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महनुभाव तत्वज्ञान 


हृद्गत. 


ननी जितै 


महालुभाव वाङ्मय हा विदभाचा ब मरादी भिचा एकं वैभवतपन्न 


विशेष आद. गत्या बीस वर्षात विदभौतील संशोषकानी या वाङ्मयनिधीतीक , ` ` 


उनेक बहुमोल रत्ने शोधून -व आधुनिक संपादनप्रदतीच्या कोदणात 
बसवून ती मराठी भषेच्या रसिकं रत्नपारख्यासमोर मांडखी आष्ेत. त्यांनीहि 
लयात्तील भाषादौलीच्या सुढाक्पणाबदरु व काव्यसंपत्तीच्या पाणीदारपणाबह्ल 
त्या रत्नाचि . कोडकौतुक कलन दलयांचा यथोचित गौरव केला अहि. तथापि, ` 
सलि दे सर्वं महानुभाव “वाङ्मया ° सेबैधी क्लि; त्यांचे ˆ तच्ज्ञान " श्ान्नीय 

दृष्टीने अभ्याप्रून ते जनतेसमोर मांदण्याचा पद्धतशीर प्रयंल . आजपर्थैत 
फारसा कुणीच केलेला नाही. वस्तुतः महाचुभावपथा विषयी महाराष्ट्रात 


पसरले गेरसमज दूर होण्याच्या दष्ठीने त्यांचे तच्वज्ञानच प्रथम जनतेसमोर ४ 


यणे अवय होते, पण अनेक कारणासुखे ते आजपर्यत दोर चछकठे नाही. ` ` 
प्रस्तुत म्रथाच्या ` रूपाने महालुभावचि तत्त्वज्ञान श्ास्नीयं टष्ठीने आणि अधिकृतः ` 
स्वरूपात पहि्याप्रथमच अभ्यासकासमोर मंडले आत अषि. | 





यापूर्वी असे प्रयत्न ससल नाहीत असे मात्र नाटी. खास महारुभावाषैकौ 
एक विख्यात लेखक श्रीपुकुंदराज आराध्य यानी इ. स. १९२६ मघे 
छापलेल्या ' बह्मवियासास्र ` या अथाच्या आरंभी महाजुभार्वाच्या तत्वन्ञानाचा 
गोषवारा सदर ईिदीत सांगितलेखा आदे. वयाच्या साद्या प॑. सुरखीधरशान्जी, 
पृ, प्रभाक्रशाख्जी, १, बाट्ङृष्णशाख्ी व प, सतराजशास्जी गच्यासारखे 


् हृद्गत. 


ज्ञानी पुरुष असल्यामुके त्यांनी लिहिटेले सारांशरूप तत्वज्ञान अधिकृतं 
उतरलेके आहे हे सांगावयास नको. तथापि हा प्रयत्न ददीत क्षल 
असल्यायुढे मराठी वाचकांना जवठजवकठक अन्ञातच होता. मराठीत असा 
प्रयत्न प्रथम श्री. वा, ना, देशपांडे यानी केला. ^ महानुभावांचा वेद ` 
या मथल्याखाली विविधन्ञान विस्तारात त्यांनी छिद्िठेल्या टेखात हे तत्वज्ञान 
थोडक्यात पण चरटकदार रीतीने त्यांनी मांडलेठे अदि. व्यचि हे टेख म्हणजे 
श्रीचक्रधरस्वामींच्या सूत्रपाठाचे बहिरंग परीक्षण असून त्यातील तच्चज्ञानाचा 
भाग पं. सुकुंदराज आराध्य यानी लिहिलेल्या पूर्वोष्टिखित ददी गोषवान्याच्या 
आधारने जिदिरेखां अदि दे उघड दिप्रते. तसे असे तरी महानुभाव 
तच्वज्ञानाची खास मराठी वाचकानां तोंडओठख करून दिली ती प्रथम 
श्री. वा. ना. देकशपांडे यानीच यात मात्र शंका नाही 





+. 





यान॑तर श्री. नेने व भवाठकर यांनी आपली दष्ट या विषयाकेडे 
वरुवली. त्यांनी इ. स. १९३१ मध्ये ^ श्रीचक्रधरसिद्धातसून्चे-भाग पहिला 
भणि इ, स. १९३७ मध्ये ^ टृष्टात पाठ ' हे दोन ग्रंथ सर्वांगांनी सजवृून 
ध्रसिद्धः केके.  रिविधज्ञानविस्तारातून ^ महावाक्य प्रमेय ` हि त्यांनी उजेडात 
आण्य. इ, स. १९३५ मध्ये श्री. नेने . यांनी स्वतंत्र रीतीने श्रीचक्रधरोक्त 
सूत्रपाठ संधूणैतया प्रसिद्ध केका. या भ्रेथाच्या पदिल्या दोन आकत्तीत केवर 
सूत्रे छापलेली दोती. पण इ. स. १९४२ मध्ये ˆ उपोद्घात, टीपा व सूची " 
यासदहित सुंत्रपांठाचीः विस्तृत आवृत्ति प्रसिद्ध क्चाली. महानुभाव तच्वज्ञानाच्या 
अभ्यासाखां उपयुक्त असे बरेव सादिय प्रकारित केल्याबहल हे दोन्दय सशो 
धक अभिनंदनालखा पात्र आहेत. हे तच्वज्ञान शाख्द्यद्ध रीतीने अभ्यासून व 
 भचवून ते" सवेसामान्य वाचर्काच्या समोर मांडण्याचा त्यांनी प्रयत्न केला 
असता तरं फार बरे क्षठे असते. तथापि “ तत्तविमषैका ` पेक्षा ˆ मराटी 
भषेची पूवेपीठिका शोधणाय्या ` व उगमस्थानाये स्वप. जाणण्यास उत्सुक 
असणान्या भाषाद्या्न्ञाची.° . दृष्टि. त्यांनी आपणासमोर अधिक ठेवल्यासुके 
दुदैवाने ते त्यांच्याकट्ून श्ल नादी । 


द, स.१९३४-३५ मध्ये भास्करभट बोरीकराचे “ उद्धवगीता ° ` उफ 
^ एकादशस्कंद * है कान्य -संपार्दात असतांना या तच्चज्ञानाकडे माञ्चे लक्ष 
विशेष त्रधले गेले. अभिजात कलाङृतीचा आदरो असत्या, ° रि्धपालवधः' 





हृद्गत, , ५, 


काव्याने या कवीची इतर काव्ये वाचण्याची जिज्ञासा माद्या लिकाणी निमाण 

श्षाली. ती तृप्त करून घेऊन तिचे फक अभ्यासकासमोर ठेवावे .था इच्छेने 

उद्धवगीतेचे संपादनकाय मीने हाती घेते तो त्यातीक तच्छज्ञानाने मन वेध ` 
ल्यामुे मूत तच््ज्ञानाचे स्वरूप अभ्यासण्याची दुसरी जिज्ञासा जागृत 

क्षाटी, आणि तेन्दापासून या तच्वन्ञानाचा अभ्यासं करण्याचे प्रयत्न मीने 

सुह केठे. प्रथम छापीट ग्रथाचा फडशा पाडका. पण ॒त्यामुके महानुभावचि 

ताचिक तिद्धात स्पष्ट दोण्याएेवजी अधिक गुता्गतीचे होखन बसले. या 

गुतावल्यातून सुरण्याचा एकच माम॑ मोकढा होता, तो म्हणजे “सूत्रा ` वरीक 

स्थक्, बंद, प्रमेये, प्रकरणवडा इलयादि प्रथ मूङ्ात वाचण्याचा. हे प्रथ 

नुसते एकैक वेढ वाचून काढणे हेच अत्यतं जिकिरीवे आणि चिकाटीचे काम 

होते. मग याचा “अभ्यास करण्याच्या कल्पनेन छाती दडपून गेल्यासारखे 

मला आरंभी वार्के असल्यास दयात आश्वयं नाही. पण करेहि अस्ये तरी 
आणि कितीहि प्रयास पडले तरी हा अभ्यास करायचाच असा टद ` निश्वय 

मौने मनाशी केख आणि साधनसामुभ्री जुख्वण्याच्या मार्गला मी लागलो 


क, 





५५५ 











तो मा्यासमोर पदिटी अडचण उभी राहिली ती पोथ्या मिलख्वण्याची. 
सामान्यतः सनातनी महानुभाव महंत हया आपल्याजवीर कोणतीहि पोथी 
पंथीयेतरषच्या हातात देण्याला तयार नतो. माहूरकर महंत श्रीदत्त- 
लक्षराज याच्या प्रय््नानी ही इत्ति अलीके पुष्कढच निवकटी आहे. पण 
ती केव कान्यादिकांय्या बाबतीतच. धार्भिकं किरा तत्वरहस्याचे उद्घाटन 
करणाय्या पो्थ्याच्या बाबतीत मात्र पूर्वी ची सनातनी इत्ति अजूनहि बन्दी 
कायम अहि. का्याच्या पथ्या लगती तितक्या न्या, पण धार्मिक पोथ्या 
मात्र आम्ही तुम्हाला देणार नाही, असे उत्तर बरेच वेका एेकावे कागले. लया- 
तून माक्षा “भास्करम बोरीकर : चरित्र व काव्यविवेचन ” हा ग्रंथ (१९३५) 
भरसिदध श्ाल्यापास्‌न तर महाजुभाव महंतांचा मादयावर रोष फार. पंथातील 
प्रमुख महेत श्रीदत्तरक्षराज व श्री्यक्षेदेव याचाच रोष भ्या ओढवून 
सु मला कारी दिवस तर कान्यीच्यां व स्दति~गृद्वाचार-बृदान्वयांच्याहि ` 
पोध्या मिस्णे कटीण होउन बसले. मग धार्मिक ददस्याची पोथी मस्या. , 
हातात सहजासहजी कुणीहि टाकणे कते शक्य होते १ पण या अडचणीतूलहि ` 
श्रीबाङ्ृष्णशाखी व श्रीगोषीराज महानुभाव यांच्या अविघ्रौत खटपटीने मौ 





८ हृद्गत. 


बहिर पडखो. महानुभाव तच्वज्ञानासंबंधी मी जे काय चिदहीन ते पंथातील 
प्रमुख महंतांना दाखवृून यांची संमति घेतत्याशिवाय प्रसिद्ध करणार नाहीं 
असी आण धेतल्यावर महंत श्रीदत्तलक्षराज ब श्नीयक्षेदेव यांची प्रसन्नतादि 
मला मिक्ता आली. आणि मग महानुभावीय पोथ्यांचे सुप्रसिद्ध संग्राहक 
श्रीगोपीराज व श्रीकृष्णराज दादा लछासूरकर पारिमांडल्य यांनी आपल्या 
संग्रहाचे दरवाजे मला पूणं मोक करून दि. श्रीगोरपीरार्जानी तर आपल्या- 
जवी जवकजवक दीडशचे पोध्या माद्या स्वाधीन केव्या. इतकेच नाही तर 
मी उमरावतीला अपरत ४।५ वषं माद्याजवक तो संग्रह द्यांनी राह दिला. 


पोध्या भिकरल्यानतर मी त्या स्वप्रयत्नाने वाचून काह लागलो, नन्हे 
वाचण्याचा प्रयत्न कह रछागल्े. ` सकितिके किपीत किदिलेत्या त्याः जाडलजूड 
बाडातून माम कादणे म्हणजे एक दिव्यच होते. नुसता लक्षणवंद घेतला 
तर बारीक अशक्षरात ठसून लिदिकेली ५०० पाने ! आचारबंदहि तेवढाच. 
आणि विचारबेदाची तर अशी हजार पने! सकितिक लिपीतून हे बंद 
वाचतांना अतिशय त्रास 'वाद्र्‌ः लागला. एक तर वाचनाचे कष्ट आणि  दाहून 
ते तत्त्वज्ञान समजावरून चेण्याचे कष्ट ! पुढे वाचीत गेत्यावर विषयानुरोधाने 
 मागचा संबेध पादण्याची गरज पडली ' की या सकितिक  लिपीच्या जजाठा- 
तून नेमके स्थ रोधून काढण्यांची अतिशय प॑चाईत पडायची. इतके 
करून तो उद्टेख शोधूनः काढायला वेक किती जायचा याला समार नाही 
मी याला लौकरच कंटाख्लर. हे काम आपल्याला पेलणार नाही अक्षा सम- 
जुतीने त्यातून मन कान घेतले आणि ˆ काव्य-ग्रथाचे ` संपादन करण्याचेच 
काम आपण करि, इतर भानगडीत पडू नये असा पोक्त विचार करून 
नरद्राच्या रुकिमणीस्वयंवराकडे दष्ट फेकली. 


तथापि महाभावे तच््ज्ञानाचा अभ्यास करण्याचा विचार अशा 
रीतीने शिथिल पडल्याचे पाहून मनाला प्रशस्त वटेना. या सकितिक लिपीची 
अडचण दूर करण्याचीहि धमक आपल्या अगात नसावे या कल्पनेन मी 
स्वतःचाच धिक्कार करू लागलो. . माज्ञे परमस्नेही श्रीबारकरष्णशाच्री याच्या 
बरोबर या बावतीत व्िचारविनिमय करीत असताना आम्दीनी असे ठरवले 
की पहिल्या प्रथम हे तिन्ही बंद सरक मराठीत रिष्रून काढवि. म्हणजे मग 
अभ्यास करणे सोयीचे होई. पण बंद लिष्िन काढण्याचा “ विचार करणे ˆ 








हृद्गत, ९ 
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सोपे होते. प्रण तो विचार कृतीत उतरवणे किती कटीण अहि याती चारदोन 
दिवसातच आम्हाला कल्पना आली. हे;काम एकव्यादुकव्याचे नाही.- अने .. 
कानी हातभार लावला तरच ते तदीष जाण्यासारखे होते. तेष्ां अनेकांची 
मदत घेण्याचे आम्हीनी ठरवले. सुरैवाने चारपाच महानुभावानी हय मदत 
मोग्या आनंदाने दिली, पण ती एका अरीवर. लयांची नावे छपून प्रिद्ध 
करता कामा नयेत ! हयी अट पाठरायची म्हणूनच लया सर्वाचा उष्ेख येथे 
करता येत नाही. या कामी श्रीबाठक्रष्णशाछ्ली व श्रीकृष्णराज दादा त्यसुरकर 
याची अतिशय मदत क्ञाखी. छिद्ून पेण्याच्या कामावर मी स्वतः, सौ. उषा कोरेत 
आणि सातओआठ विथार्थी यांची योजना न्ञाली होती, महाचुभावांनी आदी 
पाडीने वाचून सांगायचे व॒ आगम्दीनी ते आकीपारीने लिहून ध्याये 
या रीतीने जवढजवढ तीन महिन्यानेतर सखमोरे दोन हजार पानां्ा ते. 
मजकूर सकितिकर लिपीतून सरक मराठीत उतरवण्यात आला. हा मजकूर ` ' .. 
मूढ .पोथ्याबरोर पुन्हा तादून पाहून लयातील पक्ष. व भाष्य ऊ टाका .. ` ` 
स्वतंत्र रीतीने लक्ष्यात येण्यासाठी स्थक्रातील सवै पक्ष अधोरेखाकित 
करून स्व॑ मजकूर व्यवस्थित व॒ ठाकटठीक करण्याचे महत्वाचे काम 
पे. श्रीबाठछकरृष्णशाच्री यांनी अयंत अस्थेने व॒ आपुलकीने केठे. ते करताना 
आपल्याकटून ला ठीकांचा अभ्यास व्हावा असा र्द्याचा स्वतःचा अतस्थ 
हेतु असखा तरी व्यचि श्रम मला उपकारक अलि हे निःसंशय. 


यानैतर माद्या भभ्यासाखा खरीखुरी सुरवात क्ली. मीने ही स्वं पाने 
अनेकदा वाचरी. ल्यावरून महानुभाव तच्चज्ञानाचा आराखडा मास्या 
समोर उभा फेला. तथापि प्रत्येक सूत्राचे रहस्य उत्तम रीतीने समजावृून 
घ्यायचे असल्यास एखाद्या सांप्रदायिक तच्वज्ञ महानुभाव महंताची मदत 
मिकणे अत्यंत जरूरीचे होते. " ब्रह्मवियाशाच्च ” या प्रथाच्या ` संपादन 
कायोत महंत श्रीमुकुंदराज आराध्य याना मदत करणारामधे भ्रमुरर्धरशाल्ञी 
महानुभाव यचि नाव मौने वाचटे होते. पंडित भ्रीबाठकृष्णशाल्ली यांच्याकटून ` 
त्याच्या महानुभावतच्वकोविदत्वाची कीर्तीहि अनेकवार एेकली होती. पर- `` 
परागत मागन त्यांनी या विषयाचा अभ्यास केठेल असल्यासुके त्यांच्या ` 
जव राहून मख अधिक अभ्यास करायला सापडावा अशी उत्कंठा वाह्‌ 
लागली. आणि माद्या, सुदैवाने त्यांनी माकी उत्कंठा शंतहि केली, अहमद- 





१० हंद्णत. 








नगर जिक्छ्यातील पंच्िश्चर या गावी महानुभावमटात त्यचि त्यावर 
वास्तव्य होते. पण तेथून ते मादयासाठी उमरावतीला येन रादि. मगः 
त्याच्याजवक मी प्रथम लक्षणर्बदाचा अभ्यास केला. पुढील वर्षी पुन्दा 
त्याच बंदाची र्याच्याजवक उजकणी केटी. श्रीमुरलीधरशाखीजीनी मला 
मोक्यां मनाने सर्वै काही समजावृून सागण्यात अंतःकरणाचे जे ओद्य 
दाखविंटे त्याबहृक त्यांच्या रिणातून मखा सुक्त हणे शक्य नाही. लक्षणं 
दवि तिंसम्यांदा वाचन श्रीबाठषृष्णशाद्री यांच्याबरोबर केले. त्याचवेदी विचार 
व आचारवंदहि वाचून अभ्यासे. या सर्वं अभ्यासानंतर प्रसेक सूत्रावरील 
टीकेचा सखतःच्या शब्दात सारांश लिहून काणे अवश्य वाटले. म्हणून 
त्याच्यामगे मी कागलो. एका उन्दाव्याच्या सुटीत या तिन्ही बंदाचा सूत्रः 
सौरा मी लिहून काढला. त्याची सुमारे एक हजार पाने ज्ञाली. हे करीत 


.“ .. असतानाच त्या त्या प्रकरणावरील प्रमेयाचे वाचन चाद होते. हा सारांश 


भ्रीबारङृष्णराच्री आणि आणखी एक महानुभाव महंत यांनी तपासून दिला 
. एवेद स्राल्यानंतर महानुभाव तच्छज्ञानाचे सिद्धांत नीर आत्मसात केल्या-~ 
सारंखे वाटर लागले. त्या आतमविश्चवासानंतर प्रसुत अ्र॑थ टिदहिण्याखा सुरवात 
केटी. नो दस्तलिखित .स्वरूपात गेल्या वर्षी लिहून पूणं स्ञाला. 


पण तो मला लागलीच प्रसिद्ध करता येणे शक्य नव्हते. कारण, हा 
ग्रथ प्रसिद्ध करण्यापूवीं काटी विवाक्षेत न्यक्तींची संमति घेण्याची आणमी 
. घेतखी होती. तदनुसार, महायुभावप॑थातील ज्येष्ठ व प्रेष्ठ महंत श्रीदत्तलक्ष- 
राज माहूरकर यांना मी माल्चा प्रथ नजरेखाली धाक्ण्याची विनंती केली. 
त्यीनी ताबडतोब वेक्ात वेक कान तो वाचून पाहिला आणि अवद्यत्या 
ठिकाणी मला काही सूचनाहि दिल्या. इतकेच नाही तर त्याच सुमारास उम 
रावती येथे भरलेल्या महानुभार्वाच्या परिषदेत मानना हा भ॑य शोधून 
देण्याविषयी रत्यानी एक ठराव माडला. तो संमत होऊन हा भ्र॑थ 
शोधण्यासाठी काही महानुभावांची एक समितीहि नमल गेखी. या परि- 
षदेच्या अदेशानुसार आणि माया वेाक्तेक विन॑तीला मान देऊन महंत 
श्रीमुस्लीधरशच्ली आमि महंत श्रीपाचराऊतब्ुवा महाजुभाव यांनी नागपूरला 
येखन माक्चा भ्रथ अक्षरशः वाचून काढला आणि तो शुद्ध केला. या दोन 
सजर्नानी त्याकेत्छ षेतटेल्या श्रमाबहूल त्यि मी कितीहि आभार मानले 


हृद्गत. शै 
तरी तेःथोडेच. होतील. श्रीमुरखीधरशाद्मी यांच्याप्रमणेच ` श्रीपाचंराखत 
महानुभावं यानीहि यापूव देखाठ अनेकदा माज्यावर अनुग्रह क्न मास्य 
ताचििक. शौकोची उत्तरे देऊन माद्षे समाधान केठे होते. या सवे .उदारहद्यः. 
महानुभावांनी माज्ञा हात धरून .माद्याकटून जी चार. अक्षरे -गिरवृन-लिषटिनः 
घेतली तीच मी आज इतराच्या समोर मांडीत आहे. या सवं क्त्वाचे 
श्रेय, अथात्‌ वर ` उष्टखिलेल्या संते सजनांचे अषि हे .सगाया पादिजे 
काय तथापि, प्रथ. मुद्रित होत -असतांना. कित्येक छिकाणी . मजकुराी 
थोडीशी किरवाफिरव करावी लागली. त्यास निर्माणं श्ाटेत्या दोषाचा धनी 
मात्र मी आहि, वरील सज्जन नन्हत, हे वाचकानी रक्ष्यातं अबु यवे, 
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प्रस्तुत भ्रैथात महानुभाव तत्त्ज्ञानाचे .मीने विरेचन कठ नाही, फक्त 
उद्घाटन केके अहि. महायुभाव महं्ताच्या जव. घेतलं . आण पाठुण्या- 


साठी, ज्याका स्थ्म्रथात, ब॑ंदात, प्रमेयात कवा इतर महानुभावाय आध्या- ५ 


त्मिक .पोथीत आधार नाही असे कारि खिदहायचे नादी; ' नामूलं लिख्यत 
्किचिज्नानपेक्षितमच्यते हे मद्िनाथाचे धोरण मी डोव्यासमोर देखे होते 
आणिते.. कसोश्चीने पाठण्याचा प्रयत्न केलेला आहे. अविद्यचेदानतर या 
भावरूप अवियेचे काय होते, या प्रश्नाविषयी, कादी महानुभाव मंहतानीच 
उपस्थित केलेला एक मुदा सोडून (प्र. २४) मानने स्वतःचे असे मत मी 
कुटेहि न्यक्त केले नादी. यार्त दुसरा हेतु असा की, महायचुभाव तच्वज्ञानावर 
कोणतेहि मत व्यक्त करण्यापूर्वा त्या तच्वज्ञानाचे वास्तव स्वक्ष काय अहि 
हेच आधी आपण समजावृून ध्यायला पाहिजे. त्यासाठी ते तत्वज्ञान र्यच्यां 
टृष्टीनि विशुद्ध स्वरूपातच मांडे जाणे अवद्य अदि. त्या मू तत्वज्ञानात 
स्वतःच्या विवेचनाचा किंवा रिप्पणीचा प्रवाह सोडून देऊन, वाचकाच्या 
दृष्टीने मचा ओध गद्रूक करून .ठेवणे हे मखा इष्ट ॒वारटके नाद्य आणि 
महणुन अत्यंत निग्रहपूक माञ्ची लेखणी. मी व्यापासून दूर उवी. अदि, . 


याचा . अर्थ, महानुभाव ` तत्वज्ञानाचे इतर तत्वज्ञानाच्या अयेकषेने ` 
तौलनिक. विवेचन ब्हायला नको, असा नाही. तसे" विवेचन. होणे अत्य॑त ` . 
-जरूरीषे अदे. ` त्याशिक्राय ` भारतीय तक्तरज्ञानात ` महालुभावः प॑थच्या ` 
तच्चज्ञानाचेः आणि भारतीय तच्वज्ञात श्री चकधरस्वामीचे स्थान निशित 
करता येगे शक्यः होणार. नदीः -याः.दष्ठीने प्रसुव - पथान्या , तत्तज्चानातरी 





५) शतः. 





इतराश्ची तुलना कन माक्षी का मते मी बनवलेलीहि अदित. ती. यथाकाल 
एखादाः खतंत्र लेखमलिच्या. किंवा पुस्तकाच्या रूपनि मी प्रसिद्ध करीन. पण 
ह्य पुढचा विचार. या भथाचे स्वरूप लक्ष्यात चेतले:तर अशा विवेचनापासून 
ह्य ्र॑थ मुदामहून अरिक्त ठेवलेला आह हे सगणे अवश्य वाटते 


दुसरे असे की, या भ्र॑थातीक विषयांचे खरूप निशित करताना माद्या 
महायुभाव मित्राच्या संमतीने, महालुभाव तच्ज्ञानाचा फक्त ॒“ तात्त्विक 
भागः तेवहाच यात अंतभूत करायचा असे ठरवले होते. त्याप्रमणिच केलेले 
अदि. याप्ये, महानुभावांच्या सूत्रपाठातीक < आचार ` प्रकरण या प्रंथात 
समाविष्ट केले नाही. यचे मुख्य कारण असे की, आचारधर्म हा तच्तैज्ञाना- 
पासून वस्तुतः वेगा असल्यायुठे शद्ध ताक विभागात ह्याचा अतभांव .` 


॥ । . , करणे योग्य नाही. महानुभावाँच्या आचारधर्मावरीर सुमारे ' २५० पानाचा 
` . : मजकूर शिद्रून तयार आहि. तो याच प्रयात छपला असता तर पुस्तक पृष्ठ 
, संख्येने अतिशय. वाटले असते हेहि एक दुसरे व्यावहारिक कारण आहेच 


हा आचारभाग स्वतंत्र पुस्तक रूपाने प्रसिद्ध करण्याचा माञ्ञा विचार अदे 
प्रस्तुत पुस्तकानतर दौकरच तोहि वाचकांच्या हातात पडेल अशी गवाही 
देण्यास हरकत नाही 


आणखी एका सुद्याचे याच ठिकाणी स्पष्टीकरण करणे अवय वाटते. 
महानुभावपथाचे तेरा आम्नाय असून प्रत्येक आम्नायातील आचार्यानी व 
महंतानी श्रीचक्रधरस्वामीच्या सूत्रावर्‌ आपापले स्पष्टीकरणात्मक पक्ष रिद्रून 
ठेवले अदित. सर्वं आम्नायातून असे एकूण चोवीस प्रमुख पक्षकार होऊन 
गे. याची नवि पहायची असल्यास श्री. ह. ना. नेने यानी संपादलेल्या 
ˆ आचारस्थक. लाग प्रकरण ° या पुस्तकाच्या प्रस्तावनेत पदवी. ( पृ. ४,५ ) 
मूक सूत्रावर या पश्चकरानी कचित्‌ इतराहून वेगठ्ा असा स्वतंत्र अर्थं 
बसविला असणे सादजिक अदि. आणि तशी वस्तुस्थिति आदि. उदाः 
मास्या या पुस्तकात पृ. १५५--१५७६ वर ˆ धातु : भूते: तत्वे * या मठच्या 
नावाविषयीकी परशरामवास व रमेश्वरवास . यांची निरनिरागी मते नमूद 
केलेली. अदित. प्रतिदेहाचा कालावधि किती यासबंधीहि या दोनं आचार्याची 
अते पु. ३५२ वर अकी आहित, हा मतभेद केवठ एकाच आम्नायातीख 
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पण भिन्न पक्ष॒कारांचा अददे. पण याशिवाय आम्नायपरत्वे काही ठठकं मत 
भेद प्रामुख्याने प्रचलित असलेले आढकतात. उदाः ब्रह्म व ईश्वर ही वेग- 
वेगढ्धी नसून एकच भेत अते कवीश्वराम्नाय मानतो ( पृ. ९६-९९; ५२६ 
पहा ). इतर आम्नार्याच्या मते ही दोन्दी भिन्न अदित. इदादिकापासून तो 
क्षिणीपर्यतच्या देवताफल्ठियाना जीवचि दश्चन होते ते प्रतीतीच्या परमा- 
णुच्या आधारे ( पृ. १७८, १७९, ३८६ पहा ); अविदायुक्तत्व ॒रिट्रिन 
जीवाला ईश्वरप्रापि होताच त्याचे स्वकप केवठ आनंदनेच नन्हे तर्‌ स्वसूप- 
मयौदेनेहि ईश्वरस्वरूपाएवेढे होते, (प्र. ५२६ पदा) ही मते सुद्धा केवक 
कवीश्वर आम्नाय्ाचीच आहेत. इतराना ती मान्य नाददीत. आम्नायपरत्वे 
असे का मतभेद आहेत हे खरे, पण आज मदानुभावपंथात विक्षेष प्रचलित 
असलेले मत म्हणजे उपाध्याय आम्नायाचे. त्यामुङे तेच प्रामुख्याने 
आधाराला घेऊन त्याची या प्रयात म्या माडणी केटी अहि. 


ताच्तिक प्रश्नासंबधीची आपली मतभिन्नता विशेष कटाक्षने उराशी 

बाठगून असलेला महानुभावाचा आम्नाय म्हणजे तकेगावकराचा होय. पूर्व 
खानदेश् व वन्हाडातीरु दिग्रस या गावी याआम्नायाच्या अनुयायांची संख्या 
विरोष आढठकते. या तक्ेगावकर आम्नायाचा, प्रचलित सूत्रपाठाहून थोडासा 
वेगा असा स्वतंत्र सूत्रपाठ आहे; आणि दयि तत्वज्ञान उकद्ून सगणाय्या 
स्वतंत्र शाख्पोथ्या आदित. यांची लिहि निरारी आदे. या सर्वाचा सुक्ष्म 
पणे अभ्यास दोन त्यांची तात्तिक मतभिन्नता व्यवस्थित स्वरूपात अभ्यास- 
कासमोर येणे अवद्य अदि. पण मद्रानुभाव तक्चज्ञानाच्या अभ्यासाचा तो 
एक स्वतंत्र भाग असल्याुके याचा अंतभौव मला या प्र॑थात करता आला 
नादी. या आम्नायाचे तत्वज्ञान माद्यत कहन धेण्याचा मी तीनचारदा प्रयत्न 
केला. पण त्याच्या महंतांनी व जाणत्या गृहस्थानी फारशी सहाठुभूति न 
दाखवल्यासुद्ठे माद्या प्रयत्नांना य अले नाही. तथापि आज नाही तरी 
कालांतराने सौकरच त्याचा अभ्यास करून त्यावर स्वर्त॑त्र लेखन करण्याचा 
मान्षा विचार अहि एवेढच या सिकाणी नमूद करून ठेवतो 


तटेणावकर आम्नायाप्रमाणेच कवौश्वर व ॒वादेदेदाकर यानीहिः काही 
गौण.बाबतीत आपापली स्वतत्र मते प्रचलित केलेखौ अहित. पण मी भारंभी 
उदकेखिल्याप्रमाणे आज त्यांचा अभ्यास खद्‌ त्या त्या आम्नार्यच्य भनुयाया- 
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मघेहि फारसा आढक्त नाद्य. विरोष आश्वर्याची गोष्ट अशौ की, खास कवीश्वर 
आम्नायातील अनेक विद्वान आज विद्यमान असूनि त्यानीहि भापत्या 
स्वर्तत्र मवांचा फारसा अभ्यास ठेवरुला नादी, सामान्थतः सर्वानीच उपाध्याय 
आम्नायायचे तच्वज्ञान उचलले असून तेच आत्मक्तात केटेले आहे. म्हणून 
आज उपाध्याय आम्नायाचैचं ताचिके भ॑य बहुशः प्रचारात असलेले आढ- 
कतात, तक्ेगावकराचे मर सोद्कन दिले तर इतर आम्नायांच्या कोणत्याहि 
मठात "पोथी ` होते त्यविद्टी उपाध्यायांच्याच मति प्रवचन चाललेले असते. 
पण याचा अर्थं मी इतकाच करतो की, उपाध्याय आम्नायांच्या लेखर्कानी 
चि्रून ठेवलेले तत्वज्ञान म्हणजेच महानुभावाय खरेखरे त्वज्ञान असून 
इतरांनी व्यक्त केटेखी काही बाबतील मते ही अपवादात्मक दयेत. आणिती. 
इतकी गौण प्रश्नासंबंधी असावीत की खाप्त द्या लया आम्नायाच्या अबुयार्याना 
देखील ती साक्षपाने भभ्यासून स्वतंत्र म्हणून मिरवण्याची आवदयकता वार्त 
नाही. याच कारणासुकठे या मतभेदाच। फारसा उख न करता उपाध्याययि 
म्दणून प॑थात प्रचित व सामान्यतः सवैमान्य असलेले तच्चज्ञान या प्र॑थात 
मी मांडे आदे. तथापि, अभ्यासाच्या टष्टीनि हे सर्वं मतभेद एकत्रित कलन 
जिज्ञासूसमोर मांडे गेले पाहिजेत याची मला जाणीव आहे. यथावकाश 
मी ते करीनच 


खास : महानुभाव मदहंताची रिष्यासमोर पोथी सांगून तच्चज्ञानाचे 
विवरणे करण्याची पद्धति सुनीच भे. पोथीच्या वेढौ प्रामुख्याने कोणते 
तरी एंखादे प्रकरण लावायचे.आणि मग त्यातील सूत्रावर अनुक्रमाने निरू- 
पण करायचे. सूत्रश्णः विवरण पदति हीच र्वयाच्यात विरोष आदस्ते, त्या 
पद्धतीचा पूणैपणे स्वीकारं करण मला शक्य नन्दते. तसे केल्याने महानुभाव 
पंथाच्या तत्त्वज्ञानाचा 'आराखडा योग्य रीतीने वाचकासमोर मांडणे शक्य 
काठ नसते. म्हणून. मी या तत्तवज्ञानाची मांडणी आधुनिक पद्धतीने या 
ग्रथात केली आहे. विषयविवेचनाच्या दृष्टीने आणि सुबोधतेच्या टष्टीने 
ती सामान्य वाचकांनदेखील पसंत पडे अमे वारते. तथापि, या पद्धतीत 
सांप्रदायिक, प्रकरणरचना अगदीच .अवलब्रिलेली नाही असे नादी. . ˆ नित्या- 
नित्यवसतुक्ििक ` ( प्र, १2 ),  “ जीवस्वरूप ” (प्र. २२), ˆ कारण श्रपच ° 
(म, शये) माणि, “क्रियापाक" (श्र. ८वे) या प्रकरणी रचना .मवीन 
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पद्धतीची अहि हे खरे. पण प्रस्तुत अंथातील “ देवताचक्र ° (प्र. ३२) 
म्हणजे सूत्रपाठातील अन्यच्यावृक्ति"; ^ परब्रह्म परमेश्वर › (प्र. ५ वे) म्हणजे 
. . ° महावाक्य › व ˆ निवैचन ? ° प्रपवाची रचना व संहार > (प्र. ९वे) 
म्हणजे संतरण" व संहार; ˆ परमेश्वरावतार व देवताविभाग ° (प्र. ७वे) 
म्हणजे प्रामुख्याने उद्धरणातील पिली १२ सूत्र; ^ देवताच बहियौग ` 
(प्र. ९वे) म्हणजे “युगधर्मं ‡ “देवति अतयौग ` ( प्र, १० वे ) म्हणजे 
“विद्यामाम"; “उद्धरण : ज्ञानमार्गः ( प्र. ११ ) म्दणञ उद्धरणातील २१ ते ६६ 
ही सूत्र; भाणि ^ उद्धरण : भक्तिमागं › (प्र. १२ वे) म्हणजे ल्याच उद्धरण 
प्रकरणातीर १ते२० हीसूत्रे होत. तेष्ां सूत्रपाटातील प्रकरर्णाचा करम 
बदख्टेला अपखा तरी विषयवार आराखडा स्थर मानाने कायम ठेवलेला 
आहे असे दिसून येईल. यासुके पंथीथ आणि पंथीयेतर वाचकाची सोय 
सारखीच होल. विदरेषतः पंथीय वाचकांना फारसे चुक्रत्याचुकल्यासारखें 
वारणार्‌ नादी. 








विवेचनाचा अधिकरतपणा राखण्याचीदहि तितकीच कसोशीने काठजी 
भेण्यात आटी अहि. सामान्यतः कोणतेहि विधान आधारावाचून केलेले नाही, 
राक्य आणि अवद्य तेथे मूक ्र॑थातच श्रीचक्रधरस्वामीची सूत्रे आधारा- 
दाखल दिलेली आदेत. अगदी पदहिल्यांदा ही सूत्रे विस्तरशः उष्टत करण्या- 
एेवजी केवक द्यावा आकेव्यानी निर्देश करण्याचे घोरण म्या स्वीकारल होते. 
पण प्र॑थवाचनाच्या ओधात सून्चपाठचि स्वर्तत्र पुस्तके वारंवार चाङ्रण्याची 
पाट्धी वाचकावर न येख देणे अधिक इष्ट॒वाटल्यावरून काही महानुभाव ` 
भिरत्राच्या सहयाने सं वकिणी ही सूत्रे संपूणेपणे देण्यावे धोरण स्वीकारे, 
आणि तेच पि्यापास्‌न तो रोवरपय॑त पार्ले आदह. कचित्‌, एखदि सूत्र 
उष्टत्‌ केस्यावरहि त्याच विषयाच्या विवेचनात पुन्हा ते सूत्र देण्याची जिथे 
, आयद्यकता निभोण श्नाखी तिथे ते सूत्र पुन्हा उष्टत न करता केवक आक- 
उ्यनि त्याचा निरदश केलेला अषि एवढेच, स्थद्मथातीर पक्षचि आणि 
बंदातीर भाष्याचे आधार खाली तछरटीपातून दिक्ले अदित. या तम्रीपा- 
साठी मूर याला वापरेल्या टाइपपिक्षा वेगकछा टाद्रप॒वापरलेला असून 
त्यादि सर्वं “ पक्ष ` जाड ठशात तर बंदातीर भाग बारीक ठशात दिला 
अदि. यमु कत्र ते ठते पाहूनहि पक्षकाराचे म्हणणे कोणते आणि बेद- 
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काराचे म्हणणे कोणते हे सहज रक्ष्यात येगे सोयीचे होश्ल. स्थठ ग्रंथ आणि 
बंद याखेरीज इतर पोध्यातील आधार हे सामान्येकहन तढठरीपात बारीक 
ठशातच छापठे आहेत. ह्या आधारभूत पोध्या सवैसामान्य वाचकाना उप- ` 
लन्ध होणे शक्य नसल्यासुके हे सर्व॑ आधार दिके इतक्या विस्ताराने देण 
अत्यवदय होते. एरवी, मू ग्रंथात केलेल्या विधानांचा अधिक्रतपणा अज- 
माचून पाहता आला नस्ता आणि विवेचन प्रत्ययोत्पादक क्चाले नसते. तसे 
ते करण्याची मीने आपल्यापरीने स्वं काठजी घेण्याचा प्रयत्न के्याचे दिसून 
येईल. खलम संदर्भाच्या टष्टीने ` विस्तृत सचीहि ओउली आहे. ती अभ्या- 
सकांना परत पडेल असे वाटते. याशिवाय प्रस्तावनेदाखल अधिक ते काय 


लिदहायचे ! 


महानुभावपंथासंबधी महाराष्टात बरेच भैरसमज पसरलेले आदित, 
त्याचे वाञ््रय प्रसिद्ध॒ होऊ कागल्यापासून ते बरेच निवत चाल्ठे आहेत 
यात हका नाही. पण ते पूणैपणे नाहीसे होण्यासाठी लयांच्या तत््ज्ञानाची 
मू बैठक सर्वसामान्य जनतेला माहीत होणे अतिशय जरूरीचे होते, आजनचा 
काठ हा भारताच्या दष्टीनि राष्टरीय एेक्याच्या आवद्यकतेचा अदि. स्वात॑त्य- 
्ा्ठीस्ाठी दिदुस्थानातीरु सवै समाजांनी एकमेकाभिषयीचे मतभेद विसरून 
अतःकरणाने एकलूप होण्याची आवरयकता आजच्यादतकी पूर्वो कधीच 
निर्माण क्ञाली नन्हती. दुसरे जागतिक महायुद्ध नुकतेच संपले असून त्यातून 
पर्वेकडील ल्दानमोग्या राष्टूचि स्वातत्य उदयास येत असल्याची सुस्पष्ट 
.चिन्हि दिसत अदित. इंडोचायना, जावा वगैरे सारख्या मागासलेल्या ठहान- 
हान राष्टरातीर जनतेनेदेखील एेक्याचा मंत्र उच्वारून स्वा्तत्रयाचे रणशिग 
फकले अदि. अशा स्थितीत पूर्वीपासूनच संरछृतिसंपन्न व वैभवशाली अस- 
केल्या आपल्या भारतमूत्रीनेच मागे रेंगाद्ून कते चलिल १ त्यासाठी राष्टा- 
तील जनतेची अतःकरणे एकात्मतेच्या सूत्रात गुफली गेली पािजत. महा- 
नुभावपथातील जनते इतर पंथीर्यांनी अनेक कारणामुरे दूर लोरले आहे. 
इतकेच नादी तर उेक्षेने आणि . अधिक्षिपाने तो समाज इतरापासून फुदरन 
निषण्याइतपत परिस्थिति निर्माण करून ठेवली अदि. कुणी त्यांना पाखंडी 
म्दणून संबोधतात, कुणी नास्तिक म्णून त्यांची अवेदेटनां करतात, कुणी ` 
ते सुद ईहिदुसमाजाचे घटक नसून ॒सुसरलमान अहित या , समजुतीने त्यांचा 
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अधिक्षेप करतात, कुणी यांच्या उत्पत्तिविषयी नाना अर्वाच्य कोध्या ठ्ठ . 
वून लाना हीन छेखतात. या सव॑िदाग्यंजक मर्ताच्या मूढ्वाशी महानुभा- 
वाच्या तच्चज्ञानाविषयीचे अज्ञान आहि हे उघड आहे. हे अज्ञान नाहीसे 
होखन याच्या तच्वज्ञानाची ओठख यथार्थपणे महाराष्टजनतेखा ज्ञाली तर 
ज्ञानसू्यासमोर अज्ञानांधःकाराने पदन जवि त्याप्रमाणे हय स्व॑ सतमतातरे 
नाहीशी होतील. महाराष्टूजनतेला त्याच्या धार्मिक व सामाजिक वस्तुस्थितीचे 
योग्य आकलन होऊन हा पंथ म्हणजे मू भारतीय संस्रतीचाच एक अविभास्य 
घटक आदि हे कके. इतर पंथ आणि महानुभाव पथ याच्यामधौल हे धामिंक व 
सांस्कृतिक पेक्य स्थापन दोण्याच्या दृष्टीने या ग्रथाची पुष्कक मदत होईल 
अशी आशा वाटते. तशी ती होऊन आतापर्य॑त उपेश्िलेल्या या पंथाला जव 
करून इतर प॑थीय जनता यांना आप्ठेसे करून पेल आणि राष्टरीय 
ठेक्याच्या साध्याला आपल्या परीने हातभार लावीर तर माद्या या प्रयत्नाच 
चीज होईल आणि ल्याच हेतूने आतापर्य॑त केलेल्या या प्रदीष॑ खटारोपाल 
इष्ट ते फठ खागल्याचा आन॑द्‌ व समाधान मला सिके. 





आता दोवटचे पण महच्वाचे काम॒ आभारप्रददोनाचे. आरंभापासून 
तो शेवयपर्य॑त ज्या ज्या महानुभावांची मला मदत मिक्ाली त्याचा उख 
आरंभीच्या कथनात आटेलाच आहे. माद्र रसस्थानचे महेत श्री दत्तलक्ष- 
राज कवीश्वर, यचि पटरशिष्य आणि उत्तराधिकारी पं, बारकृष्णलाघ्रीः 
पूव पंचादढेश्वर ( जि. अहमदनगर ) येथे आणि आता भुसावकखा ज्ञानदा- 
नाचे काय करीत असे महंत श्रीमुरलीधरशाच्ी; रितपुर येथीक सर्व्ष्ठ 
महेत श्रीयक्षदेव महाबुभाव, आणि तेथील तरुण, तडफदार व विद्वान श्रीदत्तराज 
पाचराउत महत; महानुभाव वा्याच्या मूर्वि्मत किरत्या भ्रथप्रहाख्या- 
प्रमाणे शोभून दिसणार ई. श्रीगोपीराज महात्मा आणि ई. श्रीकृष्णराजदाद्‌ा 
पारिमांडल्य या सर्वाचा मी अर्त आभारी अहे. विशेषतः संलमराप्रमाणे 
वारंवार चेष्टकत्व करून माद्याकटून हे कायै करवून पेण्याचे सगे श्रेय 
श्रीबवाठक्ृष्णराख्ी महानुभाव यांनाच असल्यामुठे दयवि कितीहि' आभार 
मानले तरी ते थोंडेच होतील. याशिवाय पोध्या देण्याच्या आणि खिद्रन 
काढण्याच्या कामात ज्यांनी ज्यांनी मदत केटी त्या सवौचे मी आभार मानतो. 
रोवरी सौ. उषा कोकते आणि श्री. ज. भि. कोल्ते या दोन व्यक्तीवा विः 
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घत्वाने निदेश करणे अवद्य वाटते. सौ. कोल्ते यांनी पोध्या लिहून काठ- 
ष्याच्या कामी आणि चि. जगन्नाथभा यांनी ग्रंथ मुद्रित करण्याच्या कामी 
अविश्रात मेहनत घेतली. ही मंडी धरचीच असल्यामुले त्यांचे आभार 
मानणे अगदीच ओपचारिकपणाचे दिसंले तरी त्यांचा नामनिर्देशदहि न करणे 
कृतघ्रपणाचे होणार नाही काय ? 





ता. १५ ्भगर्ट १९४५ ॥ गलत 
नागपूर. विष्णु भिकाजी कोलते. 
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सुमारे अकरा वर्षानी प्रस्तुत ग्र॑थाची ही दुसरी आवृत्ति अभ्यासकाौच्या 
हातात देण्याला मला अदयंत आनंद वाटतो. मानना हा ग्रथ प्रसिद्ध स्चाल्यानंतर 
माश््या अेक्षेबहिर साचे स्वागत श्चाले; आणि पहिली आवृत्ति चारपाच वषौ- 
तच संपली. तेन्दापासून हा प्रथ पुनदुद्ित करण्याविषयी पुष्कटनी मला 
सूचना केल्या. परण अनेक कारणासुके मी तसे करू शकलो नाही. एक तर्‌ 
एवव्या मोव्या पुस्तकाच्या पुनयुद्रणाची जबाबदारी अगावर घ्यायका मन 
धजेना; आणि दुसरे असे की, अथ पुन्दा छापायचाच श्ञाला तर दातील उणीवा 
काटरून टाकून तो सुधारणे मलाः आवदयक वाटले. यादी पुरेपावेढन 
मिकाल्यासु काम दिररगारईवर पडत चालले. मध्यंतरी, नागपूर येथील अखिल 
भारतीय महानुभाव संमेलनाच्या वेदी अनेकान मला भेटून पुस्तकाची नवीन 
आडत्ति काढण्याचा आग्रह केला. त्यामुके मी निधोराने माला लगलो. 
त्याचे फठ म्हणून आज . ही आवृत्ति वाचकांच्या हातात पडत आदे. . ` 


माञ्चा हा ग्रथ प्रसिद्ध ज्ञात्यामंतर त्याचे .अनेकांनी जरी स्वागत केले 
असे तरी त्यावर गुणदोषविवेचनात्मकं-परीक्षण मात्र कोणीहि लिषिे नाही. 
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आणि क्षे होणे स्वाभाविक होते. या विषयातील खरे तञ्ज्ञ जे महानुभाव 
महत व्याना “ˆ धार्मिक ' निर्बधामुके आमि महावुभावीयेतराना लया विषयाचा . 
अभ्यास नसल्यामुे गुणदोषविवेचनात्मक टीका लि्टिण अशक्य हेते. तथापि 
काही महानुभाव भित्रानी, पुस्तकातीक एकदोन निर्भयाबदृल आपल्या दका 
मादयाजवढक बोदन दाखविल्या. श्री. धु मदाजन, श्री. वधु सदाशिव 
पाटीलः; श्री, ताोँडोटीकर्‌ याच्यासारस्या काही साक्षेपी महानुभाव गृहरस्थानी 
काही शंकां लिहून पाठविल्या. पण या बाबतीत विशेषं महत्वाची कामगिरी 
केली ती दिष्टी येथील महानुभाव महत श्री. संतराज शाखी, आयुरवैदाचार्य 
यानी. त्यांनी माके संपूण पुस्तक भर्य॑त काठ्जीधूर्वैक वाचून त्यावर ' महानुभाव 
तच्छ्ञान~विवेचन ` या नावाचा एक ,प्रदीषे निबेध लिहून पारविकला. तो 
पादिल्याबरोवर माक्ष अंतःकरण आनंदाने आणि कृतज्ञतेने भरून अगि. 
त्यांनी केटस्या भ्रंथसौरवापक्षादहि मास्या नजरेला आणून दिलेल्या शका मला 
बहुमोलाच्या वाटल्या; आणि लामुे माक््या प्रयत्नाच चीज क्राल्यासारखे : 
वाय्ये. श्री. महंत संतराजशाच्रींनी घेतकेत्या परिभरमाबदहल श्ब्दांनी स्यामि 
उतराई होणे शक्य नादी. 





श्री. सतराजशाखखी आणि इतर जण यानी दाखविकल्ल्या दोषांचा आणि 
प्रगट केलेल्या शंकास्थर्ाचा मी काठजीपूवैक अभ्यास केला. लक्षणस्य, 
विचारस्थल, आणि बंद यांच्या साह्याने त्यांचा पुनःपुना विचार केला. 
त्यांनी दाख विलेल्या काही लेका, मू्रातच मतभिक्रतेच्या द्योतक दोत्या. त्या 
सोडून देऊन अन्य देकावरीर माक्ष विचार मी काही महानुभाव म्ह॑तांच्या 
समोर मांडले. या कामी मला विहेषतः म. श्रीमुरखीधरशाख्री आराध्य व 
म. श्रीप्रभाकर शाखी यक्षुदेव याची फार मदत ञ्ञाखी. या दोन्ही महंतौनी माल्या 
निनैतीुसार सुद्ाम नागपूरला येऊन माश्चयाशी चच केटी व मला उक्ष 
मागैदशशन केले. है त्याचे माश््यावर मोढे उपकार आदेत. त्याच्या मार्म- 
दशेनामुदेच कांही प्रश्नौचा मौ फेरविचार क शकलो. याप्रमाणे ठिकिरिकाणी 
मजकूर दुरुस्त कषून ही सुधारलेली आवृत्ति तयार केली. तौ आज प्रसिद्ध 
होत आहे. काहे नामधारकांच्या सूचनेवहून अथाच्या शेवटी करीण श्न्दाचा 
कोश जोडलेला आहि, त्याचप्रमाणे आरंभी व धती नकारे जोडलेले ' भादैत, 
ते अभ्याघरछंना उपयुक्त वाटतौल अशौ आसा करतो 
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या दुसव्या आङत्तीच्या वेढी, भआतापर्यत माद्या प्र॑थाचे स्वागत करन 
मा प्रोत्साहन देणाय्या व्यक्तीचि व संस्थांचे कृतज्ञतापूर्वैक आभार मानणे मौ 
माचि क्तैम्य समजतो. मू ग्र॑थलेखनापूर्वी आणि नंतरहि महानुभाव तत्व 
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स्यात म. श्रीमुरलीधरशाखी आराध्य, म. भ्रीबारुङृष्णशाच्री आणि म. श्रीदत्त 
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स्ैतोपरी साह्य करणारे महानुभाव म. श्रीगोपीराज बुवा, म. श्रीप्रभाकरशाच्री 
यक्षदेव, म. श्रीकृष्णराजजी तकेगांवकर, ई. श्ीष्ृष्णराजदादा लासूरकर, ` 
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वेदना होतात. क. श्रीदत्तलक्षराज व कै. श्रीयक्षेदेवबुवा देहि आज नसल्यास 
मनाला मनस्वी दुःख होते. या सर्वांना या द्वितीयावृत्तीच्या प्रकाशनाने फार 
आनद ज्ञाल्ा असता | 


पदिल्या अव्त्तीच्या प्रकाशनानंतर ज्या महानुभावीयेतर सजनानी 
माद्या या पुस्तकाचे स्वागत केले यात श्री. ग. त्रय॑. माडखोलकर, श्री. पा. वा 
गाडगीढ, प्रा. अ. ना. देश्पडि, प्रा. श्री. ना. बनहद्धी, प्रा. कणिकर इत्यादीचा 
समविश होतो. त्याचे व माश््यावर अकारण प्रेम करणाम्या मास्या स्नद्यचि 
मी. मनधूवैक आभार मानतो. पहिल्या आवृत्तिप्रमाणेच या अआवृत्तीच्या 
प्रकारानाची हि जबाबदारी उचलल्याबहर ‹ अर्ण प्रकाशना ` चा ऋणनिर्देश 
करणेहि अवदय अदि. सुद्रणावे काम बरेच दिवस चालस्यासुखे व मौ खतः 
मुद्रणस्थटी नसत्यामुके सुद्रणाच्या कादौ चुका रारन गेल्या आहित. शोवरी 
जोडलेल्या शुद्धिपक्ाप्रमाणे प्रथ आधी शद्ध करून घ्यावा व 
मग तो वाचावा अरी विनंती आदे, त्यांना होणास्या य व्रासाबहुल मौ 
याची क्षमा मागतो 
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जयाचेनि क्ञानतेजांशे : संकठही पदु्थ॑स्व दिते 
तो उपास्या भसे : पराम थोर (स, व. ३) 





मी कोण अहि, अत्मिः कोदटरून,  मत्म जायचे कोठे, म्चे अंतिम साध्व 
` काय, मला कोणी निर्माण केले, कोणत्या हेतूने केले, सभोवार दिसणाप्या 
चराचर विश्वाचा आणि माक्ञा संध काय, हे विश्व तदी क्री निर्ण ज्ञे 
-क्से निर्माण क्षाठे, कोणी निर्माण केले, या खव जढ़चेत्रन प्रदार्थात्राःकोणी 
नियंता आहे की नाही, असस्यास त्याचे स्वरूप कसेः आहे इत्यादि. अनेक 
परश्चानी फार प्राचीन काव्पासूल मामच्या मारतवर्पात्रील  विच्रारक्त ऋषिः 
युनींच्या मनांत मोटी खन्छबरढ उडवून दिली दिसते. अंतथ॑ख शोल यों 
 वरिषयाबर त्यांनी एकाग्र चित्तानि भितन केले, परस्परात विचारविनिमय केक, 
 कादुवित्राद्‌ षटू ्ाणले, नाना प्रकारनी आपल्या बुद्धिलामर्वाचा उपयोग , 
करून या व अश्ला अनेक गूढ प्रभरंचा  सखोक अभ्या. केल्या, श्र 





व्याकरीर आपापटी मते निरनिराकया आाध्यात्मिक ग्रथातूल ग्रथितं कर्म॒ ` 
ठेबरी, त्रसख्चितन हा भारतीयांचाच नर्द तर॒स्व्॑ामान्यतः मतुभ्यतनाजान्रा 


` श्वभावधमं आहि. या विश्वात प्रदी घड्ून येणाप्या उतपाद्पदारादि मामाविष 
घटना, जीवसातरास त्रिषम प्रमाणात भोगावी सगणारी सुदुःखादिकांची 
दे, नैसभिक व आकस्मिक रीतीने ओदवणरि मुद्युसारते हंदय-बिद्‌ारक 
प्रसम, चद्रसूर्यादि नक्चत्रमालचे नियमित परिभ्रमण, सष्ठ पदार्थातीर माना 
रूपानी इष्टी पृङणार सुंदर व भीतिदाभ्रकं . देखते इत्शदि गोरा 


९ | महायभावं तचवन्ञान 





अनुभवाने अंतःकरण भरून येऊन जो अतम बनणार नादी असा मनुष्य 
विरढछा, या अतुल बृत्तीतून त्याच्या तच्वर्चितनाचा जन्म होतो, आपण 
स्वतः आमि एकद्र जीवमात्र व्याला गृढप्रमाणे वातात, ही गृढेतो 
अआपापस्यापरी उकल्प्याचा प्रयत्न करतो, अश्या मानवी प्रयत्नातूनच इंश्वरवाद, 
दैवाद, कर्मविपाक आदि निरनिरान्या आध्यात्मिक कल्पना निर्माण ज्ञाल्या. 
सारं, जीव, जगत्‌ व परमेश्वर या विषयांचे गूढ उकट्ण्याचा प्रयत्न 
करणे हेच सामान्यतः तचखज्ञानाचे काय होऊन बसले. भारतवषतीर अनेक 
कऋषधिमुर्नीनी आपापल्या परीने ह कायं करून ल्याविष्यी कादी सिद्धान्त 
प्रतिपादङे अदित, मदानुभावपंथ संस्थापक श्रीचक्रघरस्वामींनीहि याविषयी 
स्वततर विचारं करून कादी सिद्धान्त ठरवठे ब त्यांचा आपल्या अनुणयी 
वर्गाच उपदेश ` केखा. `श्रीचक्रघरस्वार्मीच्या या ताचिकं सिद्धतांचे स्वरूष 
काय आह तेच या मंथात पदादयाचे आदे. मदानुभावांचा नियानिलयवस्ठु- 
 \व्रिवेक लक्षात  येण्यास्मटी इतर दशेनांनी या सष्टीच्या मढखाशी कोणक्रोणती 
` .जिल्य.तच्वे मानी आहेत ते प्रथम लश्चात घेऊ 


निरीश्वरवादी पथ ४ कक 
‡;..:“ जीव, जगत्‌ , इश्वर इत्यादिविषयी जे अनेक ॒तच्वसिद्धान्ते प्रतिपादशे 
“गेठे अहित त्यांचे सवेवाघारणपणे दोन विभाग करता येतील, पिस 
-निरीश्वरवादी त्वज्ञानांचा व दुसरा सेश्वरवादी तखन्ञानांचा. बौद्ध, जेन, 
; सांख्य . इष्यादिकचा अतर्भाव पदिस्या विमागात होतो, तर वेदांत, न्याय, 
वैशेषिक वरवा अतव दुघन्या विमागात होतो. बौद्ध, जैन आणि सांख्य 
याचि तचखश्ान पूर्णपणे मिरीश्वरवादी अदि. बोद्ध नुषते निरीश्वरवादीच 
"नाहीत, तर अनात्मवादीहि अहित. श्रीचक्रधरस्वार्मीना ही मते. मान्य 
.नग्हती, ते सेश्वरवादी असल्याचे स्पष्टपणे दिसून येते, बौद्धाप्रमाणेच जेन 
.देखीख निरीश्वरवादी आहित, त्यांच्या मते जीव व धरप॑च हे स्वतत्र, अनादि 
"व नित्य पदाथ अदित. सांख्यानी तर ^ प्रकृति › म्हणजे जग व पुरुष 
.म्हणजे जीव ह दोनच स्वतंत्र पदार्थं मानले असून त्यांच्या तखज्ञानात 
+ईश्वराला कुठे जागाच नादी, हे अखिल विश्च "प्रकृती › च्या साह्याने 
- ४ पुरुषाने . निर्माण करे असून आपण “प्रकृती हून भिन्न आ्येत, या 
--शानात्रच ^ पुषा "चा मोक्ष हि, अषा यांचा सिद्धान्त, आई, - 


१. नि्यानित्यवस्तुविवेक 


मोतिकवादी चार्वाक 


हे सृष्टिचक्र, जीवमात्र, त्यांची सुलदुःखे इत्यादिकांचा विचार करनं 
कियेकानी तर असा षिद्धौत ठरविला की, या जगात इश्वर वेभेरे कुणीच 
नादी. जीवात्मा म्हणून जो पदाथ अनेक दर्शनकार मानतात तोहि धटीचै 
अस्तित्वात नाही, जीवात्मा, परमात्मा स्वर्ण, परलोक वंभेरे सर्व कल्पनां 
खोया आदिते. आत्मा असल्यास, देह हाच आत्मा हेय. अर्थात्‌ आहम्याचेचं 
अस्तित्व ग्यांना मान्य ना वयाच्या दृष्टीने पूर्वलन्म, पुनज॑न्म इत्यादि कल्पना 
खोय्या ठरतात, दृष्टी दिसणारा व अनुभवा येणार भूमि, जल, अनक 
आणि अनिल यांचा जड प्रप॑च व त्याचे नानाविध : प्रकार एवदीच कायु 
ती "वस्तु" सत्य हयै. पण ती देखील नित्य अशि असे नादी, म्ध्यु~ 
चरोबरच जीवाचा पूणता शेवट होत असल्यामुके मुद्युनंवर आपे काय ` 
होई याविषयी ऊुणालाहि कालजी करण्याचे गुटी कारणच नाटी, जड 
प्रयै ह्याच खरा आणि म्हणून याच्या योगाने ज्या उपा मागनि आपे दुःख ` 
कमी करून अधिकाधिक घु मिढविता येह त्या त्या मागचा अवलब 
करावयाष कादीहि हरकत नाही, मेस्यानैतर हा देह काही पुन्हा परत येत 
नाही; म्हणून काय वटेल ते करा, खगस्य कजं काढा पण तूप प्या, 
म्हणजे सुखोपमोग ध्या, अगर्नांच्या आरटिगनामे प्रप्त होणरि सुख हाच 
पुरषार्थ; काय्यङकरयांनी होणरे दुःख हाच नरक. इहलोकिक राना ऊर 
स्वामी हाच भपला ईशर; मृत्यूने होणारा शरीरनाञ्च हीच मुक्ति. व्यासदी 














१, न स्वगो नापवगो वा नैवात्मा पारोकिक 
नैव वर्णाश्रमादीनां क्रियाश्च फल्दायिकाः ॥ (सदक्, द. १.१.११०-१११.) 

२. अत्र चत्वारि भूतानि भूमिवायंनलानिला 
चतुभ्यैः खल मूतेभ्यश्चेतन्य॑सुपजायते ॥ ( सदर. पं. ६०-६१) 

३. यावस्नीवित्सुखं जीवणं कतवा शतं पिबेत्‌ ४ 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुतः ॥ ( सदर. पं, १२२-१२९) 
अङ्खनाशिङ्गनान्यसुखमेव पुमथता १, 4 
कण्टकादिव्यथाजन्यं दुःखं निरय उच्यते ॥ 
लोकशिद्धो भवेद्राजा परेञ्चो नापरः स्मृतः । 1 

दस्य नाथो सुक्तिस्तु न -ब्ानान्युक्तेरिष्यते.॥ ( सदर, १,.५६-५९ ) 


रि . अहाचुभाव तच्वक्षत 





जञानाची कौर काही गरज नाही, अशा रीतीचे तसन्ञान या भौतिक-वार्यानी 
्रतरिपरादुच केडे आहे, ते चार्वांकाचे तच्वज्ञान म्हणून ओढखछे जति, कारण 
चरक › नावाच्या सुनीने त्याचा पुरस्कार केला आहे, या चार्वाक 
दुशचैवाल्ाच् ^ कोकामतिक › दीन असे नाव आरे. बृदस्पतिसत्रात व 
चर्रौकाच्ग्ा प्रयात या तत्चज्ञानाचा अतर्माव क्ले आदे. तथापि हे 
अर शलवात् भ्राता उपल नाहीत 
सां ख्यांचे भ्रकूति-पुरुष 
` ख्य दर्च॑नकार कपिटमनि यानी निलय वस्र दोनच मानर्ल्या अदित, 
धकं अभ्यक्त ^ प्रकृति › आणि दुखरी ^ पुरुष, › ` अन्यक्त प्रकृति स्वभावतःच 
त्रिगुणात्मक ` असून 'तीःजड आहि. या अव्यक्त ध्रकृतीतूनच महत्‌ तख निर्माण 
होतते; महन्तत्वापासून अम्यक्त अहंकार जन्मास येतो; अहकारातून पंच तन्भा- 
श्रीचा उद्धव होतो; पंच तन्मानातून पंच महामूते कार्याला येतात; आणि या 
पंच महामूतातून विश्वाची रचना होते. सारांश, या जड विश्वाचा पाय 
अम्यक्त प्रकृतीतून उत्करां श्षटेला अंह. ही प्रकृति अनादि आणि अनैत 
"असून ती पुरखषापासून पूर्णपणे भिन्न अदि, प्रकृति- पुखषाचे है भिन्नत्व 
अथवा दैत सांख्य दशैनातील भुख्य तख होय. ` पुरुष हा प्रकृतिपरासून भिन्न 
क्महि, इतकेच नाही तर तो पूणेषणे स्वतत्र आदे, प्रकृतीतून उक्त न क्षरे 
असा तोच एक अहि, तथापि आपस्या मोवती सवत्र विस्तारलेस्या प्रकृतीस्या 
अनेक विश्रमामरुढे आपण प्रक्ृतिच आहोत. असे पुरुषाला वाटते, अणि 
हेच त्याच्या बंधाचे व सुखदुःखाचे कारण होय. आपण प्रकृतिपासून पूर्णपणे 
भिन्न आहोत याचे पुरुषां यथार्थं ज्ञान होणे हाच -त्याचा मोक्षि, अत 
कपिल प्रुनींचे मत अदि, असे " पुरुष ` कपिर मूनींनी अनंत म्हणजे असंख्य 
मानले आहित. सारांश, सांख्यांचा नित्यानित्यवस्तुविवेक पाहिला अषता 
प्रकृति ( = जड प्रपंच ) आणि पुरुष ( = अनत जीव ) या दोन निलय वस्तु 





~ 








१, इत्येष प्रकृतिङ्कतो महदादिविशेषभूतपयंन्तः 
, प्रतिपुरुषविमोक्षाय स्वाभ्रे इवे पराथ आरभ: ॥ (सं. का, ५६ ) 
2, रगस्य दशंयित्वा निवतैते नतैकी यथा सत्यात्‌ 

पुड्षद्य तथात्मनः भकरास्य निक्तेते प्रतिः ॥ ( सां का,५९ ) 








वानी मानस्य आढकून येतील. अर्थात्‌ , खस्य दर्चनात ईंशराला जगा नाहीं 
आणि म्हणूनच घाख्य मत हे निरीश्वरवादी व दवैती होय. द्वैती ग्हणण्याचें 
कारण अते की, अविल जगताच्या प्रुखाश्ची नित्य व शाश्वत भ्वी दोन 
तचे रस्वौनी. कल्पिले्ी आदित, आणि त्यांना निरीश्वरवादी -स्डणण्याचे 
करारण असे की, प्रकृति आणि पुरुष यादेरीज ईश्वर वगर कुणालच ते 
मूरतत्व समानीत नाहीत. म्हणूनच सर्वदशनसंग्रहकाररानी कपिलं मुनीनां 
£ निरीश्वर सांख्य शाख प्रबतेक › अघे म्हटले अदि. ( षदं. पा, ३३० )ऽ- 
पातंजर योग-द्शेन 


पतंजल मुनीनी प्रतिषादलेस्या योग ददौनने बांवच्या पु एक पाऊं 
टाकले आ. त्यांनी ईश्वर हेहि एकं स्वतंत्र आणि नित्य अरे तिरे मूखत्व 
मानलेले अदि. सास्यां ची प्रकृति जड असस्यामुे प्रकृतिपुर्षाच्या संयोगा- 
पासून सृष्टयुप्त्तीची मीमा करणे त्यांना अशक्य वाटल्यामुेच की काव 
त्यांनी धकृतीच्या या कार्याल निमित्त कारण म्हणून ‹ इश्वर › नावाचे एक स्वर्तत्र 
मूलतत्व निरब्छिच मानले आदे. सष्टयुप्पत्तीचे त्याच इतर त्छचान पूणपणें 
सख्यि त्वन्ञान।षारतेच अदि. सांल्यांच्या तच्ज्ञानांत ईश्वर तख भिव्छवूलः 
योगददनाचे तत्सज्ञान बनटेके असस्याघ्ुटे त्याला ^ सेश्वर सस्य ” असिहि 


नाव देण्यात येते. वेगां नित्थानिव्यवष्पुविवेकाच्या दृष्टीने विचार केखा असतां 
१. संख्यां च्या निरश्वएवादाची स्पष्टपणे दिग्दशेन करणि शेशररङृष्णाभ्या 
सां ख्यकारिकातील लुप्त ्चठेी ६२ वौ आयौ गौडपादाचायाच्या माष्यातीर प्रतीक~ 
पेदावरून रो. टिककांनी पुन्दया रचरी. ती अ शीः-' कारणमीश्व मर्वे त्रवते कलिं षर 
श्वेमावे वा प्रजाः कथं निर्गतो व्यक्तः काठः स्वमावश्च 1 = कार्दीच्या मते विश्वाचै 
मूक कारण इश्वर असावे तर काद्या मते कार, स्वमाव ही मृरतश्चे असतीवी. पणं 
श्वर निर्युंण मानला तर व्यापाघून कांहीच निमाण होऊ उकणार नही आणिं तैं 
गुण'मानला तर्‌ अक्ता हा सद्युण इश्वर, काल व स्वमाव ही सवे व्यक्त भततख्यीङुके 
अव्यक्त ्रकरृतीतूत निर्माण होणान्या व्यक्त पदार्थातच व्यां चा समवे होतो. तेष्डां , 
याना स्वतत्र मूलतत्वे मानण्याची गरज नायी, प्क्रति व पुरूष दौच दोन भूकत्े 
होत, लयाग्यतिरिक्त तिसरे कादीच नादी. ( गौतारहस्य पा. १६०-१६१ ) 
२ ^ गज ग [त एिप०्ती#, (995 उपा+ ) ४७।, 1 0, 258.259 
5४119 कपडो 87 (089 (0 | 
३, ' सामतं सेश्वरसां स्यम्रवतेकप्तजरिप्रभृतियुनिमतम्‌ ' ( सदत, षा, १३६) 








- भरान्चभवैं तस्वक्षातं 








योगददीनानुक्षार ईश्वर, प्रकृति ८ प्रपंच ) व परुष ( जीव ) दी त्यांची तीन 
मूहतच्वे शिवा वस्तु होत, अहे दिसून येते. योगद्शैनातील यमनियमासनादि 
प्रकार ही प्रकृतिपासून पुर्षालख मुक्त करण्याची केवठ साधने होत व 
तेवल्यापुरतेच व्याच महर अदि, या साधनानी ईशवरावर चित्तेकाग्य करून 
प्करतिपासून ( देहपासून ) आपली सुटका पुरुषान करून घेतदी श्हणजे 
व्याल भुक्ति भिमाली. ह्च योग दशनच अंतिम साध्य दोय 


ज्ञेन दर्शनातीरं सात तचे 

जेन दर्शनात एकरुण सात तच्वे मानटेली आदित, १ जीव; २ अजीव; 
३. आसव; ४ बंध; ५ संवर; ६ निर्जरा; व ७ मो्ष, यपैकी जीव व अजीव 
ही मूल्द्रग्ये अदित. यांच्या परस्पर-संमेलनाल “आखव › म्हणतात. या 
आस्वामुरे जीव व अजीव यांच्या मध्ये "बंघः ( कर्म॑बंघ ) निर्मा होतात, 
ज्या प्रक्रियेने आस्व व बंध नि्ेत्रित केले जातात तिला " संवर › हे नाव अहि. 
जीवात निर्माण श्ाटेल्या बंघनांचा उथासुढे नाश केखा जाऊ शकतो त्याखा 
^ निर्जरा › तच्छ म्हणतात, आणि, सवरा व निजया प्रक्रियांनी सवै बंधने 
नादीश्षी शेऊन जीवा जी विशुष्दं स्थिति प्राप्त होते तो ‹मोक्ष' होय. 
या सात त्रापैकी "जीवः आणि (अजीवः ही दोन तते या चराचर 
विश्वाच्या घरुाशी असून ती द्रग्यरूप देत. जीव हे एक द्रव्य असून 
अजीवामष्ये पुद्गल, धम, अघम, आकाश्च आणि काठ या पाच द्रम्याचा 
समात्रे् होतो. या सदा मूलद्रन्यापासून विश्वाचा सव पसार। विस्तारलेला अदि, 
जीवद्रन्य चेतन आहि, त्याचे मुक्त ब संसारी असे दोन विभाग आदत, संसारी 
जीवना एकूण चार गति प्राप्त होतात, एक दुःखमय नरक-गति; दुसरी व 
तिखरी सुखदुःखमिभित तिर्थच व मनुष्य-गति; आणि चौथी सुलमय देव-गति, 
इद चक्रदि देवता म्दणजे जेनदर्शनाच्या मते, या देव-गतीला पोचल्छे 
सारी जीवच हों, अर्थात्‌, देवतायोनी ही जीवयोनीहून भिन्न व 
सवत्र भी दुखरी गरष्वादी योनी नसून ती व्वुतः जीवयोनीचाच एक 


न मी 


१. ° जीवाजीवाक्चववन्धप्तवरनिजरामोक्षास्तवम्‌ ' ( तच्वाथेसृत्रं १--४) 
२, 115 न बत्ट्छ्ण ता पल फलाञ (थ प्ल ५२७ अद 00 ४5 ६८45, 060, 


कप्त 9 तन्त ग प, ८ £ [5 [न रिभिग्‌ ४/०, [, 2, [90 9 


१. नि्यानित्यवस्तुविवेकं १ निल्योनित्यवस्तविवकः ५, 





विरिष्ट विभाग अहि हे जेनोचे स्पष्ट मत अहि, जैनांस्या नित्य वस्नूमध्ये 
देवताप्रमागेच ईश्वरालाि स्वतेने स्थान नाही. अनादि कानापासूनः 
अजीव” ( जड ) वस्तूशी संमिश्र अले जीवात्मा जन्हां अजीवापासून,. 
पू्णपणे वेगन्ः होतो-द्द होतो-सुक्त दोतो वेषा तो परमात्मा बनतो,. 
अर्थात्‌, परमार्मतच हे रदे नित्य व स्व्तत्र त्त्व नसून जीवतत्वाची : 
ती एक विञ्युद्धावस्या होय. सारांश, या अविल विष्वाच्या आरंभी जीः 
नित्य द्रश्ये जेन दश्चननि मानकेली अरित त्यात देवतांना ब ईरा स्थान 
नाही. देवता ब इश्वर (परमातमा) म्हणजे जीवाचीच कमीमधिकः 
प्रमाणात दध श्ञाटेटी स्वस्पे होते. ‹ पुद्गल › म्हणजे परमाणूचा बांधा, 
पुद्गल्मच्या भविभाञ्य विभागला परमाणु म्हणतात, या पुदूगरच्या 
पिभ्रणनेच जड विश्च निर्माण स्चले आ. जीव आणि पुद्गल यांच्या 
गतीला स्यभूत होणरि अमूं द्रम्य म्दणजे ‹ धम ' होय, हे धर्मदम्ब 
सर्वलोकन्यापक . अहि. त्याचा सदाचारक॑पननतेने युक्त असलेल्या सर्वामान्य 
घ्म कल्पनेरी अर्थाअर्थी व नादी, है क्ष्यात ठेवले पाहिजे, जीव 
अणि पुद्गल यांच्या ° गती › ला ख्यभूत होणा्या द्रन्यास अ्यप्रमाणे 
ध ? ्हणतात व्यप्रमाणे त्याच्या ' स्थरां ल॑ साद्यमूत होणाव्या अमूर 
व सर्वलोकभ्यापी द्रभ्याल " अघम › अपे म्हणतात. ' अकाश व ‹ काट) 
ही पाचवी व हावी निचय द्रभ्ये होत. आशाश्च हे द्र्य अनत अहि, त्याचे 
दोन विभाग मानतात, ज्या टिकाणी जीव, पुद्गल, धर्म, अधम व काढ 
ही पाचि द्रगये अदित याल लोकाश्च म्हणतात, शेष विभागाद्म 
अलोकाकाद्च म्दणतात 


श्री्चकसचायाच केवरदेत 


वेदांत तत्क्ञानपेी आज सवेत्र विष प्रमाणात प्रचलित असच्छे 
तख्ञान म्हणजे श्रीश्चकराचार्याचे केवलद्रैताचे. त्यांच्या मते ब्रह ही एकच 
करायती सल्य व निव्य व्ठु ह्येय. जीव आणि प्रपच श्हथून स्वतंत्र वस्तु ` 
१, धभ कलं ( ¢ तकज ० [तमा रिप्ाजम9ि ५०, 1. 2९, 190 प 
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नाद्यीतच. ज्याला भापण जीव म्हणतो ते वस्तुतः ब्रह्मच हीय. प्रप॑च देखील 
परमार्थतः. ब्रह्मच हेय. ब्रह्याम्यतिरिक्ति या सष्टीत दुरे काहीच नाही, 
अआपणाह दिस्षणारे चराचर विश्व णजे ब्रह्मावर मायेधठे निर्माण श्चालेला 
विवेतं अथवा मास होय, प्रपचचे अथवा जगाचे मिथ्या ओढ्लून जो 
त्यीतं बरह्यतत्व पाहूं शकतो व स्वतः ब्रह्मस्वरूपाशी तादात्म्य पाकतो तोच 
क्तं म्हणायचा. तात्प, जीव, जगत्‌ व परमेश्वर यामध्ये पूर्णपणे अभेद 
अओटघ्णे, जीव व जगत्‌ स्वर्त॑त्र वध्ठु नसून ते ब्रह्मावर निर्माण भ्षल्ले 
विव उरफं माष होत हे दहोकराचायवि मत ° केवृदधेत ° म्हणून प्रसिद्ध अहि, 


श्रीरामायुज्ाचायनचि विरि्द्वित 


दुसरे सुधरिद्ध बेदाती भीरामानुजाचाय॑ होत, व्यचि मत ° विशिष्टदित 
महशून .ओढखले जते, वयाच्या मते ब्रह्म किंवा परमेश्वर ही वस्तु तर घ्य 
क नित्य अहिच, पण जीव व. जगत्‌ या वष्तुहि सव्य व नित्यच होत. अर्थात्‌ 
संमानुजाचायाच्या नित्यानिव्यवस्तुविवेकात जीव, जगत्‌ व ब्रह्म या तीन वस्तु 
मित्य भानटेस्या अहिते, संकराचार्या्रमाणे जीव आणि जगत्‌ था वस्तूनातते 
विरवत न मानता सत्ये वं नित्य मानतात ह खरे पण या वस्तु स्व्तन अदिते 
अषि मात्र ते मानीत नाहीत, ह्य ही वस्तु ते अद्वितीय मानतात. यां 
अद्वितीय वह्यातेच जीव वं जगत्‌ या सत्य व नित्य वस्तुचा अंतर्भाव होतो. 
ब्ह्मसररूपति कीरण-र्पने -अषटेल्या या वस्तु कायै-रूपने परिणामं पावतात- 
कार्याय ब्रेतात. मोक्ष भिद्छास्यानेतर जीव स्वरूपाला जाऊन मिटतात व 
संहार काटी जड जगत्‌ आस्मरूपात विीन होते, प्रलय कन्दी सुद्धा जीव 
व जगत्‌ यांना आपल्या पोटात परतं वेडन अद्वितीय व्यच काय ते शिक 
राहते, या मतात ब्रह्मचे अद्वितीयत् गीत ्र्याधृके हा अद्रैताचाच रक 
प्रकार होय. पण ह अद्वितीय ब्रह्म, “चित्‌ः (जीव) व (भचित्‌" (जड जगत्‌) 
0 
१ चतुःसत्री-( प्रो. चि. ग. भानु) प्रस्तावना, पा५ 
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यांनी "विशिष्ट (युक्त) असलेले मानल्यामनेच “विधिष्टद्वैत' ह यथार्थं॒नाव 
यौ भताद् प्राप ्ालिे आहि 


श्रीमध्वाचा्यचि पुण दवेत 


रामानुजाचार्यानी जीव ब जगत्‌ या निय व सत्य वस्तु मानून स्याचा 
अंतमाव अद्वितीय ब्रह्मात कैल, तर वेदान्त त्ज्ञानाचे तिष्ठरे आचार्य श्री- 
मंध्वाचा्यं यांनी जीव, जगत्‌ ब ब्रह्म या तीन वषु सत्य व नित्यच नन्हेत तर ` 
स्वतव्रहि मानटेस्या अहितै, अर्थात्‌ था तिन्ही वस्तु सत्य व निल सून 
परेस्परापासून पूणपणे भिन्न आदित, जीव व जगत्‌ म्हणजे ब्रह्मावर भ्ञाटेला 
विवतं होय हा शैकराचार्याचा विवतवाद्‌ ऊफं मायावाद्‌ जसा त्यांना मान्य नादी 
तंसा जीव व जगत्‌ म्हणजे ब्रह्माचाच परिणाम होय हा रामानुजाचायाचा 
परिणामवादहि यांना मान्य नाही. हेच श्रीमध्वाचायवि ! पूण दवेत ' होय. 


ध्रीवह्ंभाचायनि शुद्ध द्वित 


वेदांत तसक्ञानाचे चौये आचाय श्रीवहमाचा्ं यानीरि जीव, जगत्‌ 
वं ब्रह्य याविषयी आपले स्वतंत्र मत प्रतिपादन केले अदि, ते शृद्धादेत या 
नावाने प्रसिद्ध आदि, “' मायाविरदहित -ग्हणज शुद्ध जीव व परत्रह् दी एकच 
अहित, दोन नन्देत; हे मतया सप्रदायास मान्य अहि; व म्हणूनच याप 
‹शुद्धद्रैती › म्हणतात. तथापि, श्रीशकराचायं श्हणतात द्यप्रमाणे जीव 
व ब्रह्म एकच न मानता अग्नीच्या टिणग्याप्रमाणे जीव हे ईश्वराचे अश 
होत. मायात्मक जगत्‌ मिथ्या नसून माया दी एक परमेश्वराव्या इच्छेने 
ईश्वरापासून विभक्त स्चलेटी शक्रिं अदि, आणि मायापरतंनर श्षछेल्या 
जीवास मोक्षप्राप्ययथं लगणारे ज्ञान ईश्वरानुग्रहावेरीज होणे शक्य नस्या 
मठे भगवद्भक्ति हेच काय ते मोक्षाचे साधन होय, अकि या पंथाचेजे 
दुषरे धिद्धात अदित व्याधे शांकर संप्रदायाहून हा संप्रदाय भिन्न चचाल 
अदि, ” ( गीतारदस्य १७). या मताचा विचार करताना भीचक्रधरस्वार्मीनी 


1) की 
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आपके स्वर्तव्र मत प्रतिपादन कैस्यावर जवबलजवक दोनशे बनी 
श्रीवछछमाचा्य होऊन गेटे; तेन्हां भीचक्रधरस्वामीच्या समोर ल्यचि मत 
अरणे शक्य नाही; हे लकष्यात देवरे पादिजे, 


श्रीचक्घरस्वार्मीच्या चार निद बस्तु 


महानुमाव तचज्ञानात चार वस्तु नित्य मानलेस्या आशित. जीव, 
देवता, प्रपंच व परमेश्वर ह्या व्या चार नित्य वस्तु होत. सू्रपारात "एकु 
नित्य वरु : एकु अनित्य वरुः (संहार, ९) अते दोन विभाग पाड 
असून ‹ निव्यवर्गी जीव ‡ देवता : परमेश्वर : उरेति ` ( षंहार, १०) 
अपे म्हटले आहे. यावरून जीव, देवता व परमेश्वर या तीनच वस्तृचा 
नित्यवर्गात समावेश होतो, अशी समजूत होगे साहजिकं अदे. ' प्रप॑चु 
व्यभिचारिया › (वि. ६३ ); ‹ दुःखसूपता : पापमूकता ; अनियता इये तीन्दी 
नन्देति तरि संसारावाचोनि आणिक कादली गोमटे असेः (वि, १९१); 
: दंसार मणिजि हा दीष स्वप्न्‌ गा” (वि, २६८); ^ प्र्पचचु अनित्यो ° 
(वि, मा. १६२) “ चेइल्ेया स्वप्तु ल्टिका : तेषा अपरोक्षलञानिया प्रपंचु 
मिथ्या? (वि, पा, १९९) या वचनावरूनदेवील महानुभार्वानी प्रपंच 
अनित्य मानेला अहि, अर्थात ती स्वतंत्र ब नित्य वस्तु नन्दे, अश्ची समनूत 
दृढ होईल; पण वततः ते बरोबर नाही. कारण-प्रपंचः व कारय परप॑च' असे 
परपचाचे प्रापुख्याने दोन विभाग असून त्यविकी ‹ कारण-प्रपंच, हा 
नित्य ब ' काय॑-प्रपच › हा अनित्य होय, प्रपंचाच्या अनित्यतेविषयीचे वरील 
सर्वं उद्धेव कार्य-प्रपैचाविषयीचे होत. ‹ भरपंचु म्यभिचारिया? (वि. ६३) 
या सूत्रावर भाष्य करीत अतन बंदकारने असे किदे आदे की, 
५ प्रप॑च न्यभिचारिया स्दणिजे जेतुका विस्ताररूप एवं स्चनेसी आहा 
तो व्यभिचरे।.....---ेषा ह्या कार्वरूप प्रप॑च व्यभिचारिया। कारणी 
अके तो निव । संहारी कार्यरूप नासे तो अद्यमान : कारणी गुणभूते 
१. श्री. ह.ना. नेने यांची अशी समजूत रखी दिसते, (भीचक्रधरोक्त 
सूत्रपाठ. जब्रृत्ति ३ री. उपोद्धात. पा. ६० प्रहा ) 
२. कित्येक्‌ महातुभाकवास्या मते कारण-मरपच दख आनस्य आहे या मताने 
दिग्दरते प्रच प्रकरणात करण्यात येक 
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असती ते आठचि दिषती : भीतरी समृद्धि ते अददयमान : म्दणोनि गोखाबी 
ˆ श्हणितले : ' अपे तो दिके: दिसे तो नाशे › यातव कारण नित्य आन कार्य 
अनिव्य” यावरून कारण-प्रपंच नित्य मानेला अहि, याचा उल्गडा होईल, 
कारण-प्रपंच निव अहि म्हणूनच त्याला श्रीचक्रधरस्वामीनी स्वतत्र पदूर्थ 
म्हटले अहि. ‹ एथ प्रपंचु मणिजे स्वतंत्र पदां एकु आति" (वि, ६०) 
अचे स्पष्ट सूत्रच आहे. या सूत्रावरील भाष्यात विचाखेदकर्त्यानि “! स्वतंत्र 
पदा्थं स्हणजे याचे कारण स्वतःसिद्धः एक अष्वुचि असे : म्हणौनि 
नित्याचे पाती चवथा पदाथ ग्दणोनि सांगितला अते गदरल अदि. 
° नित्य तो परमेश्वर : आन दुसरा जीव : तिषठरीया देवता : या सकल देवता- 
मध्ये आष्ट भैरव : तयांचा स्वरूपी पाच भूति तिन्दी गुण अहति : स्हणोनि 
गोसावी निरूपिले : म्हणोनि चवया पदार्थ स्हणितला ' (वि. वे. सू. ६०). 
° जीवप्रपचभ्यतिरिक्त सच्चिदानंदस्वरूप परमेश्वर शकु आति : तो घव॑~ 
शक्तियुक्त " (म. वा. १) या सूत्रात देखील प्रपंचाचे स्व्तेत्र पदात 
स्पष्टपणे सृचित भ्नाव्ेले आहि. शेय अशा चार पदार्थामध्ये प्रपंच हा स्वतंत्र 
पदार्थं अ्स्याचे ‹ जीव : देवता : परमेश्वर : आणि प्प॑चु : है ञसे असे ¦ 
तषे जाणिजे ' (आ. मा, १८९ ) या सूत्रावश्न लश््यात येल. सारांश, 
जीव, देवता, प्रपच व परमेश्वर या चार वस्तु महानुभावांनी स्वतन्न ब निचय 
अर्थात्‌ अनादि व अनतं मानलेल्या अघस्याचे स्पष्टपणे दिसून येते. ` 


देवता-वरभ हा स्वत पदाथ 


इतर दर्नांच्या तलनेने मदहानुमावीय नि्यानित्यवस्तुषिवेकाचा एकं 
विशेष सहज लक्षात येतो. तो अघा की, देवता-वगै हा महानुभावांनी 
स्वतंत्र वर्म मानखेखा अदि. अर्थात, तो अनादि आहि व निद्यहि अहि. 
म्हणूनच व्याला नित्य वर्गात स्यान दिले आहे. ( संहार १०), देवता-वर्गाल 
निय वस्तू वे अपे स्वतंत्र स्थान इतर कोणवयाहि तचक्ञानात दिलेले भदव्त 


क प = 


१. अर्न॑त ह्य सब्द या ठिकाणी वे पृदेषि अविनाशी या अर्थानि वापरठेका अहि- 
अमयाद या अर्थानि नब्े. महानुभाव पंथात अनंत श्रब्द अमर्याद या अर्थानि 
सामान्येकरून उपयोगात भाणला जातो; भणि त्या अर्थानि ! ईश्वर › हीच कायती 
वस्तु अनादि ब अनंत अद; वाकीच्या सवे वस्तु पादि व सान्त ( म्ादित ) अद्र, 
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नादी. याचा अथं इतरत्र देवर्ताचा श्रुखी उछेलच येत नाही, असा नाही, 
देवतांचा उषे येतो, पण ॒स्वत॑न आणि नित्य वस्तु स्णून येत नाही. 
सामान्येकलून इतर दथैनांव्या दीने देवता या जीव-वर्गातच मोडतात, 
उदराः जेनांच्या तच्वन्ञानात दैवता म्हणजे सुखकपन्न अशा स्थितीडा पोचल्छे 
जीवच होत. अर्थात, त्यांच्या मते देवता-वगं हा स्वतंन वर्गं नसून तो 
जीव वगच दोय. महानुभावांचा देवता-वमं म्दणजे जीव-वर्गाचा एक भाग 
अहि अधे नाही, तर तो स्वतंत्र पदाथं अहि. 


° सव॑ खस्विद ब्रह्म › मानणात्या शकराचा्यौच्या अद्वैत विद्धातात 
जीवप्रप॑चप्रमाणे देवतांनाहि स्वतंत्र स्थान नादी, हे सांगायबच नको, जीव- 
परपंच है जते ब्रह्मावरील विवर्तं किंवा अध्यास्त अहित त्याचप्रमाणे देवता 
ह्याहि ब्रह्मवरीर अध्यास्तच ठरणार. विशिष्टदधित प्रतिपादन करणारे रामानुजा- 
चायं देवता ही जीवयोनीच मानतात, ब्रहमसूत्रातील परिल्या सुत्रावरील 
भाष्यामवे ‹ तस्य ज्ञानेककारस्य सतो देवाद्याकरिण स्वात्मैविध्यानुरेधानमूल् 
देवायाकारनुसंघानमूलकर्ममूल्य इत्यथः ? ; ^ जातिगुणयोरिव द्रम्याणामपि 
शरीरभाकेन विश्चेषणलेन गोरधोभनुष्यो देवो जातः कर्मभिरिति सामान्याधि- 
करण्यं लोकवेदयोगुंलामेव दृष्टचरम्‌ ” ; ^“ एवं देवमनुष्यादिपिंडविशिष्टानां 
जीवानां परमास्मशचरीरतया ».. वभर उटेव अलेले अहित, त्यावरून, 
अआपापस्या कर्मावुसार “ जीव › देवशरीरधारीहि होत्तो-अर्थात, देवता-वरगं हा 
वस्तुतः जीव-व्गच अवस्याचे दिसून येते, ` 


देती मध्वाचार्यानीहि देवतांना जीवयोनीतच स्थान दिले अदि. आपल्या 
बरह्मपूत्तमाष्यातील (अ. शपा. रसु. २६) ! देवाधिकरण? प्रकरणामध्ये 
मनुष्य-जीरवाना देवतापदप्रा्िनंतर वेदाधिकार अतो की नाही याची चर्चा 
केटी अहे, तीत, पुण्यवान मनुष्प्राना ( जीर्वाना) देवादित्व प्राप्त होते 
असा स्पष्ट उषे अदि, ¢ तहूपरि मनुष्याणां सतां देवादिप्राप्सयुपरि ”-- 
° मनुष्या एव देवादयो भवन्तीति तदुपरीव्यक्तम्‌ । तत्र यदि मनुष्याः सन्तो 
देवादयो भवन्ति तत्पूवं देवताभावाहेवतोदिष्ट कमणि विरोघ इति चेन । 
अनेकेषां देवतापदप्राप्तेदशनात्‌ ^ ते ह नाकं महिमानः सचन्त यत्र पूवे 
साध्या सन्ति देवाः ` इति ॥ ” इयादि वाक्यावरूत देवता. म्हणजे जीवच 
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होते स्पष्ट होते. विरिष्ट गुणकर्मानी जीवच देवतापदवीला पोच॑तात, 
अशा या देवता मध्वाचार्यानी प्रवाहरूपाने निलय मानलेस्या अदित, ‹ अत 
एव शब्दस्य निव्यत्वादेषच देवप्रवाहस्य निप्यत्वम्‌ › ( सदरं ), पण मूलतः 
मात्र, मध्वाचा्यच्या मते ! देवता-वगं अनित्य अदि. कारण देवता हा 
काही सयांच्या मते . स्वतंत्र पदार्थं नादी, इतर दश्चनात देखील देवता दी 
वेगढ्ठी अशी निय वस्तु मानलेली नादी. महानुभारवानी ती मानलेढी आहे, 
हा महानुभाव तच्व्ञानाचा एक लष्यात ठेवण्यासारला विश्चेष होय. 


पूणं द्ेताचे तत्वज्ञान 

. जीव, देवता, प्रपच व परमेश्वर ह्या महानुभाव तच्न्ञानातीर चार 
भिन्न व निल वस्तु होत. याचाच अथ अछा की, या चारहि वस्तुमध्ये पूर्ण- 
पणे मेद अदि; दैत अहि. या चारहि वस्तूपैकी कोणत्याहि दोन किंवा अधिक 
वस्ते एेक्य कोणल्याहि स्थितीत के्हांहि होभे शक्य नाही. याती प्रत्येक 
` वस्तु हुखम्या वस्तुपासून स्वरूपतः भिन्न अषस्यामूे व त्याच स्थितीत ती 
नित्य अषष्याभुरे वाच्यात अभिन्नता किंवा अद्वैत स्थापन होणे अशक्य 
अहि. अर्थात्‌ महानुभाव तखज्ञान पणैपणे द्वैत तच्छज्ञान अदि है सांगा- 
यलखाच नको, प्रप॑च हा जड अहि, परमेश्वर नियसुक्त, देवता निप्यचद्ध 
आणि जीव बद्धमुक्त अदि, (वि. ४५). देवता नियबद्ध असल्यामुटे, आह 
स्या प्थितीतच ल्या निष्य आहित. अर्थात्‌ व्याना मुक्ति नाही, प्रप॑च जड 
असस्यापरुटे स्याच्या मुक्तीचा प्रश्रच नादी, पण जीव हा मात्र अनादि का्म- 
-पासून अविचयेने बद्ध अघल तरी सक्त होण्याची पाता त्याच्या दिकाणी अहि 
म्हणूनच ्याखा ! बद्धमुक्त ` असे स्दटले आहे. अर्थात्‌ जीवाल पक्ति प्राप्त 
होऊ शक्ते. अविदयेपासून मुक्त स्षाव्यार्यतर ईश्वरःस्वरूपाची प्रति व तेथीठ 
आर्नदाचा उपभोग हीच महानुभावांची मुक्ति होय. सक्त शास्यावर जीव ब्रह्म 
किंवा ईश्वर बनतो असे मात्र नाही; कारण ईश्वर व जीव या दोन भिन्न 
व निय वरस्तु अदित. तसेच आप्या कर्मानुषार जीव देवतांचीहि फे 
प्रात करून घेऊं शकतो; पण तो दैवता मात्र होऊ शकत नादी, कारण 
जीव वस्तु व देवता बस्तु भिन्न व नित्य असस्याभ्रुढे स्यांच्यात क्य होगे 
शक्य नाही, तेग्हां जीवेश्वरतबंषाच्या दृष्टीने महानुभाव तच्छक्षान हे दवैताचे 
तच्छ्रन भषस्याचि दिसुन येते, 
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जीवेश्वर-संबंघ 

जीव अणि ईश्वर या दोन्ही वस्तु परस्परापासून पूणैतया भिन्न आहेत 

£ जीव जीवा साजात्य : है सकटादी वेजात्य (वि, १२७ ) म्हणजे गुण- 

धर्माच्या बावतीत ईश्वर दा सवं जीवाहूनच नन्दे तर देवताप्र्पचाहूनदि 

अगदी विजातीय आहे. “ जीवु विष्र : परमेश्वर समू? (वि, मा, ३५) 

या त्याच्यातीक मेदापरुकेच ^ परमेश्व सेन्यो : जीघु सेवक्ु" (वि, मा. ९); 

° जीवेश्वरा स्वामीग्त्यघवधु हा अनादीचा ° (वि. १२४ ) ठरटेटा अदि, 

आणि तो स्वामीश्व्यंबंघ अनादीचा अक्षस्याधृठे निव्यदि यदि, श्दणजेच, 

ईर किंवा ब्रह्म यांची धाति श्चस्यावर देखील तो संघ तस्ताच कायम राहतो, 

जीवेश्वरंच्या दवैताचें हे स्पष्ट प्रतिपादन आहे. अर्थात्‌, जीवेश्वरंचे कोण- 

त्या स्वस्पात रेक्य मानणान्या दशेनाशी महानुभावांचा मतभेद आहे, हे 

उग्रड दिष्ते, उद्धवगीताकार भास्रभट बोरीकर आणि ज्ञानप्रगोधकार पंडित 

विश्वनाथ था महानुभार्वानी अपापल्या कव्यातून या जीवेश्वसंबंघाचा खंडन- 

मेडनपूर्वक विचार करून दवैताची प्रतिष्ठा केली आदि, ती लक्ष्यात घेऊ. 

अद्वैत खंडन | 

^ सर्वं लस्विदं ब्रह्मः म्दणणान्या अद्वैताच्या मते जगात नित्य वस्तु काय 

ती एकन अहि आणि ती म्हणजे ब्रह्म (इश्वर) ही होय. सष्टीत दुखरी वस्तूच 

नाही, पण असे जर खरोखर अपेक तर-- " जर देवे देखिले नाही आणिक। 

तर पापपुण्यमोचक । कर्म॑बंघघुलदुःखतारक । . ज्ञान कोणाश्ची बोढे | › 

(ज्ञा, प्र, ६३५) तर परमेश्वर पापपुण्याचे, कर्माचे, सुखदुःखाचे व 
त्याच्यापासून उष्दरण्याचे ज्ञान सांगतो कुणाल १ ज्याअर्थी हे ज्ञान तो कुणाल 
,तरी संगतो त्याअर्थी हा क्रुणीतरी (=जीव) ईश्वराहून भिन्न असला पादिजे, 
बरे, ईश्वर आपणच द्विषा होतो आणि मग ¦ आपली आपण फेडी भरती 

आपुरेया आपण करी प्रापि › हे म्हणणे दास्यास्पद अहि. आधी स्वतःखा भवि- 

दयेचे बंघन खवून व्यायचे अणि मग वयातून सुटण्याष्ठाटी काङ्कुढतीला 

यायचे अघा दा विश्द्धोक्तीचा प्रकार ज्ञाला. (ज्ञा, प्र, ६३८-६३९ ). शिवाय 

< आपणच देव तर सेवक कवण १ कवणा करावी पूजा १ उत्पत्ति प्रख्य या तीन्दयी 

अवस्था भुजे तो कवण दूजा (चौपदी.६) इ दामोद्रर पंडिताचा प्रभ हेच 
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विवर्त-वादाची जयथार्थता 
बरे, अविचेभुटटे किंवा मायेमुखे ईश्वर-स्वरूपावर हा मास्त होतो अधे 
म्हणावे तर प्रश्न असा उपध्थित होतो की, "परिपूण ब्रह्य अघे ] तेये 
अविद्या कैची संमवे १› (ज्ञा. प. ६४१). परिपूणं ईश्वराच्या ठिकाणी माया 
. निर्माण जाली अपे मानणे म्हणजे प्रकाश्चतून अंघार निर्माण श्चाल, अम्रता- 
तून विष उत्पन्न श्चा, नियानदातून दुः जन्माला आले भते मानवे 
` गेल. मायेचा निरास स्माल्यावाचून जे ब्रह्म प्राप्त होऊ शकत नाही याच 
ब्रह्माच्या टदिकाणी माया असते असे ग्दणणे चुकीचे आहे. ज्याच्या 
दद्चंनाने मायेचा नाश्च हेतो तो ईश्वस्व मायेने ग्याप्त महि, व्याराच माया 
आपल्या गुणनी मधते असे म्हटले तरी ती माया फेडणार कोण १ सारश्च, 
कोदिष्टकानी आकाश ग्यापले जाणे व अंधाराच्या पाल्वात दिभ्य तेन बांधणे 
-जते अशक्य अहि तसेच परिपूणं ब्रह्मा माया न्यापणे अश्चक्व अदि. अनेक 
बदिवा्नाना मुक्त करण्याचा ज्याचा अधिकार स्या सम्रायाछा एषादा र 
जर कारागारात दडपू शकेल तरच त्या निव्यमृक्त ईशवराला अविद्यारूप 
, माया आपल्या पाश्चात बाधते असे म्हणता येल, सिवाय, सवैश्यापक व 
अनत ईश्वर जीव-स्वरूपाने एकदेशी होतो, प्या अजञम्ययाला जीव-रूपान 
जन्ममृप्यु प्राप्त होतो, त्या तेजोरूप स्वयंप्रकाशाला जीवाच्या दिकाणी दिस~ 
णारे अज्ञानतम ग्रस्‌ शकते असे श्णणे बदतोभ्याघातासारखे अहि. कारण 
जीवेश्वरात विषमता स्वतःसिद्ध आहि. ( ज्ञा. प्र. ६४८-६५१ ) 
- बरे, जीवेश्वर ही एकच वस्तु मानली तर ईश्वर एक असून जीव 
अनेक अदित, (उद, गी. ५६७. ) तेग्दां एकच ईश्वर अनेकत्वाने हग्गोचर 
कसा होई १ धटदिमेदनि आकश्च जसे अनेकधा दिसते तस्ता अविद्यारूप 
: मायेशुटे ईश्वर अनेकधा भासतो असे म्हणावे तर त्या निरवयव व निराकार 
ईश्वराचा माया अवच्छेद करू शकते असे मानवि खगे ! दर्पणात स्या 
प्रमाणे मुखाच प्रतिर्जिब माते त्याप्रमाणे जीव म्हणजे अविद्यास्प मायास्वरू- 
पात पडले ईश्वराचे प्रतिर्धिब होय अघे भ्दणणेहि चुकीचे होईल. कारण 
` अभावसूप माया-स्वरूपात अमूर्त ईश्वराचे प्रतिर्बिब पडणे शक्य नादी. तेगा 
जीव आणि ईश्वर म्हणजे एकच वस्तु दोय असे मानता येत नाही 
(उद्व, गरी, ५८०५८५१.) ५ | (क 
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परिणामवाद अमान्य 
रामानुजाचार्यीारखे किक वेदान्ती जीव व इश्वर या स्वर्ततर वस्तु मानूनदि 
त्यात अभेद कदिपतात, जीव म्हणजे इश्वराचाच परिणाम होय है यचि मत 
महानुभार्वाना मान्य नादी. अविक्रीय परमेश्चरात्रर जीव-स्वरूपाचा विक्रार 
होतो तर परमेश्वराचे अविक्रीयत्व भग पावते आणि तो अनित्य ठरतो; 
सदणून जीव हा ईशधरचा परिणाम किंवा विकार मानता येत नाही. वा्याच्ा 
 योगने समुद्र हेखावतो व त्यावर अनेक तरंग उउतात व्याप्रमणे अविदेच्या 
गुणवंगाने ब्रह्मतून नाना जीव परिणाम पावतात असे म्हणणे योग्य नादी, 
कारण, समृद्रावर उरणारे तरंग अभिन्नत्वाने उटून लगलीच स्ट रीतीने, 
साघनाध्चिवाय पुन्हा समुद्रातच विशीन होतात जीवांचे तसे नादी, ब्रह्मप्राप्ती 
साठी नानासराधनानी करमक्चालन केस्यावाचून यांना गति नादी. दूसरे अते की, 
समुद्र आणि तरंग यात वस्तुत्वाने संपूण साम्य अदि, तसे जीवेश्वरात मुटीच 
नादी. मूढ पुवर्णापासून जसे अनेक अलंकार तयार होतात तसे मूढ ५र~ 
बरह्मतून नाना जीव घडठे जातात असे जे म्हणतात व्यांच्याहि इष्टीने सुवर्णा 
, व त्याच्या अंकारा वस्तुसाम्य अस्ते, पण हे खरे आदे काय ? इश्वर सर्व 
- अदि तर जीव अन्नान अहै; परिख दद्ध आदह तर दुसरा मजिन आदे; पदिद 
अ्निदमय अहि तर दुसरा सदा दुःखी आह; पिला अनंत अहि तर दुखरा 
एकदेशी अदे; पहिला सर्वगामी अहे तर दुखा स्थितिमंत अहि; पहिल्म 
अआत्मरमण अहि तर दुसरा विकारादिकनी भरांत होणारा अहि, अघे असूनि 
त्यांच्यात अभेद मानणे चुकीचे नाद्व काय † शिवाय सोन्यापासून सोनार जसे 
, अलंकार घड़वतो तसे ब्रह्मच कामावणुक करून त्यापासून अविद्येने नाता 
जीव षडे अपे मानायचे की काय ! चद्राच्या किरणापासून जर उत्तम पक्तान्न 
करता येइंरु तरव अवियेकट्ून निराकार ब्रह्म कामावङे जाईल. सारांश, 
परिणामवादानि जीवेश्वराचे अभिन्नत सिद्ध करू पाणे व्यर्थं होप, 

(शा. प्र. ६०४-६१५ ) 
भरा दोन्ही वस्तु मुखातं स्वतत्र व नित्य मानून पुन्हा वयात भद्रैत 
 स्थापन्‌ करणे, हे वरवर पाहता देखील चकीचे वागत. दोन भिन्न वस्वा 
नाश न होता देक्य होते अके स्हणवि तर ते अशक्य अदि, आपापल्या 
स्वरूपानि निस्तर विमान अषृरेस्वा काचामाणिक्याम्ये कृषी एरक्य होईल 


१. नित्पानित्यवस्तुविषैक ` १७ 


काय १ बरे, या दोन्ही वस्चा कवा त्यातील एकीचा स्वरूपतः नाश होऊन 
त्यांचे ेक्य होते अश्ची कस्पना केटी तर मग त्या वस्तु ष्वतेतर ष. निस्य 
अहित अते स्हणता प्रेणार नादी. ते्दां दोन्द्यौ बस्तु भिन्न यसूनहि स्यात अभेद्‌ 
आहे अके म्हण्णे चुीचे उसे. बरे, या दन वस्तूमध्ये मेदाचा मभाव 
आहे म्हणून त्यात अभेद मानावा तरी जुढत नाही, कारण वयावारी प्रुोव 
त्या वस्र भिन्न अहित असे गृहीत धरेच पािजे, अशा वेव्टी भदाचा 
अंगिकार केल्यावाचून अभेदाचे लक्षण करताच येत नादी, कोणत्याहि द्छने 
पाके तरी जीव व ईश्वर या दोन वस्तु भिन्न अदित; त्या खरूपतःच 
निरनिराठ्या अहित, (उद्र. गी, ५७०-५७५ } | 


प्रपचाचे स्वतंत्र भस्तित्वं 


जीय व ईश्वर ज्याप्रमाणे स्वर्तव्र वस्तु महित त्याचप्रमाणे प्रषचन्दी 
देखील एक स्वत॑न् वसवु अहि, ज्या दशनकारांच्या दृष्टीने ती - स्वतंन च्छ्ु 
आष व्यांच्याविष्रयी प्रभच नाही; पण ज्याच्या मते त्ची ती नाही, याना 
` आपापल्या परी उत्तरे देठन महानुभार्वानी प्रपंचाचे स्वतत्रत्व सिद्ध केले 
आहि, केवलादरैती छंकराचार्याना प्रपच हा ब्रह्मावरील ‹ विवतै› वाटतो तर 
विशिष्टदेती समालुजाचार्याना प्प॑च हा स्वतंत्र व॒ नित्य असूनि तो 
ब्रह्यचा (परिणाम › वाटतो, ही दोन्द्रौ मते श्रीचक्रधरस्वार्मीना मान्व नाहीत 
एकति प्रपेचु परिणाम बोकिजे : एकाते विव बोलिजि : एथ तेते नन्हे ४ 
एथ प्रप॑चु भणिजे स्वतंत्र पदां एकु आति : जेखा गंघर्वनगरीचा दस्तीःः' 
(वि, ६०) अघे स्यि म्हणणे अषि. या ॒विवर्तवादाची व परिणामवादाच्री 
लंडनात्मक चर्चां ्रीचक्रधरस्वामीनी केली भाटक्तं नाही, जञानप्रगोधकार 
विश्वनाथाने ती चर्वा कलेटी भद 


प्रपंच-विवरत-वाद असंमत कि 


विवर्त॑वायचि प्रपंचाविषयी म्दणणे भे की, प्रपंच स्णजे परमेश्वरावर 

विवा पर्रह्यावर क्राञेडा भा अदि, दोरावर ज्याप्रमाणे सर्पाचा भास होती 
्िंपल्यावर व्याप्रमाणे रजताचां भाख होतो, किंवा वाग्यवेटावर ज्यापरमौणि 

` मृगजलचा भाल होतो त्याप्रमाणे घत्य व एकमेवाद्धितीमं ब्रह्यत्र परपचाचा 
मा होतो, अर्थाद्‌ ; त्या माकर वर्पापरनाणे, रजताप्रमागे वा मुगजक्रपमाषे 








१८ ` महादुभाव तच््ञानं 
। न प्रप्र. हा मु्ातच खोय--मिथ्यारूप--अदि, पण प्रप॑च जर्‌ खोया मानल 
. तर स्याल्या दंयोगनि जीवान संतासंत कमचि गुणदोष का लागावे १ माससूप 
; असलेल्या मृगजकाच्या डोहातून पार ` पडण्याष्ाठी बाहूंची हाल्वार 
. करणे जसे भ्य्थं अहि, तक्षे भासरूप प्रप॑चातून तरून जाण्याची खयपट 
~ करणेहि व्यर्थ होय. जो मिद्विष्त अचेल--अज्ञानी असेल तो स्वप्रातील 
¦ श्स्त्राघातोनी वोणावेर; पण जो जागा असेल - ज्ञानी असेल -त्याल्य ते 
स्वप्न व तो शच््राषात सगे कादी मिथ्या आहे याची जाणीव असते, पण 
;  विवतेवादी ज्ञानी पुरुष देखीर प्रपंचाच्या योगाने निर्माण होणाव्या संतासंत 
, कर्माची बंधने मात खरी मानतात ब त्यातून बाहेर पडण्या्ादी साघनांचा 
उपदेश करितात हे कसे १ बरे, स्याच्या द्टीने (क्म * देलीख स्वपातीक 
दृद्याप्रमाणे खोटे अहि असे श्हणवि तर प्रद्यश्टात .व्याचा भोग मोगावा 
ल्गतो, इतकेच नाही तर कर्माचा भोग भोगस्याशिवाय कर्मनाश्च होत नाही 
ˆ 1 असे ते म्हणतात. मग जे भोगस्याशिवाय नासत नादी ते ख्टके आहि अपे 
` केसे म्हणौवे { प्रप॑चस्वरूप खोटे असते तर संसृतीपासृन मोश्च मिक्विण्या- 
।-सटीः वेद, आगम, शंच, पुराणे इव्यारदीनी नाना साघनांचा उपदेश केला 
^ मंसता. तेन्हां प्रच हा सत्य अहि. पण प्रप्च सत्य मानावा तर तो क्षणा- 
` क्षणासा गघवेनगरातीक हत्तीप्रमाणे नवीननबीन तयार होतो, ब त्याचा 
नाश्चहि होतो अते अनुभवाला येते. पण ही स्थिति हदय अथवा कार्य-पपचाची 
आहे. या कायप्रपचाचे मूढ कारण मात्र स्वतःचिद्ध व अनेत आहे. म्हणूनच 
म्दटरे आह की, "असें तो दिषे : दिषे तो नासे :" (खी. च, उत्त. २६६३) 
ग्हंणजे कारणरूपाने स्वतःसिद्ध ` अटेला कारण-प्रप॑चच ‹ दिसतो › म्हणजे 
कार्याल येतो, ्यक्तं होतो आणि"कायंरूपाने दिषणाया म्यक्त प्रपचच नातो 
त्याचा संहर होतो; कारण-प्रपेचाचा मान संहार होत नाही, म्हणूनच 
श्रीचक्रधरस्वार्मीनी प्रपच हा स्वतंत्र पदाथं मानटेल्य अहि. (जञा.प्५६७-५७४) 
परपंच-परिणाम-वाद्‌ चुकीचा | 
केवखद्वेतवादी ` भीरोकराचायौचा विवतैवाद भ्यप्रमाणे महानुभाव खरा 
मानी नाहीत, खाप्रमाणे विशचिषठद्वितवादी भ्रीरामानुजाचा्याचा परिणामंवादहि 
, तेः खस मानीत नाहीत. श्रीरामानुजाचायं प्रपच ही स्वतंत्र व नित्य वस्तु 
\ भानुतात्‌ हे खरे; पण एकमेवाद्वितीयं बह्मच्य्‌ा- चिदचिद्विशिष्ट परमेश्वरच्या 
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दिक्राणी अतटेस्या “अचित्‌ › स्वरूपाचाच तो परिणाम होय, दुष स्याप्रमणि 
दह्यामध्ये परिणाम पावते, स्याप्रमाणे प्रसयक्ष ब्रह्मच प्रपंचरूपने परिणाम 
पावलेले अदि. अर्थात्‌, हा प्रप॑च म्हणजे ब्रह्मच होय अते शीरामालुजाचार्याचि 
प्रपचाविषयीचे मत होय, पण असे मानणे म्हणजे नित्य व संतस्वरूप 
परब्रह्माखा प्रपंचाचे असंत ब अनित्य स्वरूप प्राप्त होते असे म्दणणे दोय, 
शिवाय जे परब्रह्म स्वरूपाने निराकार व अग्यक्तं आहे ते जड प्रप॑चाच्या 
रूपाने ग्यक्त कसे होई ! तेम्दां अन्यक्त परत्रह्म प्रप॑चरूपाने भ्यक्त क्षारे अशे 
मानणे अबंदधपणाचे लक्षण होय. अवतार घेतांना देखील जो ईश्वर स्वतःला 
मायेच्या रुर्णानी चिप दोऊ देत नादी व्याला अविधेमुदे प्रपंचत्व प्राप्त होते है 
म्हणणे चुक्रीचे होय, अविक्री व आनंदगेभीर पर्रह्माख अविद्या केब्डांहि 
विकृत करू शकत नाही. शहगून अविद्यावश होऊन ब्रह्म प्रपंचरूपाने 
परिणाम पावते, असे म्हणता येत नाही. बर, ब्रह्मस्वरूप स्वेच्छेने प्रपचरूपात 
परिणाम पवते असे र्हणावे तर नित्यमुक्त, शाश्वत, शद्ध, केवस्यरूप ष 

` निःप्रपंच परनह्याने परमाणुरूप जडपण धरले असे मानावे लगेर. पण हे 
सवच अषंमवनीय अहि. तेग्हां प्रपंच म्हणजे ब्रह्माचा परिणाम मानणे योग्य 
नादी, ती स्वतेत्रच वस्व॒ मानली पािजे, ( शा. प्र, ५५५-५५६ ) 


उपसंहार 


वरी विषेचनावरून श्रीचक्रधरस्वामींच्या म्हणजे महानुभावांस्या 
तस्वज्ञानात जीव, देवता, पपच व परमेश्वर या चार भिन्न वस्तु अनादि व 
नित्य अखल्याचे दिसून येईल. मूढ सष्टीच्या आरभी या चार्च वस्तु 
अस्तित्वात होव्या. यांची स्वरूपे आता क्रमाक्रमाने छक्ष्यात षे. प्रथम 
। जीवस्वरूपाकडे वदू. , 





१, अन्यत्त व्यक्तिमापन्नं मन्यन्ते मामबुद्धयः 
परं भावमजानन्तो ममान्ययमनुत्तमम्‌ ॥ (गी, ७-२४) ` 


प्रकरण ररे 
जीव-स्वरूप 


००० 59० 


जेथ भवीयेची काजव्यी : स्वर्यभ उमरी 
` ते जीव-स्वरूप नाना मढी ¦ बद्ध जाण (उद्भ, गी. ५८८) 


ास्ताविक ; जीव अनादि ; नित्य 


महानुभावांच्या निष्यानित्यवस्तुविवेकात जीव हा स्वतंत्र पदार्थं असून 
` तो अनादि वं निव्य आहे हे आपण पिरे. मूढ सष्टीच्या प्रारभी अन्यक्त 
स्थितीत अस्या चार पदाथपिकी जीव हा एक पदार्थं अघस्युदे तो 
° अनादि › आदि है सांगायल् नकोच. निस्य : केवट : अनादि : अविद्यायुक्त 
वस्तु एकु आति : ते जीव शब्दे बोलिजि › (म. वा. २).या सूत्रात्‌ जीवाचे 
अनादित्व व नित्य स्पष्ट आदे. जीवाचे है नित्यत्व ‹ नित्यवर्गी जीव ४ 
देवता : परमेश्वर : उरेति ` (संहा. १०) या सूत्रातदहि सुचित क्ट 
` असून त्याचाच अनुवाद “ शरिरा जन्म मरण : जीड नित्य जाण : चया 
' खुणा £ मिया गुरू केखा ` ( उद्ध. गी. २९३ ) या ओवीत भास्करभदटर 
बोरीकराने आणि " अख कदिजे सो अपरपार, जीर किजे सो अविनाश › 
(चौपदी, ७ ) या चौपदीत दामोदर पंडिताने केटेख आदि, 


जीव अनेक आत ` 


अनादि आणि नित्य अ्चीदही जीव वस्तु “ष्कुः (म. वा. २) 
अषली तरी ती फक्त जातित्वाने, म्हणजे, देवता-वगं ही ज्या अर्थानि ‹ एक? 
वस्तु आदे याच अर्थाने जीव-वगे ही ‹ एक ° वस्तु अदि, पण वस्तुतः 





२ अीव-स्थहपं | ४१. 








अनादि आणि नित्य अघे जीव ‹ अनेक › अहित. ' अनते ्रह्यडि : अर्नेता 
देवता : अनैत जीद : अनैत परमेश्वर : › (वि, २१२) या सूत्रात गणनेच्या 
दृष्ठीनेच जीवांचे अ्न॑तत्व म्हणजे अनेकत्व सांगितके अहे. संसरण प्रकरणात 
तमोनिमय जीव मायास्वरूपी असति” (संस. २) या व पुढीरु काही 
वचनात (संख, ५, २४; याशिवाय संहा. १९; अ. व्या. १०; वि. ८२; 
वि. मा. २२. वगैरे पहा. ) जीवारुबेधी अनेकवचनी प्रयोग केले आहित, 
१६ ग्या व १७ न्या वचनात (संस, ) “रची असा एकवचनी प्रयोग ` 
अखला तरी लक्षण-स्थन्टातील प्यावरीर पश्चात मात्र अनेकवचनच वापरलेके 
आदठ्ते, दुसम्या वचनावरील " निमय ` म्हणजे हरपल : यथा समुद्री जलख्चरे 
, . .एेसे अनैत जीव म्हणजे अर्नता ब्रह्याडीचे अनेत जीव >... या दीकेतहि 
जीवांचे अनेकत्व स्पष्ट अहि, जीवब्रह्मातीर मेद स्पष्ट करताना ‹ एकवचन 
बहुवचन मानिखी : आणिक मेद्‌ नमनीतिः (उद्‌, गी. ५६८) या 
ओवीत आणि ततूर्वी ^ जिवाचिया अक्षौणी ‡ पडली अवीयेची गवसणी ? 
(उद्व. ग, ५५१) या ओबीतदि जीवांचे अनेकत्न उघड अदे. ` 
अनादिअविचयायुक्त 

प्रयेकं जीवाचे स्वरूप अनादिकाल्पासून ( अवियुक्त › हे, 
(म, वा. २). ! अविन्यात्मक जीव › (संस.५ ); ' जीवाचा माथा अनादि- 
अचिद्यागाः(वि,मा ३४) इत्यादि वचनावरूनहि जीवस्वरूप अनादि- 
अवियेने युक्त असल्याचे दिसून येते. ‹ भनादिअविद्याकमंलेपयुक्त जीव 


^~ 





१. ‹ तरि एङ का ग्हणितेखे : ना हे एकवचनी बहुवचन : जीवाव रासि एक 
म्हणौनि एडु म्हणितछे । जं मिवे : पो : अके : म्हणितकेया का एक मिरी : 
पोफक : आङे होए । नां : हे एकवचनी बहुवचन : म्दणौनि एकु आति म्हणितङे * 
(म. वा. प्र.) ॥ 

२. ‹ अनेते ब्रह्मांड : अर्नता देवता : अनंत जीव : गणना विषयो न्दे 
ते अनंत: मातरि ब्रह्मि गणिलीचिते केति: ना (ब्रह्मंडपरस्वे चिञ्जड जारी 
अते: हे का पराः परि अर्नत ब्रह्य डीचे जीव गणिले : तेचि कविः ना: जीवपरत्व 
संल जाली अपे म्दणौनि › (वि. बरं. २१२) 

३, ‹ प्रपंचाति रचिता : मठ घती ' (ल. स्थ. संस . १६); ‹ प्रतिमनी पाकी 
का राचेती : काद सेनि राचती ' (र, स्थ, सप्त, १७।. 


2 पहा चुजावं तर्च्वक्ञाच 





(संहा १२) हे सूत्र प्रावादिक सष्टिरब॑घीचे असले तरी जीवस्वरूपात 
अविद्या अनादीची आह है व्यावरूनदि स्पष्ट होते. ° तैसी भवीयेची उकली : 
जया जिवजाताते बुडष्टी ” (उद्‌. गी. ५५६ ); ‹ जथ अवीयेची काजढी : 
स्वर्थम उपरी : ते जीवस्वरूप ?~ (उद्व, गी, ५८८ ) ¦ आणि अचिद्या 
जीवी अआनादीची | स्वयं उमरी सुढ्ीची ` (जा. प्र. २५८ ); ° भणे अनादि 
अविच्चा अवधडी › ( ऋद्धि. व. १६२ ); वगैरे आओभ्यात सुद्धा याच वस्तु- 
ध्थितीचे प्रतिर्बिब पडले आदे. 

जीवस्वरूषात ही अनादि थवि्या मरीपाणीन्यायाने काल्वल्ली आहि, 
पुष्कढशचा पाण्यामपे योडीखी मशी ऊप शाहं असावी व व्यायटे मब्ठात अच्यत 
स्वच्छ असलेल्या पाण्याखा किंचित्‌ कालिमा यावा व्यप्रमणे मूर्तः स्फटिक- 
श्यभ्र अषर्स्या जीवष्वरूपात ( जीद स्फटिकाकार्‌ : आ. मा, १९३ ) काल्या 
रंगाची अव्रिया िष्ठव्टेटी असस्यामुदे तेहि किंचित्‌ सावे बनर्ेले आहे, 
( उद्ध. गी. ५८८ ). तथापि त्याबढे जीवस्वरूपाचे शुभ्रव नष्ट क्षाठे असे 
मात्र स्णता येत नही. इतकेच नादी तर फक्त अनादि अविदने युक्त असलेले 
जीवस्वरूप है, खार घातरेस्या पाण्यात भिजवून, उकदून घुवून काढल्स्या .. 
वल्राप्रमाणि स्वच्छ असते, व्या व्रा ज्याप्रमाणे पादिजेतोरंग देता येतो 
( उषारख्या वलछ्राचा टृष्ठात, १७९ ) त्याप्रमाणे अविद्यायुक्त जीवाद व्ल 
ध्यच्या सान्निध्यात्‌ ढेवत। येते. व्याला ज्याच्या सान्निध्यात ठेवाट स्याच्यासारला 
तो होऊन राहतो, (जीव जेषा संगी ठेक्नि तेसा ठके : वि. मा, ३९) 


अनादिअविद्या स्वत वस्तु नन्हे ` 

, जीवस्वरूपात काल्वच्टी दी भनादिञवि्या मौवरूप आहे. म्हणूनच 
मोक्षप्राप्ि करून देण्याच्या वैन्य परमेश्वर तिचा छेद्‌ करतात. ( मग परमेश्व 
अआपुलया कपाश्चक्तिकरनि तेयाची अनादिभविदया छेदु करीति : मूढ्ाविद्या 
छेद करीति : उद्भ, ५४) हा भावरूप पदां जीवस्वरूपात काल्वलेला 





१. “भविय्यायुक्त म्दणजे जैसी मसी पाणीये काखवशी : तैसे पाणी स्थानी 
जीव : मद्री स्थानी अविचा : पांडुरता न भगोनी म्हणजे आपले स्वरूप न भगोनिः 
(क. वं. म. वा. १) 

भावरूप अशान याते अविच म्दणितरे › (म. वा, प्र, } 


श्न 
0 


९. जीवं -स्वरपं ९६ ` 








असतो किंवा जीवस्वरूप अवियेने ‹ युक्त ` असते याचा अथ, हे दोन्ही 


पदार्थं निरनिरणे असून माग्ून कोणीतरी केन्दांतरी ते एकमेकराश्ची ' युक्तं › 
केले-एकमेकात मिले, असा केला तरतो. बरोबर शेणार नाद्य. कारण एक 


तर अविद्या हा पदाथ श्रीचक्रधरस्वारमीनी "अनादिः सांगितख अषलातरी तो 
“स्तं सांगितला नादी. अनादिकालपासुनच जीवस्वरूपात ही अविदा अहि .. 


सणि म्हणूनच तिल ठिकठिकाणी † अनादिभविच्रा। ” अते म्हट्हे भै, 
(वि. मा. ३४५ सहा. ११; १२; उद्ध. ५४). अनार्दिकृालपासून अघ 
जीवाचे व अविद्ेचे युक्तत्व मसीपाणीन्यायाने पूणपणे स्पष्ट होऊ शकत नाही 


म्हणून इुषेरे एक उदाहरण देता येडल. ' जषी कंडा खगखा कणे । तेवि ... 
अविद्या जीवेी ` ( ज्ञा. प्र. ६५९ ). जीवस्वरूप हे माताच्या दाण्यप्रमाभे 
किंवा घान्याप्रनणे अते. मात कांडस्यावर त्यातील कोडा -एक्तीकडे पदन. , 
तादढचा छयद्ध दणा निरा निघतो तद्वत्‌ अविदयष्ेदानंतर कोंड्याप्रमाणे . 
असली भविद्य। वेगढी होऊन शद्ध जीवस्वरूप शिक रीहते. शद्ध तांद्‌-  , 


ढाचा द्‌णा जला मुक्ापासून कांञ्याने ‹ युक्त ` असतो त्रे शुद्ध जीवस्वरूप 
अनादिकालपासुन अवियेने ‹ युक्त असते, कौंडल्यानेतर तांदव्छचा.दाणा 
ब त्यावरील कोडा या जरी दोन भिन्नमिन्न वस्तु दिषस्या तरि मूढ भातात 
त्या एकरूपच असतात, त्याप्रमाणे अ विच्येदानंतर जीवस्वरूप व अविद्या 
ही निरनिरारी होत अली तरी शरद्धा ती एकस्पच अषठतात. ` म्हणूनच ` 
अविन्यायुक्त अल्ेठे जीवस्वरूप हया एकच पदाथ माना पाहिजे 


^ 


१. या भर्थाच्या दृष्टीने पाषिले तर महावाकय-प्रकरणातीरं दुत्तन्या सूतं आङेखा ` 
‹ अनादि › हा शष्द जीवाचे विञेपण न घेता तो अविेकडे लावावा रगतोः त्ता 
छावायला हरकत नादी. महानुमाव रीकाकारांनी तो भविचकडेच लावले 
धष्ि. ° आदि नादी याते अनादि बोजे । दश्वरासि भादि नादी : जीव देवतांची 
आदि श्वर नेणति : हरा आदि जीव देवता नेणति : म्हणोनि दे तिन्ही 
पदाथ खरतर अनादीचे । यांची पांती अविचा कै लागी अपे पे नेणीजे 
म्हणौनि हेहि अनाद्धेची › (म. वा, प्र.) यावरून हे दिसून येद 





२. अनादि म्हणजे साली सठकाडा : म्दणजे दोन्दी स्वव॑भूचि : ते्ती जीवी ` ' 
अविद्या... ..साडी ` सख्कोँडा म्हणजे साग्ीच्या सडापस्रसीच कणी कोद्य तेचि.ः 


इत्पतति म्दणजे दोन्दीची एकचि वेकेः (र. वं. म, वा, ३) 


४. 


२४ महा नार्वं तच्व्ञर् 





अनादिअविद्या अनित्य 





अवियेलां स्वतंत्र पदाय न म्हणण्याचे मुख्य कारण अखे की, ती अनादि 
अली तरी निलय मात्र नाही. तिला अंत अहि-शेवट अदि. ईश्वरस्वरूपी 
पावन होऊ - घातटेल्या जीवस्वरूपातून अविद्या छेदस्यानंतर ८ उद. ५४) 
ती वेगन्धी होऊन तिचा अव्यत अभाव होतो; ती पूणैपणे नष्ट होते, तिच्या 
या अनित्य स्वरूपामुकेच स्वतंत्र पदार्थं म्हणून तिचा उदे श्रीचक्रधर- 
श्वामींनी केलेला नाही. निव्य वर्गाव तिला खान न देता अनित्य वर्गात दि 
अहि; ८ अनित्यवर्गी अनादिभविया : कर्मलेप उरेति : संहा. ११). 
` तथापि है म्हणणे फारसे युतंगत वाटते नादी, कारण अविद्या ज्याअर्थी 
अनादि व भावल्प अहि त्याभर्थी तो स्वत्॑ पद्‌ अहि अपे म्हणणेच 
युक्तिक ठरे असते. क्िवाय अनादिकालपासून "^ भावरूप › असलेव्या 
पदार्थाचा ˆ अत्यंत अभाव ° होतो हे म्हणणेव पुटी परश्परविरोधी आहे, 
अविद्या जर मावरूप आहे तर तिचा अव्यत अमाव होगे शक्य नाही, 
तेम कैवस्यरूप जीवस्वरूपापासून अवियेचा छेद्‌ करून तिल वेगद्टी काट- 
स्य्नितर ` तिचे कुठे तरी भावलूपाने अत्तित्व अक्षलेच पाहिजे. तसे अष्ट 
तर जीवदेवतापरपंचपरमेश्वराच्याबरो्र अविद्या हाहि स्वतंत्र पद्‌ मानभे 
युक्तं ठरते, पण महानुभाव तरे मानीत नाहीत, हे मात खरे. 


अबिधार्वधाचे च्डत्व 

` जीवस्वसूपातः काल्वङेस्याः या अनादिअवि्ेचे । युक्तत्व * अव्य॑त 
हृद अशते, इतके की कठमकदैमन्यथाकु समथ असलेल्या पसमेश्वरावाचून 
इतर .कोणाखहि .जीवस्वरूपपासून दी अविद्या दुर करता येत नादी. केव 


परमेश्वस्च आपल्या कृपादृष्टीच्या अणीने. तते करू शकतो, ( उद्ध, ५४; 


जे जीवा अविये विभाम करी : छद्धपणे : ' ज्ञा. प्र. २८; ^ करणेचा 
ररा करी : ठाङनि अविद्याविष उतरी : ° उद्ध, गी, ७७३१ ). केोण्या एका 
मागुसराच्या मातब्याच्या. आतील पद्रला, बुरणाच्या कोयच्या अंगी 
जशी स्वभावतः खाज अषते स्याप्रमणे वञ्जकीटकी नावाची एक किडी 
लागली होती. तिल्य तेथून वेगे करण्याखादी अनेशंनी नाना प्रकारचे 


# 


उपाय केले, तिल भागीने जान्डे तरी ती जाठटी जाईना; शल्नने तिल्म. ` 
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छेद पण ती छेदनी जाइना; तिष्यावर धणाचे धाव षाटूल तिचा चुरा कर 
ण्याचा प्रयत्न केडा पस्तु तो म्यथ गेला; सांडश्ीने तिला तोद्धन कादण्वा- 
तहि अपयश्च अले. अनेकांना रोगाचे निदानच दहोर्ईदना, व्यासे याच्या 
उपार्यानी रोग दूर होण्याएेवजी त्यापासून त्या माणसाल दुःख मात्र अधिक 
होई, किेकाच्याजवल उपाय होता पण त्यांना सेगच कटेना आणि कादीनां 
रोग कढठत होता पण यांना उपाय ठाऊक नष्डता. रोगाचे योग्य ते निदान 
करून त्यावर उपाय-योजन। करणारा एकच होता, व्यने त्या माणस्य अपेय ` 
पाजले, त्यामुके ती किडी चरफड्ून मेढी. जीवस्वसूपीची अविद्या या षन्न- 
कीटकीप्रमणे अहि. तिचा नाद्य करण्याष्ादी जीव अनेक उपाय करतो, पण 
व्यामुटे ल्ाच्याकडून नरकच अधिकाधिक प्रमाणात जोडले जातात, परमे 
श्वर आपल्या कृपादृष्टीच्या अणीने जनहा तिचा छेद करतील ते्हांच तिचा 
नश्च हयोऊ शकतो, एरवी नादी. जीवस्वरूपाल लगून असख अवियेचा 
बंघ इतक दढ अतो ( वन्रकीटकीयेचा षत, २० ).. 
अविधायुक्त ! केवर ` जीवस्वरूप 

एवगुणविशिष्ट अविदयेने युक्त असरेस्या जीवाचे स्वरूप ^ केवद्ट 
उह. (मवा, २; वि. मा. १९७ ). वस्तुतः (केवच्छ ` म्दइणजे ज्ञन्यातील, 
मानक सरोवरातीर किंवा गगनगेयेतील उदकाप्रमणि विद्युद्ध, निम, निमे 
पण अते आहे तर या सहज स्थितीतच जीव मोक्षप्राप्तील योग्य आहे अपे 
म्हणावे गेल. तथापि वस्तुत्थिति मात्र तश्ची नाही. कारण, अविद्यछेद्‌ 
क्ास्यावाचून तो खरोखर वियद होऊ शकत नादी. “केवल ` या शब्दान 
सूचित दोणारी जीवाची विश्चद्धावस्था ही मूढ दष्टपूवीं कोणत्याहि क्मानी 
तो मलिन दोण्यापूर्वीची होय. भाणि मूढ खिपूर्वी, अनादिकालपासून तो 
अविद्यायुक्त असस्यायुे त्याच्या व्याच स्थितीला “केवढ > हे नाव अहि, 
मविचायुक्तवामुवे जीवाचे ^केवद्छत्व ' मंग पावते असे नदी. मोक्षप्राघीच्या 


५१५. 








दुसरे नादी ते केव ! जेसे क्चसीचे उदक्‌ : जेसे मानस सरोवर : जसे 
गगनगयेचे उदक । याचा ठाई दुसरे नादि दे पदार्थं चोखर निमे । तैसा 
जघ केवद्कु ' (म, वा. प्र.) 
वंक हे छुक्षण : तरि केव म्हणजे अविधेचे धुक्तत्व भून आन मादि 
श्रय जयुलदि परि कवन हे रक्षण मगर्ची नादी: (नि, बं, १४७) “ 
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ूर्वीचा “केवल? जीव अविवेपासून मोकव्डा च्चाल्यानंतर्‌ ‹ कैवद्य * बन॑तो 
( एकु जीवकेवस्य ‡ एकु परकेवल्य : जीवकेवस्य पे परकेवस्यी रमेः 
वि, १२३१). जीवाच्या ^ केव › व (कैवल्य ` स्वरूपातीठ फरक अक्षा अहि, ` 


जीवस्वरूपावसैर ^ पाचपिसी ' 

तोदब्यवच्या शुद्ध दाण्यावर कांड्याचे पाच पद्र अघतात, त्याप्रमाणे 
विशुद्ध जीवस्वरूपावर अनादिअविद्या, अज्ञान, अन्यथाज्ञान, जीवत्व व 
आदिमन ह्या (पाचपिश्ची ' अघतार्व. पथापि आरंभीची अविद्या हीच इतर 
चरीना मूढ अते, म्हणूनच तिला “मूाविद्या* अदि नाव मह. 
(मूढाविदया छेदु कीति : उष्द्‌, ५४). जीवाच्या स्वरूपातीकू संतासंत सामग्री 
कार्याला येण्याल तीच कारणीभूत असच्यामुदे तिला ‹ मूह्माविद्या › म्हणत, 
या अविेरखेच जीवस्वरूपीचे अज्ञान कार्याल येते, अज्ञानापुरे अन्यथाज्ञान 
निर्माण होते, अन्यथाज्ञानामुठे आद्र खगून जीवत्व प्रगट होते, 
अर्थात्‌ अविचप्रमाणेच अज्ञान दादि जीवस्वरूपीचा दोष होय, 


या पाचपिशीपैकी मूढ्यविदयेचे स्वरूप वर .व्णन केरेच अदि. एवाद्या 
गोष्ठीचे सुलखीच ज्ञान नस्णे, ती उऊकच नसणे हे (अज्ञान होय, पण 
पाया मोष्ठी विषयी चुकीचे ज्ञान असणे हे ° अन्यथाज्ञान ? ह्यर्थ. ईश्वराच्या 
्ञानाचा संपूण अभाव असला तर ते ईश्वराविषयीचे “अज्ञान ' म्हणता 
येई. पण जीवदेवतांनाच ईश्वर स्दणगे हे ^ अन्यथाज्ञान ? होय, अन्ञानामुदे 
अन्यंथा्ञान निर्माण ह्येते आणि अन्यथाज्ञानामुदे जीवाला आदिमढ सगतो 
व पुढे तो चर्विध कमफर््ाना जातो. ( अच्युताचा अज्ञानी जन्मे जे 
अन्यथाज्ञान ते स्वगे : नरक : कमभूमि : मोक्ष : या चतुर्विधते आपज- 


पि 
'जीवकेवस्य म्हणजे भविद्या फिटङिया जीवहि कैवस्यरूपः(वि.सथ.१२१) 

२. ^ अक्ान : अन्यथाज्ञान : अन्यथाक्ञानी जीवत्व : पाचपिक्षीः है 
षिते तांदुल जान कोडा ?(ल. स्थ. उद्ध. ५४) 

३. "मूढाय म्हणजे मुरीची म्हणोनि --. सकखा बवोखयेया गोमटेया 
भूक (सदर) 

४. “आत्यंतिक नेणीव ते अक्चान : मग आनति आन म्हणे ते जन्पथाज्ञान 1 दे 
भधरानामे कार्यं : तयापास्तीनि उभजे म्दणोनि (म. वाम, } 
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वीति असे; वि. ७). या आदिमन्णाचे स्वरूप पुदे वणन करण्यात येल. 
जीवाखा आदिमढ कागला म्हणजे त्याचे जीवत्व कार्यालय येडन तो बु. 
दुःखाचा मोग षेण्याल पात्र होतो. कारण जीवत्व म्हणजे जीवनक्रियेरा- 
सुखदुःखग्रहणाला पात होगे, जीवल हा जीवस्वरूपीचा अधिकार होय, 


विकार : विकल्प : स्वभाव 

पाचपिशीप्रमाणेच जीवाच्या दिकाणी ' विकार : विकल्प : समाव" 
हे तीन दोष (उद्धः १५) अषून रव्यानाहि मूढ अविद्याच होय, 
अविचप्रमणेिच ‹ विकार ` हा जीवस्वरूपीचा मूढ दोष होय. ( आ. ४६). 
जीवाचे स्वरूप रजोगुणात्मक म्हणजे विकारमय आहे. व्याच कावं अवि~ 
दयेच्या आश्रयाग्ृे आकारालम येते, हा विकार ग्यक्त जीवाच्या ठिकाणी 
इद्वियधर्म म्हणून ओढखल्य जातो. ( विकास हा इद्रयधगरं ; आ, ५८). 
कारण इंद्रियाधिष्ठानांच्या युक्ततम स्याचे कार्यं दिसू गते. अविद्या ज्या- 
प्रमामे विकाराचा आश्रय अहि व्याप्रमाणे विकार हा विकस्प व स्वभावया 
दोषांचा आश्रय अहि. विकारातूनच मनाच्या अधिष्ठानयुक्तत्वामुनधे विकस्य 
निर्माण होतो आणि देदाधिष्ठन-युक्तत्वाये स्वमावाची कारय दिसू लगता. 
विकल्प म्हणजे ' अनीश्वरी ईश्वरुद्धि : मग पवित्र : अपवित्र : चि : 
अञ्युचि : विरन्छ एवमादिकं मनी कल्पी म्हणोनि विकस्प ° (आ. स्थ. ५८) 
अनीश्वर ईश्वरुद्धीचा विकल्प हे अन्यथाज्ञानाचे (अतएव यविचेचे) कायं होय, 
्ुत्पिपाषा, मलमूत्र, शीतोष्ण व भयनिद्रा या देहद्वदना स्वभाव अते म्हणतात, 


मतित्रय 
वीर दोषप्रमाणे जीवष्वरूपात ° मतित्रय ` देखील अनादि आद. 
अधमति, अधगति व यधरति हे ते मतित्रय होय, (कास्वीः जे अघ- 
मति : अधगति ¦ अधघरति : म्हणौनि रची: संसत. २७). आरभीच्या 
‹ अघः शब्दावरून वस्तुतः हे "अघ `मतित्रय असल्याचे दिसून येदं, पण 
त्याचवरून हे मतित्रय जीवाच्या कमनी ऊध्वं देखील होऊं शकते हे स्पषठ 
होते. पण टेकडीच्या उताराघर अष्ट शिवय वर चढवणे किंवा घोधो वाह्‌- 
2 
१. ‹ इयेचे कायं जीवत्व : सुखदुःखम्राहकल्व ' ( ठ. स्थ. उद्ध, ५४) 
२, ' इष्वैमति तो कमंवश्चेचि ब्दावा ' (ल, स्थ. संपत, १७) 
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णस्या गगाप्रवाहल्य परत फिरवणे जवे कष्टाचे काम महि तदेच हे अधमति- 
तरय उर्व करणे देबीर अयत प्रयाचे व दीष कालावधीचे अहि, या 
अधमतित्रयापरठे जीवाला निरतर नीच कम करणेच फार आवडते. एषाया 
नीच कर्माची वाना उत्पन्न हणे दी अधमति होय; ते नीच कमं प्रक्ष 
करणे दी अधगति होय; भाणि या नीच कर्मत रममाण होने, अनद्‌ माने 
ही अधरति होय, या मतित्रयामुढ्टे जीवाचा गंगोदकाप्रमाणे एकसारला व 
अधिकाधिक अधःपात होत अवतो, अधोप्रलत्व हा जीवाचा स्वभावच 
आहि. ( साघे हो : जीव देसे अधोमु असति : आ, २१) 


अविधा कुवस्तु : तिचा आधार 


हे भघमतित्रय जीवस्वरूपी अनादीचे असते है खरे; षण त्याव्महि 
आधार ससतो तो अविदयेचाच, कारण तिच्यामुट्टेच ते कार्याल येते, जीव 
मतित्रयाप्रुेच नीचनीच देबतांचा मठ तयार करून पुढे संतासंत कर्म 
संपादन करतो ब शेवटी स्वर्म, नरक, कर्मभूमि व मोक्च या चतुविध कर्म 
पचे लेप जोडतो. तेन्हां, या कर्मटेपांना मूढ्ाधार अनादिअवियेचाच 
अतो हे उघड दिसते, रहगूनच प्वंगुणविरिष्ट अविला महानुभावानी 
° करुवस्तु › र्हष्ून संबोधले आहे. ‹ अविद्या भावरूप : जड : अप्रकाशक : 
जीवेशी युक्त । अविधा अविदेसी ( आदिमन्डासी ) मूढ । अधमति 
अधगति : अरति आदिकारण । स्वगे : नरकं : क्म॑भूमि : मोक्षः या 
चतुर्विधा क्मफढाचिया लेपांचा आश्रयो । अनादीची खी कुबस्तु एकु 
आति यात अविद्या बोलिजे' { वि, स्थ, ६१). यात अविद्या कुवस्तूचे 
साराश्चानि वणन अलि आदे. . 


सवं दोषां चे आब्धे 
या अविद्या कुव्तूञ्या युक्तेवागुरे जीवस्वरूप स्वं दोर्षाचे आश्रय 





१. ^जेसा ओदोटरीचा गुडा चढविता बहुत कष्ट कागती : यथा गंगोदक 

तेदी तेसेचि (र. वै, संस, १७). 
२. “ ना : जीवाचा ठाद मधमातित्रण अमे : यातव तयापि नीचचि करू सवडे" 
(संस, प्र, १७१, ; 


९. जीव - स्वरूपं २९ 
6 
स्थान श्ाल्ले आहे. ( जीव सर्वं दोषचि आके : वि. २०२), अविचेधुठे 
कार्याल येणाव्या अज्ञान, अन्यथाज्ञान, मतित्रय आदि दोषामुदे जीव नाच 
नाही ते दोष आचरतो. तो स्वाथ॑पर अहि ( जीव स्वार्थपर ! वि. १९० ) 
इतकेच नाही तर तो वंचकदि अहि. (जीव जीवा उरले असति: वि. १८९१. 
तो स्वाथपर असस्यामुटे दृष्टार्थे जणा संतुष्ट होतो तसा अदष्टाथनि 
-शाख्रवचनादिकांनी संतुष्ट होत न।हदी. त्याचे वंचकत्व तरी इुणाङ्णा्ची १ 
तो केवढ तिञ्डाइतांची वंचना करतो अते नाही, तर आपल्या प्रीतीतील 
पात्रांचीहि वचना करतो. तो स्वतः दोषी अहं हे तर खरेच, पण इतरांचि 
दोष पादण्याकंडे व्याचा कटाश्च भआढर्तो, (जीबु भणिजे दोषद्रिीया गा ‡ 
वि. मा. ४२). त्यातहि "पोर जीबु अ(पृठे मात्रागमन न देखे : परि पुदी- 
खाचे वेदयागमन देखे ` (आ. १७५) ही त्याची पत्ति महि, ते खपेश्च 
आहे; (जीव : देवता सपेश्चा-वि, मा. १६५) तषाच चाभिमानदहि अहि 
( जीव : देवता साभिमानीया-वि, मा. १६६ ). सारांश. जीव हा अर्॑ख्ध 
दोर्षाची निष्पत्तिभूमि आहे आणि है स्वे अविद्यानामक कुवस्तूच्या दृद 
ंघनामरके { या *अवियेची अनते द्वरे ~ (आ, १६६ ) असस्यामुटे जीव 
जे अगणित दोष आचरतो त्याचे वर्णन करणे अशक्य अहे. (वि, २०३ ) 


निष्किय : निरनंद्‌ : परतंज 
ग्यक्त जीव जे नाना प्रकारचे दोष अचरण करतो वया सर्वाची सष्रदधि 
त्याच्या मूठ स्वरूपात असते हे आपण पाहि, याशिवाय स्वरूपषमृदि- 


^^ 


१, (सर्वं दोषा आश्रयो ते अविद्या : तरी जीव का : ना : अविद्या म्हणता 
स्वतंत्र होदैक : तिये आधार जीव भान युक्त असे म्हणोनि? ( वि. स्थ. २०२) 

२, ‹ उरे असति म्हणजे अदघाचि अर्थं वं चक ` ( वि. स्थ. १८९ ) 

३, ‹ स्वाथेपर म्दण्जे हा थोर दोष: कापाःजे दृष्टे संठोषे : वचनी 
श्लाख्धे न संतोषे ` (वि, स्थ. १९०) 

४. ‹ परी म्री भावडीचा ठाद आदिकरूनि › ( वि, स्थ. १८९ ) 

५, ‹ जीव अज्ञानिया : भन्यथाज्ञानिया : संदेद्दिया : प्रतारक : राजसः 
कुयोगिया : विषया : तामस : जीवधर्मिया : द्वेषी : कोधी : कखाहया : 
अ्नेता कर्मांभित : सककमठवेष्टित : अवि्यायुक्त : अनंता सष्टीचा प्रमादियाः 

, भातमघातक : वंचक : क्मचंडाठ : द श्वरदोदी : निलनरकिया (वि.स्थ. ११२) 
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त्वाने आगलीहि कादी उणिवा लयाच्या रसिकाणी आदढछतात, जीव हा निय 
पदार्थं असला तरी तो पूर्णपणे निष्क्रिय महि. मूट सषीपूर्वीं मायास्वरूपातील 
तमोविभागात हदा अगदी जडभरताप्रमाणे पडला ह्येता. पुटे इश्वरपरवत्तीपुरे 
मेने व्याल आपल्या चैतन्याची ( संलम।ची ) जोड देखन कार्यप्रवण केले. 
या संर्मरूप वैतन्यांशावाचून जीवस्वरूप खरोखरच अंध, पंगु, अगतिक 
अषते, या दृष्टीने तो “ परतंत्र ` असल्याचे दिसून येईल. या परतंत्र आंध- 
ल्याला ईश्वरन्ञानानि दृष्टि येऊन परमेश्वरानुश्षरण घडले म्दणजे कार्यकतृंवाच्या 
नाबतीत तो नंतर स्वतंत्र होतो ही गोष्ट वेगढी, 


दुसम्याहि एका दृष्टीने जीवस्वरूप परतंत्र ठरते, ते अनादि अणि. 
निलय असले तरी केवल स्वतःच्या आधाराने राहण्याचे साम्य लयाच्या 
टिकाणी मुद्धीच नसते. इतर कुणाचा ना कुणावा तरी आधार त्यादा असलाच 
पाहिजे. मूढ सष्िपूवी जीवस्वरूप तमविभागात मयिच्या आश्रयाने होते 
` तर खष्टिकाणी ते कोणत्या ना कोणत्या तरी प्रापंचिक कर्मफाच्या आधाराने 
` अते, सारांश, ! जीवु मायेसि अधीनु होए : का प्रपचासि अधीन होए ः 
मध्ये असणेचि नादी ` (संस. ११). मोक्षप्रा्तिनेतरहि लाख ईश्वरस्वरूपाचा 
 सधार असैतोच ! असे हे जीवस्वरूप ‹ परतंत्र ? च नन्हे तर काय ! 


असे हे निष्क्रिय आणि परतंत्र जीवस्वरूप जडभरताप्रमाणे का दोईना, 

, पण आनद उपभोगत पडलेले असेल म्दणवि तर तसेहि नादी, कारण ते 
पूणैपणे ° निरानंद › आहि, कोणल्यादि प्रकास्चा आनंद याच्या स्वरूप नही; 

आणि ग्दणून स्वरूपगत अते कोणतेच सुल त्याखा भोगायला सापडत नाही, 

, चद्धसुक्तं | | 

वरर विवेचनावरून अनादिकागन्गपासूल भविया, अज्ञान, अधमति- 
जय, जीवत्व इत्यादि अनेक दोरपानी जीवस्वरूप (बद्ध › असल्याचे दिसून 





१, जन अविच्छेद जेया इश्वर स्वरूपधार होत अपे : पर जीवात स्वातव्ये 
अप्तणेचि नाह" ( ठ.वै.संस. ११). 

। २ जीवांचे स्वरूप बोध्य : निरानेद्‌ : भ्हणज् आानद्‌ स्वरूपी नाही ' 

ˆ जीव नित्य : निराकार : केवठ : अविदयायुक्त : अनादीचा : अग्रकाश्चक : 

` निरानेद्‌ : म्हणजे सवरूपीचे छख नते संतासंत कर्मी अधिकारेया (नि.बं,१४७) 
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येईल, यातीक अविद्याजैव दाच सर्वात मुख्य व दृद असा बंघ होय, 
त्याच्याचपुटे जीवाल खरेखुरे "बरद "त आदे अहि, ^ केवट › जीवस्वरूप 
अवियने बद्ध अषले तरी त्यापासून ‹ सूक्त › होऊन " कैवल्य ? बनून्‌ इश्वर- 
स्वरूपाचा आनंद मोगण्याची पात्रता मात्र त्याच्या हिकाणी अहि, म्हणूनच 
जीवस्वरूप ! बद्धपरक्त ` म्हटले जौते. ( बद्धमुक्त जीबु वि. ४५). 
° अविद्याजीवी अनादीची ` (ज्ञा, प्र. ५६८ ) अप्तल्यामुे ‹ जीव बद्ध 
मायारुणपश्ची ` (ज्ञा. प्र. ६५९ ) हे खरे मसले तरी ‹ यासी मोक्षा पात्र 
ञे होणे ; ते बंधमुक्त लक्षणे : स्वरूप निशुणतवे आंगी बाणे : उमटे कैवल्याचेः 
(ज्ञा. प्र, ५६९) देहि खरे आशि. या “बद्धा्वस्येतून लाला एक 
परमेश्वर्च काय तो ^ मुक्त ' करू शकतो, त्यासाठी स्याने परमेश्वराची कृपा 
जोडी पादिजे. ती जोडण्याची पात्रता जीवष्वरूपात अनादिकान्टापासून मदि. 


अजकत्व 


एखादी बरीवाईट गोष्ट संपादन करणे-अजंन करणे हा जीवस्वरूपीचा 
मह्वाचा धर्म अदि. (जीव अर्जक वि, २११). जीवस्वरूपीचे अनेक 
-. दोष उ्याप्रमणे अविद्याधार आहेत ता हा न्दे, म्हणून अविच्छेद शास्या 
` नंतर देखील हदा घर्मं त्याच्या दिकाणी कायमच अतो. अर्जन करणे स्हणजे 
लेपाधिक्षार जोडणे. अविद्येद्‌ होऊन लीव प्रप्ीटा पोचला म्हणजे नवीन्‌ 
असे दयाला कादीच जोडयचे नस्ते ही गोष्ट बेगच्टी, तथापि याच्या 
, विकाणी अर्जक ' असतेच, कारण ते यथार्थपणे स्वरूपगत आरै 


सर्वाधिकारित्व 
कोणतेदि संतास॑त कय अर्जन करण्यासादी जीवाञ्या स्वरूपी सवी- 





१. बद्ध मुक्त म्हणितर्ल्या ज वेद्या बाधरु असति : पारे परमेश्वर सोड- 
विति तरि सुटति: कांजेः जीवाची अविद्या युक्त भसे : केखेया भिन्न 
होत असे : म्हणोनि । अनादीच बंध परि करेया मोकठे होति म्हणानि 
बद्ध सुक्त जीव (वि. स्थ. ४५) 


२. ° अजञंक म्हणजे रेपाधिकार्ती प्राक्षीचेदि : .“. म्दणने जविवा छेदूनि मापि 
पावले तेह जीव छेपाधिकासी : एवं भजक स्वरूपत्व न पारूटे › ‹ जीवाजक म्हणजे 
" सत्तासंत अर्जावि ह जीवाचे स्वरूप सांगितङे ` (वि. वं. १११) 
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धिकारित्व आहि, ( जीबु सर्वाधिकार्या ; आ. मा. १७९ ). याच्या आधर 
व्याल ॒वाटेर ती ओखटी किंवा गोमरी क्रिया करता येते. जीवस्वरूप हे 
मुव्मत एखाया कोवल्या वाठकाप्रमाणे अगदी निर्दोष अस्ते. व्या वाढकाचेै 
तन्डीव पदार्थं होतात, ते चिरूनहि त्याचे काही पदार्थं तयार करता येतात, 
कोरिबीर होते, लोणचे होते; वायस्या ते केच खाऊन टाकता येते, 
त्याप्रमाणे सर्वाधिकारी जीवाचेहि बरेवा्ईट, काय वाटे ते होऊ शकते, 

त्याने मनात आणले तर तो शाखरभ्यास करील, वेशग्याने राहायचें म्हरङे 

` तरी तो राहू शके, याला इश्वराने ज्ञान किंवा प्रेम देण्याचे योजले तर तेदि 
त्याला होऊ शकेल, ( कोबढेया बाट्ुश्ञाचा दष्टंत. ३४), त्याच्या स्वरूपीचे 
हे सर्वाधिकार असे सवै प्रकरि उपयोगी अहि, 


संतासतसासुमी 


जीवने या सर्वाधिकारिवाचा उपयोग कसा करायचा हाच काय तो 
` प्रभ अदि, त्याने चांगस्या रीतीने याचा उपयोग केला तर त्याचे आर्यतिकं 
गोमये होऊ शकेरु;अआणि वाईट रीतीने उपयोग केला तर तो नित्यनरकासारख्या 
अआव्यतिक ओवयस्याचा बटेकरी होईल. या बाचतीत जीवाची स्थिति डोल्या- 
सारखी अपते , डोल्यांच्या डिकाणी निसरौतःच दोन सखापुम्री असतात, एक 
तेजः सामग्री ब दुरी मेदसासु्री. डोत्यांची तेजःसासुप्री वाढवली तर "हृष्टि" 
इतकी तीक्ष्ण होते की रतनांच्या गर्मात श्चव्टकणरे रंगदि दिषु शकतात, पण 
तेजःसापरमरी न वाढविता यांची नुसती मेदणाम्रुी वाढवली तर शेवटी त्यांना 
. काहीच दिषत नादी. तद्वत्‌ जीवाच्या ठिकाणीदि स्वमावतःच दोन सामुप्री अस. 
तात. पक सतषाभरुमरी, दु्षरी अपघंतसाघ्र्री. जीवाने आपली संत्ास॒ग्री. बाढ 
वली त्र तो वेतन्यमायेचेच फ काय पणं परयक्ष परमेश्वराचे प्रेमहि प्राप्त करून 
` धेर शकतो, पण संतघासुप्रीची उपेक्षा करून स्यने अंतषासुग्रौच वाढवली 
, . तर तो शेवटी निव्यनरकाख पत्रं होतो. ( डोढेयाचा दृष्टंत, १४), 


सकट्छासी भिदिजे पेली शक्ति 


` सार्यंशि, आपल्या स्वरूमीच्या -सर्वाधिकारितामके. जीवाचेः. त्याया 
केतररवाप्रमाणे बरेवाईट होऊ शकते, जीवान्या ठिकाणी मलेल्या या सक्तीचे 





२. जीव-स्वरूपं | दरिः 





निरान्या शब्दत भे वर्णन करता येह की, जीवस्वरूपात सर्वाशी मिरण्य्ेः 
अदूमुत सामरः आदे. व्याचसुे तो सगरयाच्या सुखा पात्र होऊ शकतो, 
¢ मिव्टीजे एसी शक्ति : जीवी केवन्मकारे आति : ग्दणौनि बह्मादि सख्य प्वाप्ती ई: 
योग्य सकढाचिये  (्ञा.पर,६६८) या शब्दात पंडित विश्वनायाने या र्वा ' 
धिकारित्वाचे वर्णन केलेके मदि. जीव स्वतः ‹ निरानंद ` अदि हे खरे, पण ` 
त्याच्या ठिकाणी अकेस्या.खर्वाधिकारिष्वासुे तो कोणत्याहि देवतेच्या,इतकेच 
महे तर ईश्वराच्याहि भ्नदाला पाच होऊ शकतो. इश्वरने आपला अनदः 
त्याला यायचा म्हटे तर जीरवाछ। तो अरण करता येतो. तो स्वभावतः अंज्ञन . 
असला तरी सर्वाधिकारित्वासुखे ' बोध्य › र्टणले इश्वराच्या बोषाला एत्र अदि. 


जैसा संगी ठेचिजे तेसा ठक 


, क्लीबाय ज्याच्या सान्निध्यात ठेवा त्याच्या सारता तो होऊ शकतो, , 
(जीबु जैसा संगी ठेविने तेषा ठे : वि, मा. ३९). त्या देवताफगत 
नेऊन पोचबहे तर तो स्वतःच देवता होन राहतो ग्णज्ञे मापण देवताच 
आहोत अठ कल्पून तिच्या बुखडूःखाचा तो मानकेपणाने उपमोग वेतो. 
मुक्तिर्न॑तर स्याल इश्वरस्वरूपात पोचवहे तर “ आनेदाने ° तो ईश्वरासारखाच 
होतो. डौकिक म्यवहारात देखील ज्या म्यक्तीच्या साननिध्यात जीव राहतो 
त्याच्याच सारा त्याचा स्वभाव बनतो हे आपण पाहतोच. हे दुसत्याहि 
एका अर्थानि खरे अहि, पाणी उया मांड्यात घालाङ त्या मांञ्यचां 
आकार धारण करते; व्यप्रमणि जीवस्वरूप भ्या कम॑फ्ात आतल जाई 
साचा आकार स्वीकौरते, संपूरणं जीवस्वरूप सुंगीच्या शरीरात भोतले तरं 
्ंगीचा, पञ्चम्या शरीरात ओते तर पञ्चूवा, माणसाच्या शरीरत ओतके तर 
माणसाचा, इतकेच काय पण ब्रहमांडस्थ देवतेच्या प्रापंचिक मूर्तीत ओतक्ञे तर 
त्या देवतामूर्तीचा आकार धारण करते, यावरून जीवस्वरूपी संकोचण्याचा वं 
आप्या कमालमयदिपर्वत विकाष्याचा षमे सकस्याचे दिसून येईल, 





१. जीवस्वरूप सकमाप्ती मििने : आन सवौचेया छखास पात्र दोषे फे 
सवौधिकारी › ( वि.वं. १४७ ) ` 
; .  २,५ असत क्रियेत्तव असतः क्मफनी कमेफमए्वडे सानाल होत असे : तैसेचि 
त क्रिवितव संत फी संत कमैफकापवेद़ सराजाञ्र होत अते (विव, २८१ ^ ^“ 


28. भहाचभाव तत्वज्ञान 


++ 





प्कदेरी 
` पण जीवाच्या या स्वसूपधर्माहा पएकदेशीपणायी मर्यादा आह. जीव 
एकदेशी असस्यामटे ( एक एकदेशिया, एक अनठु ¦ जञ.प्.६ १३ ) तो एका 
वेडेल्म एकाच ठिकाणी वेचून राहतो. अनेक टिक्राणी एकाच वी राहण्याची 
पोत्रता.त्याच्या दिकाणी नाही, मनोघमनि दुलात तर सुखातच, दःखात तर 
दु'खातच तो वेचेल. पण एकाच वेष्टी सुखात व्र दुःखातहि वेचून राणे 
व्यालं शक्य नादी, दोन निरनिराव्या ग्यक्तींची ग्याख्याने त्याला एकाप्र 
चित्तानि रकता येत नाहीत, स्वरूपानेदि याला एकाच वेदी दोन भिन्न स्थली 
सहता येणे शक्य नादी. म्हणजे एकच जीव, एकाच वेद्धी निरनिराठ्या कर्म- 
फव्ठाते ग्यापला जाऊ शकत नादी. तसेच एक करिया आचरीत असतांना 
व्या्च वेव्टी दुसरी क्रिया माचरणे देखील त्याला शक्य नाही, कारण एकदेशी- 
पणा ह्या जीवस्वरूपी चो धर्म अदि. (जीवे जे होभवे तेचि ह्यो ¦ वि.४६ ) 
अभ्यक्त : भावरूप : निराकार 
एवगुणविशिष्ट जीवस्वरूप हा भाकवंहप पदां असून ते अ्य॑क्त 
आहे, ते अनादि ओणि निघ अषले तरी अनत म्हणजे अमर्याद मा नादी, 
कारण प्रत्येक जीवाचें स्वरूप शोभर ब्रह्माडाएवटे मर्यादित आहि, किडामुंगी- 
सारख्या सुक्ष्म जीवजंत्‌च्या शरीरात शभर ब्रद्माडाएटवढे विशार जीवस्वरूप 
सामाबटेले असते ही किती, आशर्थाची . गोष्ट अहि | जीवश्वरूपाच्या अद्यत 
स॒करोचसामर्थ्याचीहि स्यावरून कल्पना करता येई, अवे हे मावसूप आणि 
मर्यादित. असलेले जीवस्वरूप ‹ निराकार? अशते. (जीव नित्य : निराकार? 
(वि. स्थ, १४७ ) अते पक्षकाराने म्दटलेच अदि. “समर्याद › जीव 
«“नियकार ” असतो असे म्हणणे परस्परविशेधी बाटते, पण ' निराकार › याचा 








१. , जीवे जे होभावे श्हणीतलेया : ज जे भोगीति असे तेथचि वेचे 
आणिकारागी उरेना : एकदेशिया म्हणोनि : स्वरूपे : क्रिया : मनोधर्मं : 
दुसरेया पवाडना ..-म्दणजे जिये कमफ व्यापूनि मिसस्डा : तर दुसरा व्याप" 
नषे. ? (वि. बर. ४६) 

‹ जीवाचे स्वरूप बोध्यः भावरूप : चेतन : नित्य : अज्ञान : (वि,.वं.१४७) 
, ३. ‹ तरी आध्री जीवच का : साम्य असे म्हणोनि : अभ्यक्त : केव : 
देवतांचे क्स्तित्र' (क, स्थ, स्‌, वा. २.) । | 





२. जीष-स्वरूप ३७५. 
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१ १५१. 


या ठिकाणी इतकाच अथं घ्यायचा की, जीवस्वसूप विधिष्ट अषयर्वानी किंवा 
विशिष्ट आकाराने युक्तं नसते, त्याला म्यवस्थित असा कोणताच भकार 
नसतो, तथापि जीवस्वरूपाची मर्घादा मात्र निश्चित अदि, 


स्वरूपमयषवा 


मढसर्चनेच्या केष्टी थोवेपरत्वे जीवाचे स्वरूप एक दशां्ाने घ॑कोचत 
असते, ( बुढे पा. १५६,१६५ पाहा ) हा नियम लश्चात वेतद्म तर जीवाच्या 
मू स्वरूपाची मर्यादा सहज निध्ित करता येते, कर्म॑भूमीच्या योभ्यातीक 
देवतांचे मढ लगस्यावर जीवस्वरूप त्या स्थानातीर देवर्ताच्या अनग्यक्त 
स्वरूपावधीने संकोचून राहते; अर्थात्‌ तेये ते ५०० योजने असते, अष्टौ- 
देवयोनीच्या मने ५ हजार योजने; अंतराव्छच्या मने ५० इजा; 
स्वर्गाच्या मढने ५ लक्ष; सयक्रैलासवेकुंटीच्या मने - ५० जक्ष; श्चीरा- 
न्धीव्या मनने ५ कोटी; अष्टमेरवाच्या मवने ५० कोटी; -विश्वेच्या मरने 
५०० कोटी, व आदिमन्डने ५ हजार कोटी आवरलेठे अशते, अर्थात्‌ याहि- 
पेक्षा जीवस्वरूप दहापरींनी विश्चाठ म्हणजे ५० हजार कोटी असले पाहिजे, 
प्रयेकं अन्यत्त व्र्याडाची मर्यादा ५०० कोटी अहि. तेम्दं जीवस्वरूप 
साहजिकपणेच १०० ब्रह्माडाएवढे दस्त, 


तमोविभागात पडले 


अशा असंख्य जीवांची स्वरूपे आपापस्या मयदिने मूढखषटीपूरवीं 
तमोविभागात सुखदुःखरदित स्थितीत पडलेली होती-व्यात ती हरपून गेली 
हेती, विश्वा सम्रुद्रात ज्याप्रमाणे अरंख्य जलचर प्राणी निम्न भ्रा 
असतात तदत्‌ अनत ब्रह्मडी धाते जाणारे जीव तमोमायेच्या स्वरूपात 
इरपून गेलेले हेति, अर्थात्‌ आपापल्या स्वरूपमर्यादेने ते वया ठिकाणी 
अशान एकमेकाना न्यापून नन्दते, तर पएकमेकापासून दुर होते हे रक्ष्या 
ठेवरे पादिजे, जीवाचे स्वरूप स्थूल मानने या प्रकास्वे आहि. 





१, ‹ आदीमङेवीण जीव आवरेना : तो केसा : ना : आदीमङे नम्बद्‌ ब्रह्मे 
आवरिला : दाहा बह्मा डे रादिरा ° (८ वि. बं. ६१) यावरूनहि भग्यक्त जीवखरूपाची 
मर्यादा १०० अव्यक्त ब्रह्मंडाएवदी अस्स्याची दिन येल. 


„, , २, ° निमभ्न म्हणजे हरपढे : यथा सयुद्री ज्वरे " (क, स्थ, सुत, २). 
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- ते ही नित्यद्याश्वत : भववीनारारहित 
भानंदे सदोदित : शक्तिचक़ ते ( उद्ध. गी. ५४५ ) 
~ , रेश्वयोदिगुणी थोरा : देवता असति अपारा 
युणु षड्गुणांशिया भंडारा : गोसावी मीच एङ ( सदर, ५५१) 


देवता सहणजे काय ए. 


महानुभारवां्या चार नित्य वस्तुपैकी “देवता ' ही दुखरी महसराची 

बस्तु होय; आणि जीव, प्रपंच व परमेश्वर या तीन वस्तब्याहून ती निरी 
होय. हे युदाम या दिकाणी सागण्याचे प्रयोजन असे की, भीचक्रभरस्वामीनी 
देवता › शब्द स्थूल मानाने जीवप्रपंचपरमेश्वरन्यतिरिक्त अषटेल्या षस्तु 
विषयी वापरलेला अघल तरी परमेश्वर या अ्थानिहि तो वापरच्खा.आढछ्तो 
.*अन्यन्याृत्ती 'त देवता व परमेश्वर हे दोन्दरी शब्द्‌ निरनिरव्या वस्तुविषयी 
.वापरखेले अहित, (देवता होति परि परमेश्व नम्हति : अम्या, १ ते ९; तसेच 
सहार, १०६१३; म.वा.६; आ.मा. १८९.वि.४५, २११. २१२; वि.मा. १६५ 
१६६). सामान्यतः" देव ` हा शब्द्हि परमेश्वर था अर्थानेच योजलेखा आहि, 
तथापि कचित देवः शब्द ^ देवता? या अर्थानि तर “देवता ` शब्द्‌ "देव › 
किंवा ‹ परमेश्वर › या अनि वापरलेला आदढतो. " देवाचा टाह.मध्यमा?- 
(वि.१८ ); देवामध्ये अवतरेति ~ (वि, १०६ ); -^देवा आनदु: (कि, 
५२}. या.वचनात.“देव ° श्रब्द्‌ ‹ देवता ` या.अथनि .वप्रल्ल महि, तर 


२. देवतीचक्र ` -2$ 





° देवतास्मरणे ° ( अ.प.४ )§-'देवता दृदयाति ये ` ( आ.११४); ' देखि 
. गा हा ठावो वेन्दी देवतेचा टाइ वेचर्ेपण होति ` (आ.२०४); “पृष्वी- 
एषणे खण असे : आणि परमेश्वराएसणी देवता अघे ”-( आ.२७४) वगरे 
वचनात "देवता › शब्द " परमेश्वर ' या अर्थानि योजलेला आढश्तो, परु 
देवता ही जीव, प्रपंच व परमेश्वर यान्यतिरिक्त असलेली एक वेगद्छी वस्तु 
होय, स्यच अर्थानि ˆ देवताचक्रा "चा या प्रकरणात परामषं ध्यायचा अहि. : 
अनेक देवता । 
जीवाप्रमाणेच देवता ही वस्तु ‹ एक › म्हट्ली ती केव जातिलान, 
वस्तुतः देवता एक अहि अते नाही. त्या अनेक अहिते. ‹ देवता शेति परि 
परमेश्वर नम्हेति * (अ.ग्या. १-९ ) (देवता स्वरूपी स्थिता होती ' ( हंहार, 
१३); “शक्तिशब्दे सकठहि देवता ~ (म.वा.६ ); "निबद्धा देवते ~ 
( वि,४५.); ^ अनंत ब्रह्मा : अनंता देवता...“ ( वि.२१२) इत्यादि वचनो~ 
वरून व ^तैसिया टेशवर्यादिगुणी योरा: देवता षति अपारा, (उद्ध.गी.५५१); 
^ तेन्देषठी चतुयुग-मजने : वर्णाश्रन-साधने : सकठ देवतांची श्न : धांड- 
दिली  (कऋद्धि.व १६६) या ओनग्यावरून ही गोष्ट स्पष्ट होश्ल. ' पएथौनि 
देवताचक्र निदपिता : प्रथ्वीएहणे कडीत आणि मेरुएसणी खडी न पुरे” 
(वि.२७० ), ‹ देवताचक्र या श्न्दावरूनहिं देवतांचे अनेकत्व सिद होते 


दुरे अघे की ^देवता" शब्द्‌ स्नीलिगी असला तरी स्यावरून सर्व 
देवता ख्रीदेवता अहित असे मात्र नाही, पुखष आणि ख्रीदेवता या दोहोँ- 
चाहि त्या शब्दात अंतमाव होतो, गधर्व, इद, चद्र, हरि, हर, ब्रह्मा, शेषशायी, 
भेरव (अव्या. २-७) य। पुखुषनामावरून ब ॒' विश्व  ' चेतन्य ` = माधा 
(अ.म्या.८;९ ); यक्षिणी ( वि.मा. ८८} इत्यादि खीनामावरून ह दिषैख 
देवतांची सख्या व थोषे 


परयेक ब्रह्माात एकूण ८१ कोटी घम्बालक्च ९६ दैवता अहित. अप्या 
एका चौपदीत दामोदर पंडितानि ‹ एक्याचि कोडी सवाय श्च दाहा ‡ परि 
दढ्वाडे तया माजि तीनचि धुरा. (चोपदी.५४) या शग्दात देवतां 


[मी 


१ “देवता म्डणने देवता-एसी : ये पृ्षी बहुवचन जाणतरे' (विव, २११) 


ट महयिभावं तंखक्षानें 





संस्थेचा निदेश केरे आढश्तो. सुत्रपाठातील ‹ विद्याभा्मं 2 प्रकरणात 
अआषेल्या विर्याच्या संख्येवरूनहि देवतांची ही संख्या निधित करता येते, 
यांचे एकंदर ९ योवे असून थोवेपरवे देवतांची संख्या पुढील प्रमाणे अहै, 
(१) करम॑भूमीच्या देवता : १३ कोटी, (२) अष्टोदेवयोनीच्या देवता ‡ १३ 
कोटी, (३) भंतरा्यीच्या देवता : १२ कोटी. (४) स्वर्गीच्या देवता ; ३३ 
कोटी. (५) सत्य-कैलघ-वेकुंटीच्या देवता : ९ कोटी. (६) क्षीरान्धीन्या 
देवता : १ लश्च. (७) अष्टमे ‡ ८, (८) विश्च : १; (९) माया ‡ १, 


द्यातीट उचनीचक्रम 
या क्व योभ्यामध्ये ऊचनीचादिकरम अदि. (देवता एकी ऊचाः एकी ` 
नीचा? (वि.मा. ९३) अदित. माया ही सर्वात ऊच देवता होय. विश्वदेवा 
मयिपेक्षा नीच; विशवपेश्चा अष्टमैरव देवता नीच; अष्टमैखापेश्चा श्चीरान्धीव्या 
देवता नीच} याहून सल्यकेलयसमेकुंदीच्या नीच; लयाहून स्वगींच्या देवता 
नीच स्वर्गीच्या देवताहूम अतराव्ातीरू देवता नीच; अंतरागतील देवता- 
पश्चा अष्टौदेवयोनीच्या देवता नीच; आणि अष्टदेबयोनीच्या देवतपिक्षा कर्म- 
-भूमीच्या देवता नीच होत; अर्थात्‌ सर्वात नीच देवता क्म॑भूमीच्या असून 
माया दी ठर्वात ऊच देवता होय, 
` हइ ऊचनीचादिक्रम योन्यपरत्वेव अदि असे नाही तर तो प्रेक 
.थोम्याल स्तनरपेहि लागू अदि. म्हणजे प्रक योभ्यात ज्या अनेक देवता 
आहित रयांस्यातहि दी उचनीचता अहिच. उद्‌।हरणायथ : कमभूमीच्या 
थौन्धात अषटेस्या १३ कोटी देवतामधे एक देवता उच तर दुसरी नीच हा 
रम अहिच. यक्षिणी ही कमभूमीची सर्वात नीच देवता आहे. तिन्यविक्षा 


;., १. वविद्यामागै' प्रकरणात सवे देवतां च्या विधां ची संख्या पुढीलप्रमाणे सांगित- 
रली अदि. "एकि विचा : दोनि च्ा : आटि विदा : सवावो लक्ष नव कोडी विचा : 
बहात्तरि कोडी विदा.” यातील दश्वराची एक विधा (= बह्याविा ) सोद्धून दिली तर 
देवतां च्या विचयं ची संख्या ८१ कोड सन्वार्ष दहा होते, हे दिसन येल. "बदा डी- 
चिया देवता : म्दण्ने छप्पन कोड बह्यंडीच्या देवताः एक्यारौ कोडी : सव्वाशक्ष 
इदा देवता  ( ल.वं.म.वा.मू रपौषिकिा). | 

२. कक्षणवंदातील अन्यग्याङ्त्ति प्रकरणाय्या टीकेत थेवेपरत्वे जी देवतांची 
ख्या मंडी अहि तीच तेथे दिक अदि 

३९ ° सेवदी़ यक्षिणीचे स्वरूप तव”... ( ल, स्थ.ज.न्या.१} 








५, 
२. द्‌ वतीच् २९, 
यक्ष ही देवता उच होय. अश्चाच क्रमाने सगल्या देवता ऊचनीचत्वाच्या 
बंघनाने बांधलेल्या आदत, 


दोन अपवाद्‌ 
याल अपवाद फक्त दोन योग्यच देत. "देवता एकी ऊचा ¦ एकी 
नीचा : पेटी ठ : रली तीन्दी समानचि › ( वि,मा.९३ ) अपे सूत्र भि, 
पेडी`कडचे आठ म्हणजे अष्टभेरव ह सारख्या योग्यतेवे आदित. त्यप्रमामे 
¢ ली 'कडचे तीनं म्हणजे स्यकेरासवेकुटाच्या योन्यातीर हइरिहरन्रह्म 
हेहि सारख्याच योग्यतेचे अदित. याच! अथं अष्टभेरवांची आणि हरिहर 
ब्रह्मधाची योग्यता सारखी आहे अघा मात्र नाही, कारण ऊचनीचलाच्या 
नियमानुसार थोग्यापरत्वे विचार करता सव्यकेलठवेकुंडच्या योम्यापिश्ष 
क्षीरान्धीचा योव। आणि यादिपेक्षा अष्टभेरवाचा योषा डच ग्हणजे अष्ट 
आदे. तेम्दां अष्ट भर्वांची आणि इरिहरवरह्मयाची योग्यता सारली. होऊच 
शकत नाही. मूष सूपत्राचा अथं इतक्च की, अष्टमेर्वाच्या योन्यामधील 
आटि भेरब हे सारख्या योग्यतेचे अदित. तसेच सल्यकेलपवैकुंडाच्या 
थोग्यातील हरिदरव्रह्य। हे सारख्या योग्यतेचे आदित. ‹तीन्दी रामे तीन्दी राण 
समानचि  (वि.३५) यावरूनहि स्यांच्या समानलाची कल्पना येऊ शकल, ` 
सयकरेखासवेकुंखाच्या योमभ्याल्म हा ऊचनीचत्वाचा क्रम मुन्टीच ल्मगू 

नाही अपे मात्र नाही. या योव्यातीरु देवतांचे हरि, हरवनब्र्याहै तीन 
प्रमुख रणे अहित. ते तिन्दी राणे सारख्या योग्यतेचे अदित, पण प्रलये 
राण्याच्या परिबारत मात्र ऊचनी चत्वाचा करम अहिच. उदाः-सत्यलोकातीछ 
ब्ह्मयपिश्चा त्याची खी ही नीच अहि. तिच्यपेक्षा याचा प्रघान नीच अहि 
या राण्याच्रा परिवारातीकर शेषरच्या दारवंठेकारापयत हा नियमं लमू अहि 
जी हिथति ब्रह्मथाच्या परिवारची तीच स्थिति हरिव हर याच्या 
परिवाराची. तथापि ^ तीन्दी रणे खमानचि ` या सूत्रावरून त्यांच्या त्या स्या 
परिवाराचीहि समानता ध्वनित होते. म्हणजे या तिन्ही राण्यापरतार्भेच 
तिन्दी राण्यांच्या छलिया, तिन्दी रारण्याचे प्रधान तो तिन्ी राण्याचे 
दारवंटेकार हे सारख्याच योग्यतेचे अदे अघे दिसून येते 


[^ 0 ^ 


१. ° दतर : समान म्हणजे रणया चे जसे समानत्व तेेचि : म्णमे परिवारातष 
तेतेन तीन गोदी भेदी तिदीनिया परिवारा समानत्व दारमेडकारपर्थत  (वि.ब,३५) 








(08.४२१ १३,२११.१२१ ३१.३३० कक कक 


॥| 


४. भहयिभार्व तच्व्षीर्नं 





` स्वरूपमयीदा 
ऊचनीचत्वाचा हा नियम इतर कवतीतहि गू आहि. उदा ¦ देव- 
ताच्या स्वसूपांची मर्यादा निशित अहि, पण थोषेपरते खालील योभ्यातील 
देवतांच्या स्वरूपमयदिपेक्षा वरी थोभ्यातील देवतांची स्वरूपमर्यादा दहा- 
पटीनी अधिक अकते. उदाः कर्मभूमीची आणि वयातीर स देवताच्या स्रू- 
पाची भर्याद्‌ा ५०० योजने अदि, व्यपिक्षा उच योवा अष्टौदेवयोनीचा, या 
अोभ्यातीट देवर्ताची स्वरूपमर्यादा ५ हजार योजने; अंतरव्छातीलक देवतांची 
स्वरूपमर्यादा ५० हजार योजने; स्वर्गातील देवतांची ५ लश्च; सत्य$लस - 
वैुटातील देवतांची ५० रक्ष; क्षीरान्धीतीकल देवतांची ५ कोटी; अष्टभेरवांची 
५० कोटी; आणि विश्वदेषतन्ती स्वरूपमर्यादा ५०० कोटी योजने अदि, विश्च 
धरी देवता माया ही अन॑तव्रह्मांडभ्यापिनी असस्यामुके तिच्या स्वरूपमयी- 
देवी गणना मात्र परमेश्वरावाचून कुणालाहि करता येत नाही, 


ही स्वरूपमयादा योवेपरस्े दहा पटीनी अधिक महि याचाच अर्थ 
असा की प्रसेक योम्यातील सवं देवताच स्वरूपमयंदा सारली आरे. म्हणजे 
अवे की, कमभूमीतीन शेवर्ची देवता जी यश्चिणी तिच्या स्वरूपाची व त्याच 
ोम्यातील सर्व भ्ठ देवतेव्या स्वरूपाची मयौद्‌ा सारलीच-अर्थात्‌ ५०० 
योजने अहि. पण कर्मभूमीच्या श्रेष्ठ देवतेचौ स्वरूपमयौदा ५०० योजने 
अषली तरी तिच्यावरीर पण अष्टोदेषयोनीतीख सर्वात नीच देवतेच्या स्वरू- 
पाचीमयौदा ५ इजार योजने आदि, कारण ती वरच्या थोभ्यातील देवता होय, 





` १५४मा : तर तवांचौ अव्यक्त-स्वरूप-मर्यादा कापा: नाते कमभूर्मचेया 

दैवता-~स्वरूपापस्से दश्चांशे अधिक असे * (र. बं, अ. व्या. छापिका २); ^ तयाची 
भ्यवस्ा केसी पा: न[: लरूपसपूरलते ते अ्टमेदी : तथा स्वरूपमर्यादा तथा पंचश्र॑कार 
तैदि व शंशोचि असति : › ( सदर, लापिका. ३). यावरून थेवेप्रत्वे देवताखवरूपे 
ददापर्सनी अधिक असश्याचा नियम निषतो. | 

२, आन स्वरूपावकासे तर धोग्यामध्ये सारिखीचि : भान यथोवेषरतवे तर 
दशांशे जाणावे › ( सदर, ). 

२. ‹ सेवरीर देवतेचे स्वरूप तव कर्म॑भूमीएवदे होभवेचि भसे "" 
( ठ.स्थन्मनन्या,११ | 


॥ 





३, देवताच ४ 





पचप्रकार 


देवतांची स्वरूपे चेतन असून स्यांच्या ठिकाणी शान, सुख, सामर्थ्य, 
रिर्य व प्रकाश्च या पंचप्रकारंची समृद्धि अवते. ^तैसिया रेश्र्यादि गुणी 
थोरा : देवता अति अपारा? ( उद्ध.गी.५०१) या ओवीत भास्करम 
मोरीकराने हे पंचप्रकार सूचित केठे अदित. पण पंडित विश्वनाथाने ! ज्ञान 
सख साम्यं प्रकाशी : सरी नाही रेशवयैशची : पाहता सिद्धति मासठे कती. 
योरकटी प्रनोघाचा › (ज्ञा.प.५८८ ) या ओवीत यांचा स्पष्ट निर्देश केलेला 
अहि, हे पंचप्रकार म्हणजे देवताश्वसूपीची समृद्धि होय. ती तिथे मूढची 
म्हणजे अनादिकाढापासून आहे. या पंचप्रकाराषदित अषलेस्या देवता 
स्वरू्पाना उचनीचलाचा नियम लागू अहि. किंबहुना, एका देवतेपेश्चा 
दुषरी वरील देवता उच अहि याचा अर्थच अषा की, त्या नीच ग्हणजे 
खालील देवतेपेक्षा उच भ्दणजे श्रेष्ट देवतेच्या हिकाणी हे पंचप्रकार अधिक 
प्रमाणात अहित. आणि हे प्रमाणहि टरलेले आहि, खालच्या देवतेपेश्चा बरी 
देवतेच्या टिकाणी हे पंचप्रकार आड पटींनी अधिक अषतात. उदाः कम- 
भूमीतील रेवटच्या यक्षिणीच्या ठिकाणी असचेव्या ज्ञानयुलसामर्थ्यादिकपेक्षा 
तिच्यावरीट देवता “यश्च, त्याच्या ठिकाणी दी स्षनषुलसाम््यं आठ पर्टीनी 

१. ‹ चेतनस्वी सामथ्ये : प्रकाश्रूपता : ज्ञान : सुख : पेश्वयं भसे * 
( र.स्थ.ज.ग्या.४ ), ^ षटप्रकार्‌ ते कवण : ना खरूपे : शने : सुखे : सामथ्यै : रेश्वय : 
प्रकाञ्चेः (क, बं. अ. व्या. १). याती देवटचे पाच हेच पंचप्रकार होत, 

२. किलेर्काच्या मते खालौल देवतेपेक्षा वरी देवतेच्या ठिकाणी हे पचध्रकार 
दहा परीनी मधिकं असतात. मागीर पानावरीर पषिली तठ्टीप पाहा. ‹ स्वरूपा- 
वधिव्याप तर थोवियापरत्वे दशं : थोवेभीतर सपूरथोष्टरत्व ऊचनीचादि मेदी 
अष्टयुणा व्याप : मग सामर्थ्यादि पंचप्रकाराविषयी तर यक्षिणीपासानि विश्वपर्यत, 

शां शे जाणवि, ^ पाच प्रकारचि सांगितलेः तेचि ज्ञाने म्हणितलेया ऊचेचे कषान 
दशोंशे आग : तैसे सुखे : सामथ्यं : प्रकारे : एेश्व्यै › (वि, बं. ४४). हे मतरं 
थोवेपरत्वे देवतां चीं स्वरूपमर्यादा दहा पटली अआधेक असते, या नियमावर आधा- 
ररे आहे; तर “ आठ पनी. भिक › हे मत स्पूरथोष्ठरलाच्या साद्र्यावर 
आधारछठे अहि, आणि तेच भधिक्‌ सथुक्तिक वायते. मी पाहिटेव्या अनेक पोध्यातून 

दहा पटौ › च्या मताचाच स्वीकार केला असका तरी ‹ आठ परी ग्चे मत्त भापिक 
सयुक्तिकं अपतदयाघरुठे तेच या ठिकाणी नमू केठे अदे 4 = 


"४२ महावभाषं तंच्वज्ञाचं 





अधिक अहित. हा क्रम थोवेपरत्वे नण्हे, तर देवतापरत्वे शेवयपर्य॑त जाणावा; 
तथापि, विश्चेच्या ठिकाणी अष्लेल्या पंचप्रकारपेक्षा मायेच्या दिक्णी 
असलेले पंचप्रकार हे देलील आठच पर्टीनी अधिक अहित असे मात्र नाही; 
तर ते अनत परटीनी अधिक अदित, कारण, सकन्मरह्यांडन्यापिनी ( वि.मा, 
११३ ) मयिच्या पोटात अश्ची अनत विश्वे साण्ठेटी अदित, 


एकात इतर चारि अंतभूत 
देवताच्या प॑चप्रकारचा एक विशेष असा की, यपेकी प्रयेक ग्रकारात 

बाकीचे चार प्रकार अंतभूत होतात, उदाः ^ ज्ञान ` प्रकारात इतर चार म्हणजे 
सुख, सामर्थ्य, रेश्व्यं व प्रकाश्च ही येतातच. तसेच " षुख › प्रकारात ज्ञानः 
सामर्थ्य, देश्यं व प्रकाश दी भंतर्भूत अहितच, हीच गोष्ट इतर प्रकारांचीहि, 
यावरून प॑चप्रकारापैकी प्रत्येक प्रकारात्‌ एक प्रकार प्राप्ुख्याने तर इतर चार 
प्रकार आनुषगिक अषतात असे दिसून येईल. उदाः संसरणका्ी माया 
संल्माजवल्टील ज्ञान हरण करून पेते. तेगा स्या ज्ञानात अनुष॑गिक अष~ 
लेले इतर प्रकारहि खदजच हरण केके जतत, दुषरे असे की, सृष्षन प्रप॑च- 
रचनेघाटी माया जीवाल अपल्या प॑ंचप्रकारातीठ साम्य॑-प्रकार तेवदाच 
देते, अक्षे अदिं तर जीव भापणाला ब आपल्या मना ' पहितो ` तो कषा १ 
तर, सामथ्यं प्रकारांत्गत प्रकाशने पहूनच तो मलस्वना करतो. यावरून, 
एकेका प्रकारात इतर चार आनुषरंगिक असस्थाचे दिसून येल, 
स्वरूपाचे स्याप्यभ्यापकत्व 
। ऊचनीचलाच। नियम देषतास्वरूपाच्या मयदिखा व पंचप्रकाराना 

जवा लागू अहि तसाच तो त्यस्या स्वल्पाच्या सपूरघोष्ठस्वालहि लागू आहि, 
नीच देवतेष्या स्वरूप पिक्षा ऊच देवतेचे स्वरूप आं पर्टीनी ^ सपूर ° म्हणजे 





१, «मा तर पक्चकारी श्न दहिरौनि अज्ञान केठे म्हागितले : तयात सुख सामथ्यै 
छेच प्रकारहि रिरे: इ काइतयातवः ना ज्ञान दरितस्या यर चासी हरितिरी होती; 
ज्ञानात येर चार प्रकार कैसे : ना देवतास्वरूये च्चाप आनदसरूपे ” (ऊ. व. संसा. २). 

२. पान ४० वरील पहिली त्टीप पहा. हे सपूरधोष्टरत्व आठ पररीनी 
अस्षण्याचे कारण पुटीरप्रमाणे अदि. † क्मभूमीचिया देवता १३ कोटी : तयास एके 
पसि एक: एवं नीचेपक्षि उच देवता एृथकामेदी स्वरूपसपूरत् म्ाठभेदी सपूर सांगितले : 
त्ति केविः ना : पृथक नीच सनी मान्भेदी भूतमागोत्रीतन ° (क.वं.मवया,ङा,१), 


९. देवताचक्रः ४१ 





पात असते; अथात्‌ ऊच देवतेच्या स्वरूपपेक्चा नीच देवतेचे स्वरूप 
अठ पदीनी ' धोष्ठर ' स्दणजे जाडेमरडे गछते. भागि म्हणूनच वरीं देव- 
तेचे स्वरूप खालील देवतेच्या स्वरूपाला नेहमी म्यापून असते. (पैल रेते 
म्यापौनि वर्ते: वि. ४४). हा नियम योषरेपरप्वे नसून देवतापरतवे लगू आदे, 
उदाः कमभूमीतील शेवटची देवता (यक्षिणी ` हिच्या स्वरूपपेक्षा तिच्या 
षरील ‹ यक्ष ` देवतेचे स्वरूप आठ पटीनी सपूर अशस्याप्रुटे यक्षाचे स्वरूप 
यक्षिगीच्या स्वरूपाखा ्यापून असते, ˆ यक्षा ° वरील देवतेचे स्वरूप, व्याच्या* 
दिपेश्चा आठ पर्टीनी अधिक पूर असस्यामुटे स्याने यक्षाचे स्वरूप तर 
ग्यापलेच आहे पण त्याच्या खारी ^यक्षिणीश्चेहि स्वरूप म्यापटेले आहे. 
यक्षिणीपासून वरीक सवं देवतांच्या बावतीत ए थकत्वनि हा नियम खगू अदि. 


पचप्रकारयसदरित्‌ व्याप 


प्रत्येक देवतेचे स्वरूप पंचप्रकारच्या सम्द्धीने भरलेले अघल्यामुढे 

वरी देषतेचे स्वरूप आपस्या खालील देवांच्या स्वरूपांना अपत्या प्र॑च~ 

प्रकारा्हित म्यापून अषते हे ओघानेच आ. म्हणजे खालील देवतास्य 
श्षानसुसामर्ध्यादिकावर वरील देवर्तांच्या जानपुखषामर््यादिकांचा न्याप 
अक्षतो. याचाच अथ अघा की, वरील देवतास्वरूपाच्या ठिकाणी आपल्या 
स्वरूपीचे ज्ञान तर अक्षतेच पण आपस्या खाली सवै देवतांच्या स्वरूपीदे्ि 
ज्ञान अशते. कारण ते व्याने ्यापलेले अते, उदाः यक्षाच्या ठिकाणी अपस्या, 

स्वरूपीचे ज्ञान तर आच पण रक्षिणीच्या स्वरूपीचेहि ज्ञान अहि, आणि 

यक्षावरील देवतास्वरूपात यक्षयक्षिणी या दोन्दी खाटीक देवतास्वरूपीचे ज्ञान 

- आहि. दाच क्रम शेवटपर्यत सवं पंचप्रक्रारांच्या बाचतीत जाणावा, या दृष्टीने 
पाहिले तर विश्च देवतेच्या अग्यक्त स्वरूपाचा न्याप खारील सवै देवतांच्या 

स्वरूपावर असून स्या सर्वाच्या टिकाणचे प॑चप्रकफार तिच्या टिकाणी अहित 

आणि शिवाय अपस्या स्रूपोचेहि पंचप्रकार अतच. अशा अनत विश्वा - 
वर मायास्वरूपाचा म्याप अतस्यामुदे मायेच्या अन्यक्त स्वरूपात व्या अनेत 





१. “पेरु ते उच देरु ते नीच : व्याधूनि वरते ते भवघाचि अथीं ; जनि; 
सुखे : सामथ्यं : भ्रकारे : पेशचयं ; ` (वि. ख. ४४), 
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^ विश्व › देवरताच्या आणि त्यांनी न्यापरेस्या इतर सवं देवतांच्या स्वरूपीचे 
पचप्रकार असतात आणि शिवाय आपस्याहि स्वरूपीचे असत॑त, 
नीच ऊचेला पाहू शकत नाही 
नीच देवतेच्या स्वरूपपेक्षा ऊच देवतेचे स्वरूप आठ परीनी सपूर आणि 
म्हणून पंचप्रकार आठ पर्गीनी अधिक असस्यामुखे नीच देवतास्वरूप ऊच देवता- 
स्वरूपाला पाहू शकत नाटी. ( नीचा ऊचेते देणे नाही ¦ वि, मा, १६०). 
पण ऊच देवता मात्र नीच देवतास्वरूपालय पाहू शकते. (ऊच अषेतो 
तचछ्िचील देवे : वि,४१) आणि तेहि केवद्ठ अपस्या वाखील एकाच 
देवतेचे स्वरूप पाहू शकते असे नाही तर आपल्या खाटील सवं देवतांचे 
स्वरूप पाहू शफते. (देवतेसि अपणया लालोते अपरोश्च : वि.मा.९४ ). 
नीचेखा जिथे आपल्यावरीर एका देवतेचे स्वरूप दिवत नही तिथे 
 तिच्याहि वरील इतर देवतां वे स्वरूप दिषणे अगदी अशक्य अहि. 
नीचेखा ऊचेचे असतित्वज्ञान | 
आपल्या वीर एकाहि देवतेव नीचेला दशन नसले तरी त्या सर्वाची 
अस्तित्वमात् जाणीव तिल अषतेच. (देक पैखचे अस्तित्व जाणे .: वि.४४), 
कमभूमीतील शेवटची देवता जी यक्षिणी तिल आपस्यावरील स्वं देवतांचे 
अस्तितज्ञान अते, पण तिच्या लाखी दूसन्या कोणत्याहि नीच देवतेचे 
स्वरूप नसल्यामुटे खालील देवतेच्या स्वरूपाच्या दद्चैनाविषयीचा प्रभ्रच 





१, ‹ कमभूमीचियाचे सामथ्ये : म्दण्ञे : कमैभू मीचेया तेरा कोडी देवतांचे 
सामथ्यं अष्टोदेवयोनीस भाति : आन आपुरेहि आति : म्हणजे खाङ्लिचे 
असौनि आपुलेहि : तर कायी थोवेक्रमे भाति : ना पृथकामेदौ असौनि आपुङेहि असे : 
ततवर कैसे : ना : यापरी म्दण्जे थोवयाचौ परी यक्षिणि सामथ्यै यक्षासि आति 
आन आपुकेहि आति : यापर खालील देवतेचे म्हणजे नवि देवतेचे साम्यं 
एवं पंचग्रकार वरीङी देवतेचा ठायी भति : म्हणजे ऊच देवतेचा ठायी आति: 
सा हा एथकाकारे स्यानपरत्वे जाणून आन पुरें भाति : एवं मषटभरवपर्यैत : 
हे समान : तैसेचि खाटीर तीन्द : यापरी बरह्याडीचेया देवतांचे साम्यं विश्रेति 
आति : आन आापुरहि आति : ' (वि. वं. ४४) 

‹ ऊची असे म्हणजे वरीरु देवता खारी देवतास्वरूपे देशे : 


(वि, स्थ, ५६) 
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तिष्या बाबतीत उद्‌ भवत नादी, रेड पैल्चे अस्तित्व जाणे › या वचनाचा 
असाहि भर्थं हो श्चकतो की "ररः म्दणजे माथाआदिकरून सगन्या देव~ 
तांना “वैक › जो परमेश्वर व्याच अस्तिखश्ञान अस्त. तेम्हां या द्ष्टीने देवता~ 
चक्रातील प्रत्येक देवतेव आपस्यावरीर ख देवतांच्या आणि ईश्वराच्या 
अस्तित्वाची जाणीव अवल्थाचे, व आपव्या खालील सवं देवतांचे प्र्यश् 
दीन असस्याचे दिसून येईल. सर्वात ऊच देवता जी माया तिच्या स्वरूपात 
पून अस्ेल्या जीवाचि अस्तितज्ञान सर्वं देवर्ताना अशत. तेच अष्टभेरव 
स्वरूपात असषेदया अन्यक्त प्रपंचाचेदि सर्वं देवांना अस्तितवज्ञान अष्ते, 
अभ्यक्त प्रपच द्रवस्यावर मात्र विश्व घ माया याना प्रपचातीर कारणमूताच 
यक्ष दन अस्ते तर भेरवाना स्वरूपस्थित षमगभूताचे दशन अते. 
इतर देवतांना प्रपचाची केवकं अस्तित्रमात्र जाणीव असते, ( वि.ब.६१ ).. 
ईश्वरप्रवृत्ती ओटखण्याचे कान 

ईश्वराच्या अस्तित्वज्ञानाबरोबरच अन्यक्त ईश्वराची प्रवृत्ति म्हणजे 
उत्पत्ति, स्थिति व हंहार याचि उदेव ओढलण्याचेहि ज्ञान प्रत्येक देवतेच्या 
स्वरूपात अतच, तथापि परमेश्वराचे हे उदेव देवतास्वरूपे स्वतनतेने जागू 
शकत नादीत, परमेश्वरने त्यांना जाणविरे तर ते जाणण्याचा माव मत्र 
त्यांच्या स्वसूपी अषतो. ल्या स्वेच्छेने नब्दे, पण परमेश्वराच्या इच्छेने 
त्याच्या तिन्दी परहृत्ति देवतास्वस्ये जाणू शकतौत, 


देवतास्वरूप ज्ञानमय 


यावरून, देवतेच्या स्वरूप ज्ञान असे तरी ते संपूरणं नसते, तर उटितः 
अषते, हे दिसून येई, " देवतास्वरूपे ज्ञा्तनेदस्पे. (वि, मा. १५८) ३ 
खरे; तथापि याचे दै शान अपू इतकेच नन्हे तर विपरीत अक्षते. मपू 





१, दुसरे : रेक म्हणने सकक देवता मायाुख्य : आन पैष्ठ तो परमेश्वर : एवं 
.सकक देवतास मत्पर एक आति म्हणजे असाधारण परमेश्वर एक आति देसे ज्ञान : 
याते अरितत्व बोङिजि." (वि, बं. ४३). | 

२. ‹ देवता ईश्वरीची प्रद्त्ति जाणति : तेथौनि जाणो म्हणति तरी 

जाणति › ° तिये रोकीचे अस्तिस्व जाणति परि उछेख नेणती हश्वरीचा .^* 
दशर स्वेच्छया जाणवीतौ तरी जाणत. (वि, वं, ४४१. । प 


४६. महासुभाव तत्वज्ञानं 





म्हणण्याचे कारण असे की, आप्या वरील देवतांचे प्रव्यक्ष दर्शन व्यांना 
नसते; आणि ई॑श्रस्वरूप तर त्यांच्यपेकी कुणखच पाहता येत नदी. देवतांचे 
ज्ञान ^ विपरीत › म्हणजे अयथार्थ अपते, दोरालाच तपं भ्हणणे हें विपरीत 
ज्ञान होय. देवता जीवस्वरूप पाहू शकत नाहीत; तथापि जीवस्वसूपी 
अघकेस्या आपल्या मखलाच व्या जीव म्हणतात ( देवतेचे मब्टाधार ज्ञान: 
वि.मा.९८) हे त्याचे विपरीत ज्ञान होय, विपरीत ज्ञानाखच ' विज्ञान › अते 
दुखरे नाव अदि, ‹ दोरी सर्प॑ुद्धी कस्पिजे : तैसे ज्ञान विपरीत माविजे :. 
यापरी विज्ञाना कीज: लक्षण ज्ञनेः (ज्ञा.प्र५३९). ^ सामान्य च्चन 
खंडनज्ञान : विज्ञान : विशेषज्ञान : अवंडज्ञान : (वि,१४८) या सूत्रात 
उद्ेखिलेके ' विज्ञान म्हणजे देवतास्वरूपीचे शञानच दोय. | 
आनदरूप 

पंचप्रकारात ज्ञानाचा व सुलाचा समावेश अघस्यसुक्े देवर्ताची 
स्वरूपे श्चानमय ब श्ुखषंपन्न म्हणजे आनंदमय असतात हे सांगायलाच 
नको. याच्या उलट जीवाचे स्वरूप अज्ञान व निरानंद असव्याचे आपण 
पाहिले, देवस्वरूपीचे ज्ञान जसे चटित व विपरीत असते तखा व्यांच्या 
स्वरूपीचा आनंद हा अपू व क्षुद्र भतो, प्रत्येकं देवतेचा आनंद 1 
लालील देवतेच्या आनदापेश्चा आठ पर्टीनी अधिक असतो. या ष्टीने माया- 
स्वरूपीचा आनद हा अर्नत पर्टीनी श्रेष्ठ सरतो हे खरे; पण ˆ आनंद तो" 
( निर्व,२) अषटेल्या ईंश्वरस्वरूपीच्या आनेदपिक्षा तो अगदीच कमी, अत- 
एव वच्छ अस्तो. * शक्तिचक्र › भ्दणजे देवताचक्र “ आनंदे चदोदित ` (उद, 
गी.५४८५ ) म्हणजे नेहमी भानदाने युक्त अस्ते, त्यांच्या स्वरूपीच आनंद 
अस्तो हे खरे, पण हा अनद्‌ क्षुद्रानंद अतो. ग्दषूनच (तया शक्तिचक्राचा ` 
तगटी : धावडिने क्षद्रानदाची पीठि› (उद्ध.गी.५४८ ) अपे भाष्करमटटराने 
म्हटले अदि. ज्ञानप्रबोधकार विश्वनाथ पंडित देखीर ‹ देती क्षुद्रानंदाचा. 





^ ज्ञाने तरी मढाते जीव म्हणे : तथा नीचा उचेते देखे नाही : शरीचे 
स्वरूप तरौ कवणीचि देखि नाही : का : जे ; चैतन्य सकठ जह्यां ड देखे परी स्वरूप 
न देखे इश्वरीचे › (ल. वं. अ. व्या. १), 
२. * विपरीत ज्ञान म्दणौनि विज्ञान : ते कैते : ना : मनाते जीव म्हुणे 
(वि, ख, १४८) पि 


` ३, देवताचक्र 9७ 








धोतरा : तेणे मी अधिकच होय माजिरा  (्ञा.१.२३९) अके म्दणतो, देवता- : 
स्वरूपीचा भानद क्षुद्र असतो असे म्हणण्याचे दुसरे कारण अति की, तो 
कधीच पूणं नतो, तर नेहमीच दुःखमिभितै असतो. आणि म्हणूनच पंच- 
प्रकारात देवतास्वरूपी ^ सुख › असते असे यथाथपणे गहरे आहि. कारण , 
° दुःखमिभित सुख ते सुख बोजे : निरतिशय सुख तो आनंदु बोखिजि” 
( वि.मा.१५९); ^ सकटहि सुवे तिये दुःलादिके की बाइ * ( शो.वि. पाठा- 
न्वय.३३१.२) अशी सुवाची व आनंदाची ग्याख्या अहि. या दृष्टीने 
आनदपरिपूण असा केवढ्छ इश्वरच अदि, किंबहुना ˆ आनंद ` म्हणजेच 
ईश्वर › होय. ( आनंद शब्दे ईश्वर बोलिजे ; निव, १) 


सामर््यरूप 


नीच देवतास्वसूपपक्षा ऊच देवतास्वस्पाच्या टिकाणी सामथ्यं व 
देश्यं आऽभाठ पर्टीनी अधिक असल्यामुे प्रयेक देवता भापस्या खालील 
देवतावर रे श्वय गाजकवते, पण नीच देवतेला ऊच देवतेच्या मात्र आधीन 
रवे छगते. ( ब्रह्मांड शक्तिअधीन शक्तिग्यापार : उद्ध.९ ) प्रयेक देवतेचे 
अभ्यक्त स्वरूप हे आपल्या ठिकाणी अषटेस्या सामर्थ्याच्या आधर नेहमी 
रादते, वरी देवतेच्य। किंवा ईश्वराच्या सामयथ्यीचा त्याला आधार नसतो 
जीवस्वरूप हे अमथ असस्यापृदे ते मायास्वरूपाच्या किंवा प्रपचाच्या 
आधारादिवाय राहू शकेत नादी. तसे देवतास्वरूपाचे नादी, ते नेहमी अप 
सयाच सामध्याच्या आघारं रहते, देवतांच्या स्वरूपात सातथ्ये असक तरी 
सर्वैस्रमर्थ ईश्वराच्या सामर्याच्या वुल्नेने ते अगदी तोकडे ठरते, उदाः 
परमेश्वरचे एंहारसामथ्यं हे कोणल्याच देवतेच्या सिकाणी नादी, रोषशय्या- 
पासून खाली देवता परमाणचा नाश करू शकत नाहीत; मेरव स्थूढ प्रप 





१. “सुखे तरी दुःखमिभथित सुख देवतांचे : आन ईश्वर तो आनंदपिपूणे : काः 
जे: “आदु तो ' म्हणितय्या येरां ची व्यावृत्ति अते *(ल. वं. अ. व्या.१).' सुख रूपाः 
हणने दुःखमिशित्र सुख स्वरूपी असे › ( वि. १४७) 

८२. सामसभ्यैरूपा : म्हणजे सामर्थ्याधारे स्वरूपी असति ' ( वि.बं, १४७) (तसै 
अव्यत्ती सामथ्यैकाय ते कासे पाः नाः आपुलनि स्वरूप्तामथ्यीषरे स्वरूपे 
सषस्रति ; एवं छच देवतास्वरूपाचा नीचेसी जाधार नसे" (क.ब॑.म. न्या.) , 


४८ महायुभाव तच्वक्षानं 





चाचा नाश्च करतात, म्हणजे परमाणु फोडून व्यातीक जुटे वेगवेगव्डी करू 
शकतात; पण म्ंचा नाञ्च करण्याचे म्हणजे जुटे फोडून यातीख मूते वेग- 
वेगब्टी करण्याचे सामर्थ्यं॑व्यांच्या डिकाणी नाही. आणि सर्वश्रेष्ठ देवता जी 
मायाती जुटे फोडून भूते बेगवेग्डी करू शकत असली तरी लया भूतांचा 
नौश्च करण्याचे सामर्थ्यं तिच्या ठिकाणी. नीदी, दुस्तरे असे की, देवतास्वरूपी 
सम्य अके तरीं ते सिद्धील नेणारा परमेश्वरच असतो. (तेयाचा इ 
एके सामथ्यं आति ¦ तिये तरि एथौनिचि सिद्धि नेईजति की ! वि. २७१), 
याचा अर्थ अघा की, देवतांच्था रिकाणी काही गोष्ठी करण्याचे सामथ्यं असले 
तरी याच्यादिपेश्चा अधिक समर्थ. अल्ला परमेश्वर त्यांच्या सामर्थ्याच्च 
आड येऊ शकतो. पण बहुधा तो तसे करीत नादी. उलट, आपल्या.सिकाणी 
मनोभावाने केचलेस्या देवर्ताना आपे भक्त मानून त्यांचे, स्यां च्या सामर्थ्याव्या 
कश्चेतीक ठे तो पुरीत अर्वतो, यावरून देवतास्वरूपे सामर्थ्यसंपन्न असली 
तरी त्या सामर्थ्या मर्यादा असल्याचे दिसून येईर. 


प्रेश्वर्यरूप | 

जी गोष्ट सामर्थ्याची तीच याच्या एेश्र्याची. नीच देवतेवर ऊच देव- 
तेचे रे श्वय अषते - सत्तं असते, शहणून वरच्या देवतेच्या इच्छेप्रमाणे 
लारच्या देवतेखा -ग्यापार करावा गतो (वरिखीचिया इच्छा तचिलीचा 
म्यपाद : षि, मा, ९२). उद्‌ : अष्टभैरवातील विष्णु नामक देवतेने प्रेरणा 
केख्यामुढ्धेच सर्वाच्या खालील देवता जी यक्षिणी तिला दर्सिंदाचा अवतार 
ष्यावा सगल. (प्रस्हादाचेया कैवारा भूत एक अववैरले : वि. ५१), हे खरे 





१, ‹ सामथ्ये तरी एकीचेनि परमाणू न नसे : एकीचेनि मक न नसे : एकीचेनि 
भूते न नसति :. एवं मयिचेनहि : न परमेश्वराच्या प्रवृत्तिवशातव संदा होय ते 
वेगे, ' (क. वे.म, व्या. १) 

२. "साम्यं सिद्धी नेशजति : ते निजभक्त : दास : म्दणौनि : सामर्थ्य 
सिद्धं नेणे स्दणज मान देणे ` (वि, सख. २७१ ) 


“नु सिंह भूत म्हणजे सेवटीरू देवता : ते तेसेचि : परि वरीली चोधिया 
देवता चेष्टवीटी : का जे : ब्रह्मादय भध्रीन.भ्यापार्‌ स्दणोनि ' (वि, स्य. ५६) 


३. देवताचक्र . ` ध 








यश्छे तरी माथा मुख्य करून सर्वं देवतावर. परमेश्वरे रेवं अधस्यामुके 
देवांच्या देशवर्याला मर्यादा पडंलीच 
भकाशारूप . ` 5 
देवतास्वरूप प्रकाशरूप असते हे वस्तुतः निरे सांगण्याची मरजच नष्टि 
कारण ! देवता › म्हणजेच श्रकाशमय, अषलेस्या, लक्षण-स्थलकत्यौने ^ देव्ता 
म्हणजे दिव्‌ हा धातु प्रकाशी वतं › हय पश्च दोनदा निदशिवेखा अहि. (ल.बं.अ, 
ग्या.४१ महा. 8 ). ऊच देवतेचे स्वरूप नीच देवतेच्या स्वरूपपेश्चा माठ पर्टीनीं 
जाञ्रस्य अपस्यामुठे नीच देवता ऊच देवता स्वरूप पाहू शकत नाही. आस्यां 
बिद्यासाघनववेताखा त्याच्या पिंडातील आपल्या पिंडस्थेच्या टिकांणी देवता प्रकाशित 
होते म्हणूनदहि तिला प्रकाशचरूप म्हणतात, तथापि ‹ स्वयंप्रकाश › परमेश्वर्या 
प्रकाशापुे देवतांचा प्रकाश्च असणार तो कितीसा १ आणि म्हणूनच *तेखियां 
एे्र्यादिगुणी थोरा : देवता असती अपारा : पुणु षड्गुणांचिया मादस ई 
गीसखाबी मीचि एकु ` (उद्ध. गी, ५५१ ) अते भास्करभट्यने म्हटले अहे 
अधीनत्व : अज्ञान : अविद्यार्बध 
या देवतास्वरूपाच्या दिकाणी अघीनत्व्बष अल्लान्घ व त्रिगुणालमकं 
अविद्याचध अक्षे तीन बंध, अनादिसिद्ध आत, अघीनत्वबंघाषुदे श्रव्येक 
देवतेखा आपल्या वरी स्व देवर्तांच्या व इश्वराच्या नेहमी आधीन राहि 
लागते. ईश्वराच्या ठिकाणी सवे देवता भआधीनत्वानि बेचलेव्या अहतात, देवः 
तास्वरूपी द्यी परस्पराघीनता च इश्वराघीनता नित्याचीच आहे, त्याच्या स्वस 
पीचा दुरा बध अन्ञानाचा, (देवतास्वरूपे जतानदस्पे ` ( वि. मा. १५८) 





° देशव तरि बरोलीने खाटील्णते नेमिके भसे : आन मायां ते द्वरे नेमिली 
(र .ब॑.म.व्या. १) "रेश्वये भाथिषिया : स्दणजे नियामका : एवं खाति नियञ्ुगि. 
आपुकालेया रेश्वयेयुक्ता मस्ति. (वि, बं, १५७) 

, २. श्रकाश्चरूपा म्दणेज अपुखेया स्वरूपावभि प्रकाश असे तो नीचिच्ी.नं 
प्रका › ( वि.वं.१४७ ) 

३. ' निलयबद्धा देवता म्हणितके : तर ते कायी अन्तर : ना: अनादिशद 
तिन्ही वंध असति : तेचि : एक्‌ वेचरूप अधीनवंध : दुसरा अश्न बे : तीत 
व्रिरणात्मक रजतमभिश्रवेभ ' ( वि.बं.४५ ) 

४, ' तर कार दंधराचोवि भधीनत्व ; ना : परस्परे देक्तां वेडि अभीनुत् भिलबव्े 
भसे ° ( सद्र} 


क 4 कै 


0०२. भशायुभाव तर्स्वज्ञानं 





शे तरे असक. तरी प्रयेकं देवतेा आपल्यावरील स्व पदाथि अज्ञान 
असतेच, परमेश्वराचेहि ध्याना अज्ञान असते, हे स्यांचे अज्ञान कघीच नाहीसे 
होक अकणार नाही, या अज्ञानघाप्रढे त्यांना ईश्वरीचेच काय पण अपत्या 
स्वरूपीच्या ज्ञानसुषामर््यादि  पंचप्रकाराक्षिवाय दुम्या कुणाचीहि, म्हणजे 
त्रीर देवतांचीहि ज्ञानवुलखामथ्यं प्रभू शकत नाहीत, इतकेच नम्ह तर 
^ अल्यत्राचेनि प्रमणि ` ( वि. १२२ ) इश्वराच्या ठिकाणी जञ प्रस्येक देवतेचे 
शान अघते त्यपिकी आपटेहि ज्ञान त्यांना प्रमवू शकत नदी. तिषन्या स्व- 
रजतमात्मके अवियबंघाुढे देवतास्वरूपे ° अविद्यौवंत › ब स्हणून 
अकव › बनरेी आहेत. “ अवियेचेनि काजके : मान्चे स्वरूप न मैले 
देवताचक्र कवले : अज्ञानांजने तेण ' (उद्व, गी. ५५२) या भोवीत भाक्कर- 
भद्ाने देवतास्वरूपीच्या अज्ञान व अविद्याया दोन्ही बंघांचा उदे केला 
अदे, जीवस्वसूपीच्या अवियेप्रमाणे देवतास्वरूपीची अविद्या भावरूप नाही 
तर अभावरूप आदे. तिच्यामुटटे देवतांचे ^ स्वरूपचि अविद्या जाठे असे, 2 
शिवाय भावरूप अविद्या ही जीवस्वरूपाशी केवल ‹ युक्त * अर्त, म्हशून 
ते तिष्यापासून मोकटे होऊ शकते; पण देवतास्वरूप अभावरूप अविद्यावतः 
मसस्यामुठे, त्या अवियेपासून ते मोश्टे होऊ शकत नाही, या भावरूप 
अवियेपासून देवता स्वतः तर मोकठ्या होऊ शकत नाहीतच पण इतरानी 
स्थाना मोकटे करू म्हटले तरी ते शक्य नाही. 
नित्यबद्ध देवता 
८ .. या तिन्ही अनांदिसिंद्ध ब्घानी देवतास्वसूपे निव्याची बांधटेली अषव्या- 
सुखेच त्यांना "नित्यबद्ध' म्हटले भै. (निव्यबद्धा देवता : वि. ४५५). त्यातून - 
त्यौना मोक्ठे होता येत नादी आणि उहणूनच देवता मोक्षाल पात्र नीरवे 





१. ° स्वरूपगत प्रभवे : वानि भाणिक सुख न प्रभवे : म्दण्ञ अन्यत्रा 

भ्ेनि भ्रमणे शश्वरी जडा. शक्तीची -सुखे असति : म्हणजे तया साजात्य असोनि परि न 

प्रभवति : मा हश्वरीचे काह प्रभवेर : ते मा्यंतिक वैजात्य › (वि.ब.४५) =: 

२, ‹ तंयाची स्वरूपे अविद्याव॑ते ः ते कां : ना : स्वरूपचि अविद्या जा 

असे ; शुद्ध करिताहि नब्हे ; उपायाचे नाही : म्हणोनि नित्यबद्धः (वि.ख.४५) 
‹ विद्यावत हे छक्चण ` (सदर, १४७) 

३. .भकेवढा म्हणजे दे वतास्वरूपी ज्ञान अविद्याःएवं त्रियुणात्मका?(वि ब॑.१४७) 

४, ' मोक्षा पा नन्दति ` (वि, स्थ, ४५) ४. “4 


३. देवताचक्र ` भह 
नीती ४४5 र ककल कक कक्कर ककककष करक क कक क 
अनादिकालपासून देवतांची स्वस्पे स्थाणूप्रमाभे अच व॒ नित्य 
आहेत, श्दणुन त्यांचा विकाष होऊ शकत नादी किंवा संकोचहि होक 
सकत नेह, सेकोचविकासासाठी ! जषा संगी ठेविजे तैसा” (षि, मा.३९) 
होण्याचा जीवस्वरूपीचा धर्म देवतास्वरूपी नाही. ल्यामुढे डच देवता कधी. 
नीच होऊ शकत नाही आणि नीच देवता कधी इच होऊ शकत नाही, स्वतः. 
मोक्षाल पात्र दोण्याघादी संतसामुग्री अजन करण्याचे जीवप्वरूपीचे अर्जक 
त्वि देवंताश्वरूपी नसते. प्रत्येक देवतेची स्वरूपमर्यादा ठरडेली अहे, तीहि 
केषी वार्‌ राकत नाही किंवा कमी होऊ शकत नाही. अभ्यक्त स्वरूपाच्या 
्रहमांडस्था, विंडस्था विग्रह वगेरे सर्वं व्यक्त मूर्तीनाहि आपल्या अभ्यक्त 
स्वरूपाची मर्यादा कधी ओलांडता येत नादी, या सरव 'टृष्टीनी देवता निबद्ध 
असस्यामुेच त्या मोक्षाला भषा स्ञास्या अशिव 


होण्याचा व उरण्याचा भाव 
 देवतास्वरूपात होण्याचा भणि उरण्याचा भाव भनादिसिद्ध महि, । 

देवतास्वरूपाचा आणखी एक मदत्वाचा विरेष दोय. ( देवता हो जणे : उरो 
जाणे ; वि. ४६ ). ‹ होणे› म्हणजे अनेकधा विभागणे; आणि (उरण › म्हणजे 
अनेका विभागूलहि मृ स्वरूपाने जसेचे तसे राणे. जीवस्वरूष एकदेशी 
असत्यामूके ते एकावेदी एकाच ठिकाणी असु. शकते, यनेकघा विमामले 
जाऊ शकत नाद्य, (जीवे जे होभवि तेचि होः वि, ४६) हे आपण पािङे 
 देवतास्वरूप मात्र जीवस्वरूपाच्या या विशेषाशी विसद्ध आहि, देवतास्वरूप 
` एकाच वेढी स्वरूपाने व मनोधर्मानि अनेकधा विमागु. शकते; इतकेच नाही 
तर त्याचवे्टी ते आप्या मूढ स्वभावने उरण्लेहि असते, होप्याच्या भावा- 
तून देवतांची अभ्यक्त स्वरूपे ब्रह्मांड -न्यापारसाठी ब्रहम डस्याच्या रूपारे 





१, "निस्यबद्धा देवता म्हणिवदेया कही सुटणे नादी : उचेखी नीच नन्हे 
नीचेची उच नन्दे : स्थाणुवंते स्वरूप भचके : › (वि. ख. ४५) ~ 

२. ° स्वरूप नित्यबद्धते संतसासु्रीसारखी वाड नाहीं : परस्मैयुण प्रभवे पेते 
पात्रत्व नादी : त्तथा ऊच नीच हो्ञे रेसे माजक नादी : जैसा संगी ठेविने वैते हेग 
नादी : म्दणौनि ऊवेचे स्वरूप नीचेसी सकेवस्स्वे साजात्य नाही : तैसेचि नीचे 
साजात्य ऊदेसि नादी ° (वि, बे. ५५ 

३..* दवता हो नागर सहण्जे स्वस्पे भान मनोधने ` { वि, ९१.४९ ),.; ` 


9 £ ; ॥ ~ 
नं छन = क + 
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वृ.उरीच्या म्हणजे केचाच्या भाबातून म्यक्त परमेश्वरावतरान्या भ्यापायसारीः 
ओोष्गण्याच्या रूपाने वि मागतात; आणि तरीहिं त्याचे मूढ अन्य॑क्त स्वरूपं 
इरलेलेच असते. प्रयेकं देवतेच्या ब्रह्मांडस्थेपासून अनेक पिडस्था व विग्र 
ब्रिभागतत; तयौ ती ब्रह्मांडस्था आपल्या ग्यक्त स्वरूपाने जशीची तशी उर- 
केलटीच असते, देवतास्वरूपीच। उरीचा माव यालाच ‹ वेचाचा › भाव अतेहि 
बुरे नाव अहि, या उरीच्या ऊफं वेचाच्या भावानि प्रयेक नीच देवता ऊच 
देबवेच्या टिकाणी ब मायामुस्यकरून सगछठया देवता परमेश्वराच्या ठिकाणी, 
त्यांना त्याचे ददान नसूनहि, मनोधमनि निरंतर बेचलेष्या असतात, 


पेकाच वेट्टी जनेदाचा व दुःखाचा भोग 


देवतास्वरूपाचे अते निरनिराठे विभाग दोऊ शकतात गहषून एकाच 
वेव्टी एका देवतेच्या स्वरूपाचा एक विभाग सुख मोगू शकतो तर दुखसं 
विभाग याच वेनठी दुःख मोगू शकतो, उदाः एलादया देवतेची पिंडस्था दुःखं 
भ्ौगीत असली क्िवा विग्रह दुःख भोगीत असला तरी यांची ब्रहमाडस्था 
भीन मुषे मोगीत अतते, इतकेच नम्ह तर एकाच ब्रह्यांडस्थेपासून अनेकं 
विग्रह विभागेले अशठ तरी एका वेष्ठी एक विग्रह सुख भोगीत असतो तर 
दसरा विग्रह दुःख भोगीतं भतो. एकाच देवतेची एलाय्या माणसाच्या शरी~ 
रतीर पिंडस्था सुख भोगीत अखते, तर दुसम्या माणसाच्या शरीरात 
पिंडस्था दुःखं मोगौतं असते, देवतास्वरूप मनोधर्मानि देखीर एकाच वन्दी 
कनेक ठिकाणी न्यापार करू शकते. ग्हूनच एका देवतेची ब्रह्मंडस्था सषि 
ग्यवस्थैचे कायं करते, तिच्यापांसून विभागलेल्या अनेक पिंडस्था त्याचकेनीं 
अनेकं मोणर्षाच्या शरीरात अक्षतात आणि व्याच देवतेच्या अभ्यक्त स्वसूपाचीं 
वदगणी व्थाच॑वेढधी ईश्चयची सेवा संपूण मनोभावाने वेचूनं करीत भसं 
सरश, हणे व उरण. ह देवतास्वरूपीच अनादिषिद्ध भाव होत, , , “ 





१. ^ बेगङेया होगे. पिंडी : बष्यांडी : विग्रह ; अवलारी ..* अवतारी म्हणजे 

क्ेपरभवताराच्या सिका्णी वोकगणी.हयोणे ` ( वि. वं. ४६ ) 
. `. २, ^ येकी मुतीसी खद जाराः दुसरी आनंद मोगीत भसे * (वि, स्थ. ४६) 
‹ विग्रहाचि ताति केखिया जह्यांडी खद नाही : का : ते मनुष्य 


जञास्पी अहंता ममत दरोतदी गाह £ यथगसजा पिंडे. चेतन्प्र्वु,' (पदर ) 


१. देवताच ५ 





फठ्ठ ~ सपाद्कत्व 


जीवस्वरूपात याप्रमाणे अजन करण्याचा गुण आहे (ज्ञीव 
याजं ; वि. १११) त्यप्रमाभे फक देण्याचा अनादिसिद्ध गुण देवता~+ 
स्वरूपी सह, ( देवता फडदाती ‡ वि, २११ ). यारु जीवनी. जोडल्या 
सेतासंत कर्माची व अतर्याग .बहिर्यागश साधनांची फे नेहमी देवताच देत 
असतात, प्रावादिक सष्टीत जीवात्म आपस्वा मछाच्या आषारे पाहून बल्या 
मव्ावर प्रतिर्धिबित क्ञलेटे जीवाचे कमले पहून व्याना तदनुष्ठार बरे 
-वाइट फक देणे हा धमं देवर्ताच्या स्वरूपी अनादिषिद्ध अतो. तोच सष्टि- 
रचनेच्या वेन्टी इश्वरपत्तीने त्याच्या स्वरूपावर उमटतो म्हणजे कार्याल 
तो. अर्थात्‌, जीवना संताक्तफठेपादनाचे हे काये देवता ईश्वराच्या 
आकतेनेच करीत असतात, व्याप्ररे, वाटेल व्या जीवाल स्वेच्छेने वेह ते फट 
त्याना देता वेत नाही, फकद्व्ृलाच्या निचित -म्यवस्थेपरमाणेच "याना है 
कायं करावे संगते, 9 


सापेक्षा : वंचक : उदासा : वैरिणी 


इतकेच नम्ह तर, जीवाच्या अजितवेक्षा त्यांना काही अधिक देण्याची 
देवताना कधीच इच्छा होत नाही, कारण तसा ` प्याचा स्वरूपधर्मच नाही, 
जीवापध्रमाणेच देवताहि ' सपेश्चा › आशित ( जीव : देवता : लपिक्षा : वि, मा, 
१६५ ). म्हणून, जीवाचे जेवठे अञ्ञित अते तेवदेच देण्याचा त्याचो 
शवरूपघर्मं अहि. ' आन योरे साया जीवे : कमकाावधि फट जोड़े! ते 





१, ‹ देवता फठदुती हे तयाची भ्यवस्था : जीवे भजविः म्दणने संताक्षतः 
तेष्ठी सपादावे : म्हणजे संतासताचे स्ताध्य : दुरे : जवे अजवि 'म्हणने अत्ययी 
बिर्यागी पाधन जोडवि : तेही संपादवि म्हणजे फठ देयावे ° (वि, बं, २११) 
‹ संतास्तफकसपादका हे क्ये ? ( वि. स्थ. १४७) ५ 

२. (देवता फठ दृ हा धम देवांचा स्वरूपी उमा भवे... नि 
ह्र संरोगे कार्या ये देता जाणितला असे › ( वि. स्थ. २११) 

रीची आज्ञा : शन्यवस्था न कीजः एसी ! (वि, स्थ. २११) 
. “ ४. १ ज्ञतुखी क्रिया तेतुरोचि फा भारे देणे हा देवताचा धर्म(वि.स्थ. १०७. 
देवतापासौनि पावे ते आर्जित › (सदर. १२६). देवता दी धकयादीण न्दणं 
जआजिलेयाविण नेदृत्री ' ( विन्न, १२१) १ 


५४ भहादभावे तच्क्ञानं 





तेयाचेचि देवठी भोगवावे ‡ तरि तिही काइ दिजे ` (स. व. १४६ ). अजिता 
पक्षा ज्यास्त देणे किंवा अनाजित देणे हे परमे श्वराच्या दयेचे काय दोषै, आणि 
¢ ट्या ‡ मया : कृपा ; कर्णा ! हे इश्वरीचि ? ( वि, १२१) अघव्यामुके अना- 
जित देण्याची स्वरूपसमृद्धि देवताजवक नाही. बरे, देवता अर्जित संतफव् 
सर्व॑च देतात अघे नाही; तर स्वरूपीवच्या वंचकल्वामुके, पाना चोरणाग्या गाइ- 
प्रमाणे किंचित्‌ न्यून मोगवतात., अषंतफ मात्र संपूण अविशचाने भोगवतात. 
या दवामयादि गुणांच्या अभावामुद्े देवतांची स्वरूपे “ निष्टुर्‌ 

क्षारेली अहित, त्या उदास, निष्टुर ब वैरिणी आदेत याचे कारण हैव होय 
उदास म्हणजे स्नेहरदहित असस्यामटे व्याना जी वविषयी कोणत्याहि 
प्रकारची सहनुमूति भापण्हून वाटत नाही, निष्टुरतेमढे किंवा 
निङकृक्तेमुके जीवना त्यांच्या असत कमाचे दुःखसूप फढ भोगवताना व 
सुफव्तून भोगती खाली ठकलतांना रस्याना वाईट बारत्त नाही, ^ आन 
सृष्टी आतु पाहा पा : ब्रह्मादि देवता नाही कृपा । मा कवणे करावी अनुकंपा : 
पतन होता ॥ फवमोग सरटेया जीवा : पुनरादृत्ति होय जेधवा | धृणा नुपजे 
तेधवा : नाही आपुटेपण › (स. व. १४३-१४४) असे रवन्डोबासाने म्हटले ते 
याच अर्थानि, त्यांना जीवांच कठवव्छा येत नाही; इतकेच नाही तर पुखदुःख- 
मिश्च फडपैकी जीवांना आधी दुःख भोगवण्याइतका अतःकरणाचा कटिण- 
पणा त्याच्या ठिकाणी आदे. जितक्या संतुष्ठतेने पण वंचकत्वाने त्या सुखफक 
भगवतत तितक्याच अवेश्चाने पण अव॑चकल्ाने व्या दुःखफक भो गवतक्षि 
त्याना वैरिणी म्दणण्याचे कारण अके की लया जीवांचे भले होऊन देता स्यान 
श्रष्टं करण्याचा प्रयःन करितात. याचष्ाठी जीवना देवता परमेश्वराभिमुखः 
होऊ न देता व्यापासून दूर ठेवतात. म्हणूनच देवतांची मुख्य जी माया 
तिच्याविषयी पंडित विश्वनाथने * भाय नन्हे ते वैरिणी : काय विन प्रा्षी ना 





१, ‹ दया म्हणजे जया जे देयावे तया योस्य न्ह : ते तया देयावे रें 
डपजे ' (वि. स्थ. १२१) .. 

° दुःख भोगीता धरेण जुपजे : मिष्ट म्हणोनि मया नाही: साधनात 
निफन्नली हिसा ते माधी मोगविता काङ्रूती जुपजे : कटिणा म्हणोनि कपा 
नाही : जणेचि परितोषे फर संपाद तेणेसी ते निरय भोगविती : म्दणानि 

कर्णा नाही 2 ( वि. स्थ. १२१) 
३. ‹ दवेता तरि उदासा : वेरिणी ? (वि, ख. १२६३), 


३, देवताचैक्रं ` ७५ 





सर्पिणी । तेवी भूताते प्रसवौनि : भस्मा नैके ॥ ते येणेचि अँ माता: ञे 
प्रसवली सवभूता : पर पाठ निज पिता : दृराविला तिया | (जा. प्र,६१. 
६२) अे मार्मिक उद्‌ गार काढलेले आदित. † अवधिये सष्टीचि कवन ने 
आपण, पर जाषो नेदी पितयाजवढी : माय लाव एेषे आब्द जाणितकले"- 
( चौपदी. ४५९) असे दामोदर पंडिताने म्हटे तेदि याच अर्थानि, देवांच्या 
स्वरूपीची समृद्धीच ही अशी आदह. । 
अनादि : निस्य : निराकार 

पर्वगुणविशिष्ट अभ्यक्त व भावरूप देवतास्रूपे जीवस्वरूपाप्रमाणे 
अनादीची असून निय भादेत. (सदा. १०). ^ तेदी निलय शाश्वत : भववीनाश्च- 
रहित : आर्नदे सदोदित : शक्तिचक्र ते” ( उद्भ. गी. ५४५) या ओवीत 
भास्करभद्राने देवतास्वरूपाचे अनादिनिघ्यत्व वणैन केले आदे. लीवस्वरूपा- 
प्रमाणेच देवतास्वरूपाची मर्यादा निथित असली तरी त्वानाहि ° निराकौर? 
म्हणूनच म्हटले आहे. तथापि जीवाप्रमाे देवता स्फदिकश्चभ्र नाहीत तर लां 
योवेपरत्वे ' हरिता : पीता : रेता : मंजिष्ठ : कृष्णा? (वि, ६७) अश्रा 
सित. या दृष्टीने जीवस्वरूप व देवतास्वरूप याची ठ॒ख्ना करणे मोठे उद्‌- 
बोधक होईल. | न 
जीव देवता : सास्यवैषम्ये  . 

जीव व देवता या दोन्ही वस्तु जातिखनि एकेकं अषष्या तरी सस्येन 
अनेक भदित, त्या दोधांचीहि स्वरूपे अग्यक्त, भावरूप, चेतन, अनादि, 
नित्य व निराकार अदित, पण जीवस्वरूप भावरूप भश्चा अनादिभवियेन, 
£ युक्त › आदे तर देवतास्वरूप अभावरूप अश्चा अनादिभविदयेने “ वंत अहि, 
पिले स्फयिकशयुभ्र आदे तर दु्षरे कोणत्यातरी वर्णने अंकित अहि; पषटिलि 
कवठ आहि, दुरे अकेवक आदि; पिले अन्तान आहि, दुसरे लानरूप अदि; 
पिले निरानंद म्हणजे घुखदुःरहित अहि, दुखरे सुखरूप अहि; पिके 
असमर्थ व म्हणून इतरांच्या आश्रयाने साई णारे आहि, दुरे सामर््यसेपनन ब्र - 
म्हणून आपल्याच अआश्रयाने राहणार आदे; पर्िठे एकदेशी अहिं तर दुष. 
न्याच्या ठिकाणी होण्या-उरण्याचा माव आह; पिले अजैक आहे तर दुरः 





१. ‹ देवता निस्य: निराकारा; जङ्ेवन्.भनादुदियि! ° (नि, स्य, १२५). 


# अहनचुभावं तवती 
फट देणे अदि; परिल सर्वाधिकारी अहे तते दुसरे नादी; पिले बोध्य 
अहि तर दुसरे बोघाला पात्र नाही; पिले बद्धमक्त महे म्हणून मोक्षाल 
अधिकारी आह तर दुरे निव्यबद्ध अहे म्हणून मोक्चाल अधिकारी नाही 

दोन्ही सपिश्च, साभिमानी, स्वार्थी व वंचक आदित; पण पहिले भजक आदे, 
ह्रे भज्य आदे. सवे जीवाम स्वरूपतमद्धीने जघे समानत्र आहं तड 
श्र देवतामघे नादी, सपूरघोषटस्त्वाच्या बाबतीत, उचनीचल्वाच्या बाबतीत व 
पंचप्रकारंच्या समृद्धीच्या बाबतीत सव देवतामध्ये विषमता आहे. समानत्वा- 
मुखे जीवाजीर्वाना एकमेकाच्या आधीन रादावेच लगते अघे नाही पण देव- 
ताना मात्र उचनीचत्वानु्ठार परस्परांच्या आधीन रावि लागते, सामान्यतः 
सरव जीव जीवदेवतापरमेश्वर यपेकी कुणाच्या तरी आधीन असतातच. तथापि 
ह्व देवांचा जसा मनोषर्मपूवैक ईश्वरी वेच अतो तखा जीर्वांचा नतो 

श्चा या देवतांची आता थोवेपरत्वे ओढख करून धेऊ, ती करून षेतांना 
केवल त्याच्या अभ्यक्त स्वरूपांचीच नम्ह तर ग्यक्त ब्रह्मंडस्थांचीहि ओढ्ख 


धाच वेधी करून षेणे इष्ट होइछ 


कमैभूमीचा थोवा :. कमेभूमीचे स्थान 


देषततावक्राव्या नऊ योग्यपिक्की खादूल पिला थोवा क्ममूमीच्य 
देव्ता्रा होय. कपभूमीची मर्यादा हिमाचलपासून सेतुबध रामेश्वरापर्यत 
धीचरी योजनांची अदि, ( दिमाघेतुमध्ये पाच शते कमभूमि : वि. २१०) 
दैश्विणोत्तर मयदिप्रमागे पूर्वपश्चिम मर्यादा पांचशे योजनाची धरून जी वतुं 
हकार भमि अदि तिढा कम॑भूमि म्हणतात. अर्थात्‌ मारतवषं हीच कर्मभूमि 
होये, हिला कमैमूमि -म्हणण्याचे कारण अते कौ या भूमीतच मनुष्यजीरवाना 
कमीची निष्पत्ति होऊ शकते, कर्मभूमीत केलेल्या कर्मानि पूरव प्रारन्धाद्रटे 
मिढालेला मनुष्य देहाचा प्रष्तुतल्प व त्या ल्ेपीचा सुखदुःखात्मक भोग 


न~~ ^^ ^^ ^^ ^^ ^^ 








। धवं सेषु ऽपरुक्षणे चतुदिशा वुन्भकार पाचश्त गावे अभकाश तेवुकौ 


कंमेमूमि, (वि.र्ब, २१०) . ` 
ह्वमपि कमैमूमिभूतेऽस्मिन्मारते वर॑ ` ~ ( काद. ए. ५४१ ) यावर्ून्‌“ 


भारतभूमीषा पूवीपाद्लच कमेमूमि म्हणत असक्याचे दिते, ५ 


` ३. देवताचक्षं ` ५७ 





'निमानला जाऊन शिवाय नवीन कर्मनिष्पत्तिहि होते. (कर्मभूमी एक करीता 
एक नीमे ¦ एक निफजे : स्वर्गी नरकी. अघे तेचि नीमे : वि, २०८), उद्‌ 
कर्मभूमीत खाटकाच्या घरी मनुष्यजन्म मिदून हवा व मांसभक्षण करणे हा 
प्रारन्कर्माचा भोग अदि. व्याने प्रस्तुत मनुष्यदेहाचा लेप निमानल जातो, 
परण हिंसेच्या व मांसमक्षणाच्या त्याच कर्माप्रे असत कर्माची नवीन निष्प- 
त्तिहि होते, कर्मभूमीच्या बाहैरीर ती सवे भोग॑भूमि. ती सुखरूप भेल तर 
तिला ^ स्वर्गं? म्हणतात व दुःलरूप अधर तर ‹ नरक ` म्हणतात, त्या दिकाी 
भात प्रारन्ध कममौचा नुता भोग मोगणे व तो निमानणे एवढेच कायं हेते, 
उदा : भोगभूमीतीर मनुष्यावे मांसभक्षण म्हणजे स्याच्या पूर्वाजित प्रारम्ध 
कर्माचा भोग होय. व्यासुदे याला. नवीन कर्मनिष्पत्ति नाही, ते्दां, नवीन 
कमौची निष्पत्ति जेये होऊ शक्ते ती कर्मभूमि. देवतांची व ईश्वराची प्राति 
करन देणारे कमं † कमभूमीःतच होऊ शकते; इतरत्र नाही, 


, कर्मभूमि म्हणजे मनुष्यदेह व 
“ कर्मभूमि या शन्दाला ! मनुष्यदेह ` असा दुसराहि एक अथं भै, 
° कर्ममूमी एक करीता एक नीमे ”- (वि. २०८) या सूत्र पक्षकासच्या मतेः 
।कर्ममूमि म्हणजे मनुष्यदेहाचा आन भूमीच। योग षेतल › म्हणजे कर्मभूमि 
ह्म शब्द येथे मनुष्यदेह व विशिष्टस्थान .या दोन्ी अथानी वापरलेल आदे, 
^स्वगे : नरक : कर्मभूमि : मोक्ष याते चदुर्विष कर्म॑फर बोलिजे ' (संऽ.२५) 
परा सूतरातत ^ कम॑भूमि म्हणजे मनुष्यदेहावाचक › (ल, स्थ. ) वापरलेला महि 


1 


स्थानवाचक नाही. कारण स्थान हे कर्मफ नन्हे तर मनुष्यदेह हे कमफल, 





, श. ^ एक करीता ्हणजे एकी क्रिया करीता कमम नासे म्दण्जे प्रत्यक्ष 
मनुष्यदेहाचे एक ठेप्रूप कमे नासे म्हणज पुसे : एक निफ़जे : संता्तत निफजे : 
येक वचनी बहुवचन जाणावे "८ वि, बं. २०८ ) न 

२. याविषयौ इतरत्र आढः्णारे पुढील उठेख पहा. “ अत्रैव क्रियते कर्म कमभूमि-" 
रत्तो मता.: । यत्रैव मुज्यते तद्धि मोगभूभिस्तु सापरा ? ( काद. षृ. ५४१. टका ); 
“ अत्रैव प्रमा युक्तिक्तयश्चापि पुष्कलाः। कर्मभूमिरियं परोक्ता ततोऽन्या भोगसूमयः * 
(प््पुराण. उ.ख.-अ,२२८ )$“ कमभरूमिरियं ब्रह्म जीवान्ता जीवकारिणी । सहस्तयौजनां 
यामा, विश्वसिमन्भू मिमरण्डले 4 १८२ ॥ हिमादिरुतत तस्याः पूषेऽन्धिश्च महोदमिः। 
रत्नाकरः पञ्चिमेऽग्धिदकषिे वडवान्विकेः ॥१८४॥  (मविष्य पुण,प्र, खे, ५अरदथ ` 


धेट्‌ महानुभावं तच्वक्षान 





होय. देवतांची व ह॑श्वराची फटे प्रास्त करून षेण्यासादी जीवाल्म (युक्त ” 
मनुष्यदेह मिव्ा्य पादिजे, ‹ युक्त ° मनुष्यदे€ म्हणजे भया मनुष्यदेहात सर्व 
देवांच्या पिंडस्था असतात तो. आणि असा मनुष्यदेह फक्त कर्मभूमीतच 
भिद्‌ शकतो. कारण, सर्वं देवतांच्या अभ्यक्त स्वरूपांचा वास करमभूमीकव 
अहि. कम॑भूमीचा थोवा हा सर्वात “रेल › म्दणजे अटीकडचा असस्याम॒दे 
“पैर रेलते म्यपौनि वर्तं? (वि,४४) या निथमानुखार वरील सर्वं थोग्या- 
तील देवतास्वरूपानी ग्याप्त अषि, त्यामुरे कमेभूमीतच सवं देवतांची स्वस्पे 
असू. शकतात आणि शहणुन सर्वं देवतांच्या पिंडस्थानी । युक्त ° मनुष्यदेह 
याच ठिकाणी भिद्‌ शकतो, 


देवतासंख्या, स्वरूपावधि व स्थने 


वतुंलाकार पाच्चे योजन मयदिच्या या (कर्मभूमि? नामक स्थानात 
एकूण १२ कोटी देवता अदित. यक्षिणी ही यातीर सर्वात शेवटची देवता 
असून यक्ष ही लयावरील देवता हो, अर्थात्‌ या थोम्यात छीपुरुष देवता ' 
भदित. पण त्ययिकी प्रमुल राणे कोणकोण व त्यांचा परिवार किंतीकिती हे 
निश्चित गऊक नाही. परपरेने आलेल्या माहितीवरून छली, मेरी, हाद, 
हू ह्या कमभूमीतील चार प्रमुख देवता उर्फ रणे होत अते क्ते 

कर्मभूमीची मर्यादा ५०० योजने भसस्याभरे त्यात ग्यापून असकलेस्या 
कर्मभूमीच्या योभ्यातील सर्वं देवतांची स्वरूपमर्यादा ५०० योजनेच भदे 
अर्थात्‌, कमभूमीतील शष्ठ देवतेपासून तो शेवटची देवता यक्षिणी, या 
सर्वांची स्वर्पमर्यादा हीच होय. ही मर्यादा अनादीची व नित्य असस्याभुढे 
ती यापुदेहि तेवदढीच राहणार. या देवतांच्या अन्यक्त स्वरूपातून विभागेस्या ` 
आओढगणी, ब्रह्मांडश्या, पिंडस्या व विग्रह याना नेहमी या स्वरूपावं परीतच 
राहवे छागते. ती व्यानाः ओदन जाता येत नाही, या थोभ्यातील देवांच्या. 





१. ^ यक्षिणी म्हणित्तखी : एवं यक्ष भौर आन यक्षिणी प्तानी : आंस सेवरीठ भृतं 
अवतरले इत्यादिग्रमाणी यक्षिणी सेवरील › ( छ. बं. अ. ग्या... १) 
कमे मूमीचीया देवतास्वरूपांचा उचचनीचः विभाग नेणीजे : म्दण्जे 
्नाचा किती आन ऊचा किती : एवं कमैमूमिचीया भोन्यामभ्ये राणे किती पसे 
नेणाजे ' ( सदर ) । त 


# 


३, देवताच ५९ 





अभ्यक्त स्वरूपाचा वर्णं कृष्ण म्हणजे काठ अदि. (वि, ६७ ) 

आपल्या अन्यक्त स्वरूपापासून ब्रह्माडस्थांच्या स्पाने अवतरलेस्या 
क्मभूमीच्या देवता पाण्यात ब विदिरीत भदिरे बांधून किंवा पडक्या राजवा- 
डयात राहतात. हीच र्याची निवासस्थाने होत. या ब्रह्मंडस्थांची स्वरूपे 
दी्तिमान ससून त्याचे वल्नाटंकार दे्लीक दिग्य अखतात, या योमग्याती 
देवतात सखी पुरषांच्या जोड्या असून व्यांचे विषयसंनघ होतात, पण व्यात्‌ 
यंत्रारूढता म्हणजे प्रत्यश्च शारीरिक सं्ब॑ध फार थोडा, यंत्रारूढतेपेक्षा हदाव- 
भावातच त्या अधिक रममाण ब्ललस्या असत॑त, 


अष्टौदेवयोनीचा थोवा 


कर्मभूमीच्या थोभ्यावर अष्टौदेवयोनीचा थोवा आहे, यातील देवतांच्या 
अम्यक्त स्वरूपांची मर्यादा ५ हजार योजने अभ्षून या मयदित या देवाच्या 
ब्रह्मांडस्था कुटिं जाउ्येऊ शकतात, योग्यातीर देवतांची संख्या ११ कोटी 
अ्युन कर्मभूमीतील देवताप्रमाणे रयाच्यातहि ल्रीपुरुष देवतांच्या जोड्या 
अरित. सर्वं देवतांमघे ऊचनीचत्वाचा म असून ऊच देवतेचे स्वरूप नीच 
देवतेच्या स्वसूपपेक्षा ८ पर्टीनी सपर ( पातढ्ड ) आहे व नीच देवतेपेश्चा ऊच 
देवतेच्या टिकाणी ज्ञानयुलसामर्थ्यादि पंचप्रकार आठ पर्टीनी अधिक आदित, 
कमममीतील देवांच्या ब्रह्मांडस्थाप्रमाणे अष्टोदेवयोनीतील देवतांच्या ब्रह्मांड 
स्थाना मात्र निशित असे कोणते निवासस्थान नाही, कारण त्या दैवता एकां 
ठिकाणी राहत नसून मोकाट सोडलेस्या पोाप्रमाणे स्वेच्छेने पण आपल्या 





१. (पाच वणे मुद म्हणजे सख्य मुीचे: एवं देवतास्वरूपीचे : जैचिया देवता 
तैचिया ते :..-मा तर हे वणै कोण कवणाचे : ना...सुख्य जे माया तिचा वणँ तो हसित 
आन पीत तो विश्चेचा : तथा श्रेत अष्टभेरवाचा : आन मांजिष्ट म्हणजे आरक्त तो 
दचेषशय्या आन ब्रह्मादिकाचा : आन कृष्णवणै तो इद्रादिकापासनि खादता 
चहुस्थानी › ( वि. बं, &७ ) 

‹ कमेभूमीचीया जगी : बिदहिरी : राडकगणी : दिभ्य - भोग : इ्ा- 
दिक्राचिये शडनि खाठुती दोघे दोषे : विषय स्वल्प : भावी रमण ब्रहुत 
(क, स्थ. अ. न्या, १) 

३, मगे पृष्ठ ४० पहा 

४९ मग -पृष्ट ३८ पा, 


६0 भहायभार्व स्वक्नानं 


॥। 





स्वरूपावधीत वाटेल तेथे राहत अर्षैतात, या योभ्यातीछ देवांच्या अभ्यक्त 
स्वरूपाचा वणं काक्षा अहि. 
. अष्टोदेवयोनीच्या थोग्यातीर दैवरतांच्या मुख्य “योनी › म्दणजे मूर्तीचे 
प्रकार आठ आदेत, चीडा, चिदूक, वीर, भौतिक, देव, देवी, यक्ष व यक्षिणी 
ही त्यांची नावे ह्योत. यांच्या ब्ह्मांडस्थात आकृतिविलक्षणता फार अषि, 
हिंदी, नीग्रो, चिनी केरे लोक मनुष्यजातीचे असूनहि द्याच्या आकृती 
जसे विलक्षण फरक अदित किंवा घोड़ी, गाढव, शेत्या दी एकाच पश्चजाती- 
तील अतूनहि त्याच्या पिंडाकृतीत पुष्कर मेद्‌ अहित त्याप्रमाने अष्टौदेवयोनी- 
तील रीर आढ प्रकारच्या देवता एका देवताजातीच्या असूनहि यांच्या 
नह्मोडस्यमूरतीच्या ठिकाणी आकृतिविलक्षणता फार अहि. ` 
अष्टोदेवयोनीची स्वरूपमर्यादा जी ५ इजार योजने, तीत कर्ममूमीच्या 
देवतांची स्वरूपमर्यादा अतभूत असल्यामुढे अष्टौदेवयोनीच्या देवर्ताच्या 
स्वरूपाचा व्याप कम॑भूमीमघे महच, श्हणूनच ल्यांच्या ब्रह्माडश्था प्रयोजन. 
परत्वे मोगभूमीतून कर्म॑भमीमते खुशाल जाङ्येऊ शकतार्वे, पण कर्मभमीच्या 
देवता मात्र आपल्या स्वरूपावघीपटीकडे अष्टौदेवयोनीचष्या स्वरूपमयदित 
आणि अष्टौदेवयोनीच्या देवता आपस्यावरील अंतरााच्या स्वरूपम्यादित 
पाऊलषुद्धा याकू शकेत नाही 


अतयीच्या गंधव देवता  . | 

देवतोचा तिय योवा अंतरारातील मेध्बनामक देवतांचा शोय 
(अंतरी गेषवै : अ.भ्या.३; अतरान्ठी गणग॑धर्व : वि.मा.८७). यात १३ 
कोटी देवता असून चित्र, विचित्र, चित्रांगद (चित्ररथ), गणपति, माघव 





१. ^ भावडे तथ असति : एक स्थानः नाही: यथा भाटी वसो गद्हारं! 
{क. स्थ.अनभ्या. २) , , } 

२, मागे पृष्ठ ५९ वरीक तक्टीप १ पहा 0 ) । 

२, ' शष्ट रहणलेति -आा.्रकार: एकजाति,.होवोनि दिषुश्चण : यथा 
धोडी ; गाढे : गाह :. शेस: शचकछीया : मेबीयाः : योनी महण जसुद्धया 

° (छ स्थ.अ.व्या.र) , 

° येथ येति : भोगभूमी जाति ` (सद? ) ध 
५, मागे प, २८ पह, ~ 


३. देवताचक्र ` र 
वृ सरस्वति ह्या त्यातीर मुख्य होत. त्या सर्वांची अग्यक्त स्वरूपमर्यादा ५०. 
हजार योजने ्रदि, या स्वरूपम्यदित गंषर्वाच्या ब्रह्मं डस्था वाटे तेथे जाऊ 
रेड शकतात, या भोभ्यातील देवतामघेहिं ऊचनीचक्रम असून नीच देवते- 
पेक्ठा वरी देवतेवे स्वरूप ८ पर्टीनी सपूर व ज्ञानादि पंचप्रकार आट पर्टीनी 
अधिक अदित, खालील देवतेवर वरीर देवतेचे नियामकलहि आच, 
याच्याहि अन्यक्त स्वरूपाचा वण काट आदं ; 
क्मभमीच्या देवता प्रथ्वीवर पाण्यात च विदिरीत जशी आपली मदिरे 
बरीपून राहतात तशी स्थाने अष्टोदेवयोनीतील देवतान नादी. तीच स्थितिं 
अंतराातील म॑घर्वाची अदि, त्यांना पृरथ्वीसंबधिक स्थान नादी. तथापिं 
बिभानाप्रमाणे व होड्वाप्रमागे व्याना निवासस्थाने आहेत. ती अतरब्मतं 
असून ( अतरद्धौनि बिमानस्थिता : एसे स्तबिति देवता : ऋद्ध. व. २१५) 
सापल्या देवांच्या स्वसूपखामध्यघारे तेरगतात व त्यातूनच गंघवगण यपस्थां 
स्वरूपम्यादित विहार करीत असर्तोत. किंबहुना, आप्या स्वरूपावधीतीक 
अंतशक हेच त्याचे स्थान दोय, 


स्वर्गातीरु इद्र, चंद्र व सूयं 

देवतांचा चौथा थोवां स्वर्गातील देवतांचा होय. यांची स्वरूपमर्यादां 
५. लश्च योजने असून त्यांची एकूण संख्या ३३ कोटी आद. ऊचनीचत्व, 
सपूरधोष्ठरत्व, पंचप्रकार इत्यादींचे सवै नियम या थोन्यातीर देवर्तौनाहिं 

गू अहितच. या थोम्यातील देवतामध्ये इद, चंदर व यं या देवता प्रयुव 

[011 

१. मगि ए, ४० पषा. „ , + 
~ २, ‹ तरौ तिररा थोवा गंधवै : तयां ची व्यवस्था केसी पा. : ना : स्वरूपसपुरत्व 
ते अष्टमेदो : तथा खरूपमर्यादा : तथा पंचप्रकार तेहि दश्यां रेति अपात ' (र, ब, 
घ, ष्या, ३. रापिका) । 

३. भगे ¶. ५९ वरील तखटीष १ पदा 

४. 'वरीखाही नाही : पर आङूयःम्हणजे विमानज्ञगवत्‌ (र.ख.भ.म्वा.ै 

५. ‹ इर म्हणितस्या तेद तीस कोडी देवता काभती (ल.वं.ज.व्या. ४.रीकपर्षभेद) 
मागे ए. ३८ पहा. ` “` ` 

६. ‹ हंद : चद म्हणितस्या सूर्य सुख्य ...एनं तिवेदि तर : आनं परिवार 
शादिक या दाब्दात रामे (ल. वं, ज, व्या, ४) “> `“ =, 


॥ ३ 


डत ४“ ॐ 


दैषः महायुभाव तत्वक्ान 





असून बाकीचा त्यांचा परिवार अदि, ( स्वर्गीचि इरच॑द्रादिक देवता होति # 
अ. म्य, ४). या सर्वाच्या अम्यक्त स्वरूपाचा वणं काटि अदि, . | 

या देवतांचे वषतिस्थान स्वगं होय, (स्वर्गः हा शब्द या रिकाणी 
केवट स्थानवाचक वापरलेला भद. एरवी, मनुष्यदेहावरील म्हणजे कर्ममूमी- 
पासून तो स्वर्गातीर इद्रच॑द्रादिक सवं देवतांस्यां फाना स्वम असे शहणः 
तति. ( इदरादिकांची फे तो स्वगु बलिने : वि. मा.१७९; खं स २५). स्वगे हे 
स्थान मेस्पर्वताच्या पटारावर असून तेथील इदाची दिन्य सभा अतराद्टाच्या 
पलीकडे पण ॒सीमाप्रांताजवढ आदे. म्हणूनच अतराढ्ातील गणगंधर्व 
अपस्या स्वरूपावधीत सून इदसभेतीर देवतांना आपले गायन एेकवु शक 
ताति, अर्थात्‌ , अतराचाची स्वरूपमयादा मेक्पवताच्या पठारजवन्टच कुटेतरी 
संपत अषली पादज. या स्वगौतच गोकोक › नावाचे एक स्थान असून 
^ सुरभि ही तेथील देवता होय. ८ स्वर्गी गाइचा लोक एकु भति : तेथिची 
सुरमि देवता : वि.मा,८६ ), ^ स्वर्गीचे मद एकवीस › (शिञ्च,९५); 'ढांडे- 
छे स्वर्गं एकवील › ( उद्ध, गी, ६४३ ); ‹ एकवीस स्वग › ( चोपदी, ३३) 
या उदेावरून स्वगांत निरनिर दे २१ पुरे असवेत भक्ते दिसते 


सत्य : कैरास : वैकुंठ 


पाचवा योवा इरिहरब्रह्मादिक देवतां चा. ( केलासवेकुंटीचे इरिहरत्रह्मा* 
दिक : अ. न्या. ५.) यांची स्वरूपमयांदा ५० लश्च योजने असून त्यातील देव- 
ताची संख्या ९ कीटी आदे, पैकी हरि, हर व ब्रह्मा या तीन देवता या थोग्यात 
प्रमुख अहित, बाकीचा सगव्ठा याचा परिवार. इरि. व व्याचा परिवार. 
मिद्धन ३ कोटी§ हर व त्याचा परिवार मिद्धून ३ कोटी; भणि ब्रह्मा व त्याचा , 
परिवार मिदून ३ कोटी, स्वरूपावधीच्या इष्टीने, तर या थोभ्यातील. सर्व 





१, पर, ५९ वरीरू तव्टीप १ पहा. 
स्वभे हे श्थानावाचक नाव : ए्रवी मनुष्यदेषावर्ते कमेभूमीपासोनि 
तो उाववेष्डी स्वगैचिः ते फठवाचक > (ल. ख, अ, व्या. ४.) 
२, ‹ चवथे स्थान ते मेरूच्या पाठरी : दिव्य दीिमान रचनारूप असे : आन 
थीच्या देवता गेषवचि गायनहि फेकति अप्तत्ि (र. बं, अ, व्या, ४.) 
४, मागे पृ. ४० पदा. 
५, मग १, ३८ पा, 


९. देवताचक्र ` दषः 








देवतां साश्ख्या अदितच पण हरि, हर, व ब्रह्मा हे तिन्ही मुख्य राणे ` 
सामर्ध्यादि पंचप्रकारानीहि खारखेच अदत, ( तीन्दी प्रमे तीन्द्ी राणे षमा- 
नचि : वि.३५. ). अर्थात्‌ , त्यांच्या खिया, प्रधान, दासदासी इत्यादिकांचीदहि 
स्वरूपाम्य सारखीच भदित. म्हणजे, हरी च्या ठिकाणी जितके साम्यं तित- 
केच हराच्या ठिकाणी व तितकेच हरीच्या पत्नीच्या ठिकाणी आगि ब्रह्मथाच्या 
पनीच्या दिकाणीदि, प्रधानदासदासींच्या सामर्थ्याचाि प्रकार दाच. हरि, हर व 
रह्मा या तिन्ही राण्यांचे साम्यं सारखेच असून व्याच्यात ऊचनीचपणा नादी 
ह खरे; पण हरि व त्याचा परिवार यांच्यात मात्र इतर थोम्यातीच देवताप्रमाणे 
ऊचनीचता असून नीच देवतेवर ऊच देवतेचे नियामक, ऊचेचे स्वरूप 
नीचेपेश्चा ८ परीनी सपूर व ज्ञानादि पंचप्रकारहि ८ परटीनी अधिक दी म्यवस्था 
अहिच. तशीच ती हर व ब्रह्मा याच्या पोटविभागातघुद्धा अहि, या थोन्या- 
तीर देवतांच्या अन्यक्त स्वरूपाचा वणं मांलिष्ट ( वि.६७ ) ग्हणजे लर आहि 


; ` हरि हा वैद्ुटात राहतो, त्याच्या स्थानाचे नावच वैकुंठ, इतर पंथातील 
लोक ' वैकुंठ  शन्दाचा ‹ वयते कुटी महणोनि वैकरुटः असा अथ॑ करून 
वैङंड लोकात गलेस्या जीवाला पतन नाही अवे मानतात, पण, जय-विजय 
यांचे वैकुडातून पतन स्चास्यासुढे महानुमावाना हे मत मान्य नाही. याच्या 
दृष्टीने इतर देवतास्थानाप्रमाणे वेकुरस्थानातून देलील फटियाला पतन आदेच, 
तेम्हां "वकु › हे योगिक नाव नसून रूढीने अलले अहि. इर या 
मुख्य देवतेचे व तिच्या परिवाराचे वसतिश्यान ‹ करेल › होय. ब्रह्मा व तिचा 
परिवार याचे वसतिस्थान ^ सप्यलोक › होय, योग्यतेच्या व स्वरूपषामर््याच्या 


,. १, ‹ राणे स्हणितल्या तिन्ही देवं : बरह्मा : विष्णु : महादेव : अववे 
समि : बणे : भुजा : भायुषे : वाहाने : हे विचित्र की : येणे करूनि ते भगे 
पेसे नाही : अव्यक्ते स्वरूपे : ज्ञान : सुख : सामथ्ये : रेश्वये : प्रका परि 
वार तोहि तीन तीन कोडी हे समान ` दुसरे : समान म्हणजे राणेयाचे जेसे 
प्मानतव तेसेचि : तेसेचि म्दणे परिवारा तैसेचि तन कोडी भेदौ तिदीचिया 
प्रिवाराचे समानत्व दारवठेपर्यत › (वि, ब, ३५ ) 
२. मागे पा. ५९ वर्य त्ठ्रीप १ पहा 

: ३. ना: वयाते कटी स्दणोनि वैङुढ पसे मपजेकः ते न षडे: का पा १ परतन 
असे म्हणोनि › (ल, बं, भ, व्या, ५) | नि 


९४ म्टाुभाव त्वक्च 





दृष्टीने या लिन्द दैवता जशा सारख्या अदित, तशीच रचनेच्या दृष्टीने त्यांची 
तिन्ही स्थानेहि सारलीच आत. ॑ = 


क्षीरान्धीचा शेषशाय्या +. 


सत्यकैलसवैकुंडाच्या योन्यावरील देवतांचा योवा श्षीरान्धीच्या शेष 
शय्याचा होय. (क्षीराम्धीचा शोषशायी : अ. म्या. ६). या थोव्यात सम्वा ल्क 
देवता असून त्यातील मुख्य देवता शेषशायी नारायण होय, . बाकीचा गव्य 
त्याचा परिवार, या सर्व देवर्ताची स्वरूपमर्यादा ५ कोटी योजने आहे. या ख्व 
देवतात चनी च्व असल्याभुे स्यांच्या ठिकाणी, स्वरूपाच्था सपूरषोषठरत्वाची 
व ज्ञानादि पंचप्रकाराची म्यवस्था नेहमीप्रमागे अहिच. यांच्याहि अभ्यक्त 
स्वरूपाचा वर्णं मंजिष्ठ (वि, ६७) म्हणजे लं अदि, 


शेष देवता होय; जीव न्ड 


; -दोषशायी. नारायण देवता स्या शोषावर शयन करते तो शेष म्हणजे 
पामान्यं सर्पाङ्कति जीव नन्दे; तीहि देवताच होय, पण त्या देवतेने धार्मः 
केले आकार हा खर्पापतारखी अहि एवढेच, देवतांच्या अभ्यक्त स्वरूपातून 
स्या ब्रह्माडस्था विमागंस्या जातात. या मनुष्यङ्तीचः अघतात अघे नाशीः 
तरं पञ्तिर्थचाङृतीहि असतात. उदाः- शेष, कस्पतरू, , पारिजात वरे देक 
तच त्या या आकारने आकारर्स्या अषतात, दुसरे अपे कौ, सर्वं देवता- 
स्थानात खामान्य जीवसुद्धा पशुतिर्यचादिकांच्या रूपमे अषतातच, याचा अथै 
षा, की, शेष ही जशी सर्पति 'देवता अहि तसाच सामान्यं जीवहि सरा 


॥॥ 


¦ .: २. “सेवि याभ. समान -ग्डणितल : एवं एक. देखिलया दशव्योची. रचना 
प्षारखीच असेः तेसेचि तिसन्याची असे ` (वि, वं. ३५.) । 
" २.मगिपा..इदपषा... - ३, मिषा, ४४पद . 
४. मागे पा. ५९ वरी तव्टीप १ पहा, ` `; 
५. +ज्ञष म्हणजे स्पाकार णवं ब्रह्माडसये ति सर्पाचा आकार : बाचौनि जीवरूपी 
हे: कल्पतरं म्हणजे दक्षाक्ार : तेथहि पद्युविर्यच एक देवता : एक जाव 
पारिजातकवत्‌ : म्हणजे सरग पारिजातक तो बह्मांडस्था : तयांचा ठोयी मावे ते 
फ़न्यिः भान..स्वगी जी वरूपीहि पारिजतके.असति : काः स्वमी नरकफुरे" कृद्पतर्‌ ; 
परिजातः ( क.बं,म,ग्या,६) 1 


॥) 
(५ 





"१, -देवताचक्र ४५ 





कृति धारण करून स्वर्गादि ठिकाणी असू शकतो. स्वगातीक पारिजात षं 
कस्पद्रश्च याहि देवताच अहित. पण पृथ्वीवर जशी सामान्य श्चडे अहित 
तशीच सामान्य पारिजताची स्नाडे ब वस्पतर स्वर्गातहि अदितच, स्याच्फ 
हिकाणी जीव आपली नरकफठे भोगीत असतात 
तर्पाकृति शेष हा व्याप्रमाणे सामान्य जीव नसून देवता यहे तसेच 
त्याचे वरतिस्थान "क्षीरांन्ि › म्हणजे अक्षरशः दुधाचा समुद्रं नन्दे, या 
स्थानातीर पाण्याला क्षीरासारखी म्णजे दुघाषारली गोडी व छयुभ्रता आशि 
म्हणून स्याल “क्षीरान्ि › हे नाव रूढीने पडले इतङेच, अर्थात्‌ , श्षीराभ्षि 
हे स्थान भ्दणजे निन्वढ हुघाचा समद्र नसून भूमीच अदि, शेषश्चायीड 
ब्रह्म › अपेहि म्हणतात, कारण ब्रह्माप्रमाणेच तो अविक्रीय अदि. (क्षीगम्धि 
अविक्रीयु ब्रह्म की : वि.मा ८४ ) णजे स्पा टौकर विकार पर होत नाच, 
अमरतव 
देवतांचा सातवा थोवा अष्टमैरवांचा होय. यात फक्त ८ देती असूत्र 
त्याची स्वर्पमर्यादा ५० कोटी योजने आदि. स्वरूपमर्यादा, सपूरषोष्ठर्, 
चंचप्रकार इत्यादि बाचतीत या आदि देवता सार्याच अदित. ( पेढी ढः 
एेखी तीन्दी समानचि : वि.मा.९२ ), यांची नवि (१) (करालि (२) विष 
"रादि (१) उमापति (४) पद्युपति (५) शदाशिव (६) ब्रह्मा (७) विष्णु 
आणि (८) महदेव. ( वि.२० ). ही नावे निपातिक म्हणजे रूढीने ेक्षी 
अदित, यौगिक नम्देत. एसी उमापति, पश्यपरति इल्यादि नाबावरून फंना 
ली प्रधानादिकांचा परिवार अहि असे वटे, पण तसे काही नाही. अषटभरैरवा- 
पैकी कोणस्याच देवतेख परिवार नदी, याच्या स्वरूपाचा वणं पाठर अदि 





१. शावा नाव श्चीराम्धि : एवे गावाचेच ताव क्षीराश्ि ; जेखा ढोर समुद्‌ 
वेथ का ढोरे भसति ; एवं नसति : तैसे येथ कार क्षीराचा प्तमुद्र भते : एवं सत्न 
; पर तया उदकासी किचित्‌ दुधासारखी गोडी आन श्युभ्रताही असे › (ल.्ब.भ.म्या.४) 
२, मगि पर. १८ पहा  ३..ममि पृ, ४८० पहा 
४,.अष्ट म्हणजे आठचि : पेतेचि का पा म्हगिवङे : ना : उमाप्रति : पद्युपति 
;म्हणितखेया परिवार कामक म्हणोनि म्दणितङे : प्व ते निपातिक. नम म्हणोनि $ 
„पं त्यासी परीवार नाहीं ` ( क.बं.ज.ग्या.७) 


५, मृगि पृ, ५९ वरी ब्रह्दीप र पहार ~ ~. ^ ८. चन 


द भहातभाव त्वक्षनिं 
5 
निशित स्थान नादी ॑ - 
“. र्स्याना जसा परिवार नादी तसेच निध्ित असे निबाषस्थानसुद्धा नाही 
भ्णजे र्ून तयार केटेस्या घरात किंवा मंदिर ते मुढीच राहात नाहीत 
त्याच्या स्वरूपावधीत कुठे तरी आर्ांच्या आट शिढ्टा पडलेल्या असून कदा- 
चित्‌ त्या दिढ्ठाचर ते पाय टेकतात. एरवी ते आपणाल आवड त्या खिकाणी 

स्वेरेने जातातयेतात, त्यांच्या गतीति अतिशय दैचर्ता आह, इतकी की 
ते क्षणात येष्टीच्या या टोकालय तर क्चणात व्या टोकाल अष्तौ. 
अकार फार 

या आदिं मैरवांच्या ठिकाणी आप्या सामर्याविषयीचा अष्कार 

अतिशैय आहे. या आटा बेहि विद्यावत दखवङे गेस्यामुदे ते सर्व जर एकदम 
क्रुद्ध स्ाटे, आणि त्यावेरी' इश्वरावताराचे उद्धरणकायं नसठे तर ते स॒ष्ठीचा 
सहार करू शकतात (पण अहे कधीच होत नाही. कारण, सर्वं मेरवात एकमत 
कधीच होत नाही ) व नंतर स्वेच्छेने सष्टीची पुन्हा रचनाहि करू शकतात, 
*अहणुनच त्यांना ^ सष्टिकते ° असे म्हणतात, ( संष्टिकते ते : अहंकारी ते ? 
अंभिमानीए ते : वि, २३ ). आपल्या सामर्ध्याची ऊर्मी याना फार अश्व्या. 
-मुरे ते भयानक शन्द कादढीत एकषारवे भटकत अषतात, स्वरूपीच्या अह- 
कारासु त्यांना अते बारते की, आमन्यासारखे मोठे आम््ीच. प्रयक्ष पर 
पेश्वरावतारं समोर असताहि त्याचा हा वथा अहंकार कायम अपतोच, आम्ही 
.देहविधोवताला मस्म करू श्चकतो, ज्ञानियाला जर आअगम्ही विन्न केले तर तो 
"तात्काढ भ्रष्ट दोदर, तथापि. आम्ही तसे करीत नादी, अशी आब्यता याना 
"फार. त्यापुेच आठपिकी प्रयेक मेरव इतर भेरवपिक्चा आपणाला मोडा 





“: ` -१.. एक स्थान : म्हणजे बरहमांडावकाशं भूमि असे म्दणमे पन्नास कोंडी : आपु- 

षटीया अव्यक्त स्वरूपा ची अवधि ..आढां च्या आठ शिन जेते अष्टेवयोनीसि स्थान 

¦ नाद्धा : तेते भष्टमेरवाति नादय : म्दणने रचनारूप स्थान नादी : आन त्या आवड त्ेथ 

असति : परि ठायी ठेङे नण्हती : चंचखता : सवेचि एेद्ा › (ल.ब॑.अ.व्या.७) 
२." ‹ अरव म्हणजेति : भदेकारऊर्मिबाहुल्ये * (ल.ख अ.व्या-७) 

: '“ ३. खृषटि म्हाणितख्या संहारही छाभे : तर र करिती : ना : आढाबचेहि.माडि 

विद्यावत जर दुखवतीर : आन अवताराचेन्चोदयानी उद्धरण नसे तै करित: हे खस्प- 


पाद सांगितङ्ी ; वाचौनि द कदापि नष्दे?.( वि.) 


~ ३. देवताच ` ‡ ६4 


१.४, "0, 


मानतो ब इतरराना अपके सेवक समजतो, आपल्या स्वरूपाबधीतील जीव 
देवतांचा हे विशेष अभिमान वैतात तोहि या अभिमानास्या ऊपींपुटेचे, 
या अष्टभेर्ांच्या अभ्यक्त स्वरूपातच पाच भूते व तीन गुण रयाची समृद्धि 
अदि. ( अष्टभेरवांचा ठाई पाचे मूते : तीन्दी गुण ; वि, मा. ५८) 


विश्वदेवता : स्थिर 


` देवतांचा आढवा थोवा विश्वैचा होय, वस्वुतः याह्य € योवा, म्हंणः 
ण्याचे देवीर कारण नादी. कारण, यात विश्वनामङ़ एकच देवता अहि. तिची 
सन्यक्तस्वरूपमर्यादा ५०० कोटी असून तिच्या ब्रह्मांडस्थेचा विकाष ५६ 
कोटी योजनांचा आहे. हेच भ्यक्त बद्यांड होय, (छपनन कोडी बुंग हो 
` भाई : चौपदी. २५). विश्वेची ग्यक्त ब्रह्मंडस्था कासवाच्या आकाराची असून 
, तिच्या हातापार्यानी म्यापलेस्या सहा कोरी योजर्नाचे स्थान सोडून दिदे. तर 
तिच्या पोटातील पन्नाक्च कोटी योजनांच्या अवकाशात सर्वं बरह्मीड ' म्हणजे 
(खालील देवतांची अन्यक्त स्वरूपे, ग्यक्त ब्रह्मंडस्या, जीवे, पृथ्वी वेगेर सर्व 
सामौवलेले' अदि. ` ्हणुनच विश्वेची ब्रह्मिस्था नेहमी स्थिर अते. ती 
चलद्रूप होऊन भापस्या अभ्यक्त स्वरूपाच्या टोकल्य गेली तर तिच्याब्रौबर 
तिच्या पोटातीख इतर देवतांच्या ब्रह्मांडस्थ। देखील सरकतील; पण- व्यान 
~ आपापस्या स्वरूपमयदिबाहेर जाता येणे शक्य नसघ्यष्टुटे, स्वरूपविरहित 
अके त्या ब्रह्मा स्थांचे नुते देदच पुढे ज।तील, आणि ते शाले तर त्याच्या 
¦ टिकाग्री फटे भोगीत अपक्स्या जीवांना पुषापासून वेगटे श्दवि लगे, शा 











“अह कार म्हणजे आगम्हापरता भागिक एक इश्वर आति ? प्रयक्ष भवं 
` तार देखूनदि : देहविद्यावंत भाभुचेनि भस्म होदरेर : ज्ञानिया चित्रे जार : 
परे करू नाःभान खाखीरी सृष्टी जीवदेववांचा अभिमान : एक म्हणे'ह 
: सति माक्ष : तथा येरही ्हणति ( वि. स्थ.२२ ) 


२. ‹ विश्वाचियं उावुनि प्रपंच : विश्व जयाच्या रूपी! (र. स्थ.अ व्या.८) 
; (जीवदेवता : प्रपंच : मेरुमेखवा : प्रथ्वी सामाविष्छी म्हणानि विश्व' (वि, स्थ, 
५७ );"तयापस्से भ्रष्ठ देवता बिश्व : तर तियेचे अष्ठत्व कैते ¦ ना: तियेचे अन्यक्त स्वरूप 
त्रि पाच कोड: आन तियेची ब्रह्मांडस्था .तरी बह्मांडा पसनी. थोर : णवं छन्न ` 
कड़ी ; तियेचा गर्मावकासी चराचर विश प्ामागे भे, (र.वःभ,ग्या! ¢) 


। महधुभाष तस्वक्षानं 


अनवस्था धरहंग ओढवून खष्िम्यवस्था मोद नये म्हणून विश्च बरह्मांडश्था 
नेश्मी स्थरं राते 
कारण पपंचाची | 
वरीड वर्णमावरून इतर देवांच्या ब्रह्मांडस्था साडेतीन हात वीच्या 
तर विश्वची ब्रह्माडस्था ५६ कोटी योजनां ची कासवाकार अते, तकषेव €तर 
नद्ञाडिस्था चटद्रप तर विश्चैची बरह्मडस्था स्थिर असते हे दिसू येइल 
आणखी एक फरक महत्वाचा अहि, तो असा की, इतर देवतांच्या ह्मांड- 
स्थाच्या मूतिं दिभ्य पण समद प्रपंचाच्या असतात तर विश्चेची मूर्तिं कारण~ 
प्रपचाची, ्दणजे प्रत्येक समन भूतातीह घात आनुषगिक मूते काटून शिषे 
गदिलेस्या प्रधान उं कारणभूतांची अक्षते. ( विश्वास्य प्रपंची भृते तन्मा : 
वि.५७), या न्यक्त विश्वेच्या मूर्तीचा व तिच्या अभ्यक्त स्वरूपाचा वर्ण 
पि्व॑ढा ( वि.६७ ) असतो, इतर ब्रह्माडस्थाप्रमणि दहि आपल्या अभ्यक्त 
स्वरूपाश्या आधारे राहते, ( आणि अभ्यक्त स्वरूप आप्या सामर्ध्याधारे 
.राहते, ). अशा अनेक विश्वदेवता या खष्टीत अशित, तीच ‹ अनत ब्रह्मांडे › 
(वि,२१२) होत, 
.विश्व्रह् 
विश्च म्हणजे ग्यापक. भपल्या पोटतीक जीवदेवताप्रपचास्या बह्मा 
ला विश्वची त्रह्याडस्या भ्यापून अते म्हणून ती व तिला म्यापून असंगारे 
; तिचे अभ्यक्त स्वरूप दोन्ही "ब्रह्न "च होत. ( वुरीय ब्रह्म ते : वि.५६ ).नह्य 
शन्दायाहि अथं तोच आहि. एका ब्रह्माडाखा न्यापून असलेले म्यक्ताग्यक्ता 
“विश्वेची भूत चलदूरूप दोडनि कवणा ढाया जवि : ना ¦ भापीया अव्यक्त 
` स्वरूपाचिया अवषीने पैक सेवा गेही तर यक्षिर्णीपाप्तोनि अद्टमैर वाप्यते जह्यांडस्या 
सापलाठीया अव्यक्त स्वरूपाचीया अवधीपयैत जातील : मग स्वरूप लीन हौतीङ 
भान मीतरीक फलय नसद्धा प्राप॑ंचिका मूत्तिबादेर जातौ : का : जीवाप्ती दोन 
आधारं ब्हणौनि : वरि शश्वराचियां लोगादानाचे फंन्यि आन भदणादानाचे कथि 
ते सखवेगठे दीतौर : आन देवताचिद्ौ कथयि : फेसी ब्रह्माडन्यवस्थाचि मोदेल्‌ ¦ 
म्णौनि विश्ेची मूकि चलद्रूप नन्हे › ( क.बं.भ.व्या.२ ) 
२.मूते तन्मात्रा म्हणितरेया चो प्रपंच भूतांचिया कार्णांचा(वि.स्थ.५७) 
१, मागे, ५९ वृर त्डीषृ १ षाद, 


९. देवताश्च ` & 
विश्वचे स्वरूप, अशा अनंत विश्वाना म्हणजे नस्याडना भ्यापून अषढेही 
प्राया, तिला म्यापणारे सतत्रह्म ब त्याला स्यापणारे ईश्वरस्वरूप या सवानाच 
“ब्रह्म › म्हणतात. या चार ब्रह्मपेकी विश्वव्रह्म हे ऊचनीचलाव्या कमब 
वरून चौथे असल्यायुखेच त्याला "वुरीय ब्रह्य ` असे र्दर्ङेठे अदि, 
अ्न॑तव्रह्मांडग्यापिनी माया 


विश्वैच्या पलीकडे माया होय, विश्रचे स्वरूप एका बरह्यांडाला भ्यापुन 
असते. अश्च अनंत विश्वे अददेत (यांनाच अनंत अभ्यक्ते असे सहणतात); 
आणि या भरनन॑त विश्वाना भ्यापणारे मायेचे अग्यक्त स्वरूप आददे. ( सकल 
ब्रह्मांड एकीचि माया : वि, मा. ११३). ग्हणूनच मयेच्या अन्यक्त स्वर 
पाची मर्यादा "अनंत ” मानावी लागते, जिय ब्रह्मांडेच अनंत अदित तिथे 
त्या अनंत ब्रह्माडाना आपल्या पोयत साठविणान्या मयेच्या भग्यक्त स्वस 
वाची मर्यादा निश्चित कश्ची करता येणार ! तिह मुद्धी मर्यादाच नाही अषि 
नाक्ची; पण ती मर्यादा मानवी कस्पनेच्या आरोक्यात नाही एवढाच तिष्यो 
“स्वरूपाच्या अनेतत्राचा अथ. माया ही देवताचक्रातील सर्वव पलीकडची 
देवता अषस्यामुे, एकाच न्दे तर अनंत ब्रह्मांहातीर देवतांची स्वामिनी 
होय. पण ही स्वामिनी देखील आपस्याल्य व्यापून असठेस्या ईश्वराच्या 
दिकाणी पतित्रतेपरमाणे मनोभवि वेचकेली असते, 

सामान्यतः देवर्ताच्या ब्रह्मांडस्था मूतिं समह पण दिभ्य प्रप॑चाध्यां 
असतात, विश्वेची ब्रह्मास्य मूत कारणप्रपचाची अक्षते पण मयेचौ ब्रह्मा 
स्था ही मुढी प्रापेचिक मूर्ति धारण करीतच नाही, म्हणूनच तिला "निःपराप॑- 
चिक फठ्छ › म्हणतात. प्रष्येक ब्रह्माडासाठी मायेची निःपापचिक ब्रह्माडस्था 
निरनिराव्डी अस्ते, अर्थात्‌ , मयेच्या बरह्यांडस्थाहि अनंत असतात, ` 


भायेची अनेक ने 
मायेल्य अनेक नावे आदित. ' वेतन्य ; माया : बिदेह ! परा : शक्ति? 
(वि,१). या निरनिरन्या दंहानी ती सेषोधिडी जाते. ती स्वतः चेतन अंसूल; 


६ अदां याप , -अदयंड स्यापूनि उरके सदणौनि विश्चत्रह ..>यक्ते विते बदा म्हणितरे 
सेर : भध्यकत तद्‌ भ्यक्ताते श्यापरौनि रली म्दणौनि -. सुय चदथेयाते स्ह्भीजे ; 
पेभकङन विश्च स्हुणीतङ्े ' ( दि. र, ५६} त 
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तमोविभागात निद्विखाप्रमाणे पड्ून असलेल्या जीरवांना ती चेतन करते म्हणून 
तिल्य ' चैतन्य? स्हणंतात, जीर्वाना ती मोहविते, भ्रमविते, अन्यथा्ञान 
}उपजविते, मातिप्रमाणे अपस्या पोटात वाहते व जन्म देते ( = ब्ह्याडात 
साणते > श्हणून तिल ( माय।* या नावाने आठव॑तात, माय। स्वतः कधीच 
देह धारण करीत नाही म्हणून तिला ˆ विदेह हे नाव मिढारेे आहे. इतर 
देवतांची अभ्यक्त स्वरूपे त्रह्माड्याच्या व विग्रहांस्या रूपाने देह स्वीकारतात 
पण मायेची ब्रह्मडस्था निःप्राप॑चिक असते वती विग्रह तर कधीच धारण 
करीत नाही; शणून. तिचे विदेह हे नाव यथाथ दोय. इश्वरावताराच्या वेद्धी 
माया ईश्वराचे देह बनते पण त्या देहात ब्यापणारा देहिया मान इश्वर अतो 
तकेच ईश्वराची बिज्ञानमूतिं जेन्दां अवतरते तेम्दहि ` मायाच देह बनते पण 
तेये देखील ईंश्वराची विज्ञानशक्ति दी देहिया असते, माया नक्ते, त्याशरुढे 
तिला. देहधारी म्हणता येत नादी, मयेची ओखगणी दही मात्र यथार्थतः 
देहधारी अते हे खरे; पण माया ओनगणी बनते ती स्वेच्छेने नन्हे तर 
इश्वरमृत्तीने. हा देह धारण करून ती देवराहाटीचा म्हणजे इं्वरविषयक 
-ग्यापार करते; कर्मराहारीचा म्यापार करीत नाही; म्हणून मायेच्या 
‹ विदैहत्वाला › बाध येत नदी. जीवाजरोर प्रापंचिक हरीरात म्यापणास 
 मायांश संल हा देहारी वाटतो, पण वस्त प्राप॑चिकं शरीरात प्रामुख्याने 
जीव व्यापतो, रिषाय संल जीवाला लगव्याबरोजर त्याचे देवतात्व नष्ट 
क्षारे, अस्ते, जीवाला मारस्याने संख्प्राला मारले अके होत नादी किंवा 
आनंद दिल्याने संलम्राला आनंद दिस्यासारले होत नाही, म्दणूनच देवता 
तो लंदाद्हाद स्वीकारीत नादी, संल्यरूपाने मायास्वरूप देहधारी बनते असे 
वाटते; पण ते खरे नाही, कारण, तेथे खरा देहधारी जीव अतो, संल 
नन्दे. तेन्दां याहि ठिकाणी मायेच्या विदेहत्वालय वाध येत नादी 





° चेतन्यं महणज्ञे आपणं चेतन : जीवात चेतवी म्हणजे सावधा करी 


(छ.ख स॑स.१) 
२. ' माया का : मीहि : भमविरे : भन्थथाज्ञानं उपजविरे : पौरी 
बाहे :.जनिरे ' (ल .स्थे.संप्त,१.) 
३, ° हंश्वरीचे देष्ठ जाणी की : देहिथो ना : ते विदेह कौ : ' (वि.ख.१) 
भ्रान संछञ्नास काट दवताल्रे भसे ` ( सदर.) 





परय 


मायेचे पराः हे नावे दैवी यथायं अहि, ती सवे दैवतांश्या "पर, म्हणजे 
पलीकडे असस्यामुटे तिहा " परा” म्हणतात, दुसरे अते की, “पर म्हणञे 
परमेश्वर, त्याने तिचा अंगीकार केटेला अतस्यमुटे ती (परा* हेव, तेच; 
ती ईश्वरसामरध्यरूप बनलेटी असल्यामुङे ईशवराप्रमाणेच ती देखील पर म्हणजे 
रेष्ठ होय, व्यंशरूप परमे श्वराच्या टिकाणी मायास्वरूप हे समवायी रूपने 
अते. तेन्हां, मायास्वरूप हे व्यंशास्मक परमेश्वरस्वरूपात अतरत भषव्या- 
मखे माया (पराः होय, न्यक्त परमेश्वर दाच मायेचे विदयासाघन जीवांना 
देतो, यावरून तो मायेखा अपलीच मानतो है दिसून येल. अवताशत दं्वर 
माया स्वतःचा देह म्हणून स्वीकारतो. त्या मायाश्चरीराला घातलेले निदैठुक 
भजन ईश्वरच स्वीकारतो-माया न्दे. यावरूनहि माया ही परमेश्वरस्वरूपात- 
गैत अष्टि है कठेल. या सवं र्टीनी अनंततरह्माडन्यापिनी (माया? ही 
८ परा › होय यात शक्रा नादी 


-शक्ति | न 


मायेडा शक्ति" अेदि नाव अद. ती इश्वयची आदिशक्ति होय (भाया 
शक्ति माधा : वि. मा. १५७). इशवराच्या अनंत गुणषर्माप्रमाणेच देवतानां 
क्तिः असे म्हणतात (शक्ति शब्दे सकढही देवता : स्कर्ट गुणः 
संकठठही धरम : ज्ञान : विज्ञान : हे वं राक्तिशब्दे बोलिजेति : महा. ६), 
माया ही या देवतारूप शक्तींची आदि म्हणजे मुख्य अदि. सुक्ष्म आणि 
स्थूट प्रपंचालाहि ती भादि अपते. स्थूट पपच तीच तयार करते आणि 
` जीवाला आदम खून सुक्ष्म प्रपंचाच स्वनाहि तीच करून बते. श्वर 
अवतार घारण करतो त्यवेढीहि तीच आधी ईश्गचे शरीर बनते या संव 
अर्थनी माया ही ईश्चराची शक्तीच नन्दे तर आद्यगक्ति होय. ती ईश्वराचै 
' स्गच्ते भ्यापार करणारी असस्याप्रेडेच तिल्छ ` माया ईश्वरीचे प्रथम करण) 


५५ „2 न, 


(षि, मा. ११२) अते श्टटर्रे आरै, 


1 


१ मी 


१. ‹ परा म्हणजे अगाकारे : सामथ्ये : स्वरूपे ' (वि.ख.१) 
२, ‹ आद्याशाक्ति म्हणजे देश्चरीचे ग्यापारते आदिक।रण ` (वि.९५.१)' 


७९ भोभाव तरवज्ञान 





स्वरूपाचे विभाग 


एवंगुणविशिष्टं मायेचे अन्यक्त स्वरूप इरित वर्णचि अहि, या इरित 
स्वरूपातच एकीकंडे कृष्ण वर्णाचा ठहानघा (तम ` प्रदेश्च आहे, ( माया 
स्वरूपी एकदेशी तम अपति : संघ, १). तिच तमोमाया असे म्हणतात, 
भायेचे रपूण स्वरूप प्रथ्वीएवदे अदि अशी कपना केली तर हा तमोमायेचा 
प्रदेश परमाणुपवढा दिषेल, आपल्या शरीरावर जषा हाना तीढ असावा, 
किंवा डोठ्यात कालिमा अक्षावा तषा हरित मायेच्या स्वरूपात हा तम प्रदेश 
श्राह, अर्थात्‌, हरित मायास्वरूपाच्या तुलनेने तो अव्यत लहान आहि 
तथापि हरित मयेप्रमागेच तोहि अनादि असून सचेतन अहि; इतकेन्न 
नाही तर ज्ञानपुवघामर््यादि पंचप्रक्रार व देलणे यानी युक्त ओहै. मयेच्याच्र 
स्वरूपात पण अनत ब्रह्याडाच्या पलीकडे स्याचे स्थान अहि. 
.धरमेभ्वर नण्डे | 
माया दी पराच न्दे तर एका दृष्टीने ' परमेश्वर › देवीर ग्डणता वेल, 
छव देवाच्या ^ पर ° म्हणजे पलीकडे असून त्या सर्वं देवतांची ती ¦ ईश्वर” 
 अष्णजं नियामक अहि, तिवे स्वरूप अनत ब्रह्ंडाना भ्यापून अते भ्हणून 
तिला श्रह्मः या नावनेहि उंबोघतात. या दृष्टीने ती परमेश्वर असली तरी यथा- 
अत्रानि मात्र ती परमेश्वर नम्दे. ती सवं देवताच्या शरः म्हणजे पलीकडची 
अक्षी त्रि तिच्याहि पर म्हणजे पलीकडे ब्रह्मस्वरूप अहिच. ती स्वं देव- 
चीं ' ईश्वर › म्हणजे नियामक अली तरी तिचेहि नियमन करणरे हंधर- 
स्वरूप आहिच. ग्यापकताच्या अर्थानि ती स्वतः श्रह्मः असली तरी तिहि 
म्यापण्रे “सत्‌ ब्रह्म ` तिच्यावर आदेच, अणि मुख्य अषे की, भश्ान, 
अनीनत् बव अविद्या या तिन्ही बं्षानी ती निबद्ध असव्यघुङे तिला नित्य- 
१. ' संख्ये विषयी नष्टे तौ एकेदेरा : यथा पृथ्वी परमाणु : डौन्यातं 
कार्मा जैसी तैसे तम एकसेवटी :' ‹ तम म्हणजे कालिमा : यथा छदा 
( रू.स्थ.सस.१) 
२. ' स्वरूपी ज्ञानसुखसामरभ्यं असीनि विर्वणेतां " ( छ.स्थ.संस,१) “भमै 
सानि : मान इयाम : मान स्वरूपेसी स्रांभठे ; तथा देखे देते चार दपु सागि» 


( एषु संस१११, 





क 


कैषेताधकः 2 देवताच = ७६ ५४ 





मुक्तं असलेला परमेश्वर शहणणे अन्ययाश्चैन होय. तठेच ग्हले तर यक्षिंणी- 
तेरीज करन स्वं देवताना परमेश्वर म्हणता येईल, कारण त्यी प्र्यैक 
देषता आप्या खाटील देवते किंवा देवर्ताना ˆ पर ` अरैते, त्यास्थावरं 
तिचे ईश्वरत्व म्हणजे नियामकत्व असते ब र्याना ती न्यपून असते, पण 
मायेसहित या सवं ‹ रेल › ्हणजे अलीकडील देवतांस्या " पैल › सणने 
पलीकडे परमेश्वर अषल्यामुे, त्याचेच सर्वावर रे श्रयं असव्यामुदे ष तोच 
सगरस्याना म्यापून अतस्यामुढे यथार्थतः तोच परमेश्वर हो, ्याग्यतिरिक्त 
इतरौना म्हणजे जीवदेवतांना परमेश्वर श्दणणे हा नुता शब्दच्छल्टच नन्हे 
तर ते भन्यथाज्ञान होय. ठा माया ( व इतर सव देवता ) परमेश्वर नशे, 
दुसरे असे की, इतर देवताप्रमाणे मायेच्या ठिकाणी जञानाश्चनादि गुण भक्षः 
स्यायुके ती गुणवती आहे; नित्यबद्धवादिक धम असल्यामुे ती . धमवती 
अहि; आणि भपस्य स्वरूपीच्या अविदमुरे ती इतराना विकरषिणारी अष~ 
स्यामे तौ विकारव॑ती आहे. ' आद्या शक्ति माया : रुणर्वती : धर्व॑ती : 
विकारवंती ¦ एषी ते माया ' ( विमा, १५७}. या तिच्या स्वरूपाबरून्‌त् ती 
परमेश्वर नन्हे है दिसून येल, आणि. र्व देवतांची प्रख्य जी माया ती 
जिथे. परमेश्वर नाही तिथे शतर सवं॑देषता परमेश्वर न्त हे भागखी 
निगल्या शब्दात हांगण्याची काय आवश्यकता अहि १ 





१, ‹ चेतन्य पर होय : ब्रह्य होय : इश्वर होय : पारि परमस्वे म्हणो नये 
श्य का नष्टे: ना तया प्र उरके भते, (ल. ख.म, व्या. ९) 


२, पुरण्डी एकाहूनि एक परं भसे ` ( सदर ) 


प्रकरण ४ये 
कारण प्रषच ` 


वकि दि 


ेसी जे अष्टधा प्रति : ते मूढ प्रपच निष्पत्ति 
याचे कारण भसे अग्यक्ती : चतनी अधिष्टानी (शा.प्र,५७७) 


प्रपैच शहणजे विस्तारलेखा : कार्यरूप 


-:. प्रच हा शन्द भीचक्रधरस्वामीनी कारयप्रप॑चाविषयी वापरलेल 
अहि, कारणप्रपचाविष्रयी नन्हे, हे आपण पूर्वी पाहिले (मगेप्र. ९ते ११ 
पहा). जिंबहुना " प्रप॑च ° म्हणजेच विस्तारटेला किंवा कार्याल अलेदध 
-$प्रपचे? |. या ` दृष्टीने विचार ` केला अकता कारणप्रपंचाला “प्रप॑ंचः हा 
शग्द छावतांच येत नाही. ' प्र्पच म्यभिचार्या ! ते ग्यभिचायंत्व अन्यक्ती न 
वतै : भणौनि प्रपच हे नावे अन्यक्ती न वतै" (बःल.टी.१,१०३) यावसून 
हे दिसून येई. तथापि कर्यपररंच हा स्वतंत्र पद्‌ नन्दे; अभ्यक्त प्रपचाचे 
ते भ्यक्त स्वरूप शोय. प्रस्तुत प्रकरणात आपणाला मूढ प्रपचाचे स्वरूप पहा- 
वयाचे अषस्यागुके या व्यक्त ऊफं कायंप्रपंचाचे मूल अष्टेला जो अनग्यक्त 
ऊण कारणप्रपच व्याच्याकडे लश्च देणे अवदय अदि. तेग्हां परिल प्रन अघा 
की, कारयप्रेचाचें मूढ कारण कोणते १ कारणग्रपेच म्हणजे काय १ 





१. 'प्रपंचाचे स्वरूप भद्दयमानं : तरि प्रपच म्हणजे युणाभृतां चा विस्तारः 
चि विक्र या धादुतव ° ( वि.वं, १४७), | 


` ४. करणी प्रप त 0 8५ 





` पंचभौतिक तिगुणात्मक 
विस्ताराल्म. आला स्वं प्रप॑च पंचमहाभूते ब त्रिगुण वापासूज्त बन 
केला आहे. ( सकठहि प्रपंचु पचभौतिक तिरुणाप्करु ¦ वि. ५९ ). "पाच 
भूते गुण धिविधा : हे भिन्न प्रकृति अष्टधा : या आर्च सांगात बधा: 
प्रपंचाचा  (ज्ञा.प्,५७६ ); ' तिही गुणचिए इटाचेनि पाड : मेकउनि पंच- 
मोतिक दछ्वाडे : उभिली तण्डरि निगूढे : स्यूखदेदीची ` ( शिदयु, ९४ ) 
यावरून दै दिमून येल. * भूमिरापोऽनलो वायुःखं ?-- ( गीता. ५-४) 
म्हणजे प्रथ्वी, जल, अथि, वायु आणि आकास ही पचभूते व सत्व, रज 
आणितम हे त्रिगुण होत, यांनाच अष्टा प्रकृति असे र्दणतात, याच्या 
पासून सगल प्रपंच विस्तारा असल्यास पचभूते आणि त्रिगुण म्हण- 
जेच कारणप्रपंच किंवा मू प्रप॑च होय, । 
अष्टमैरवांच्या स्वरूपात 
हा प॑चभौतिक आणि तिपुणात्मक अभ्यक्त पपच अष्टमैरवाच्था 
-स्वल्पी अहि (अष्टमैरवांचा ठा पाच भूते तीन्दी गुण : वि. मा. ५८); 
{म्हणजे त्याच्या स्वरूपाधारे आहि, प्रपच इतर देवतांच्या स्वरूपी नसून तो 
, अष्ट मैरवाच्याच स्वरूपी का अघा प्र क्षियेक जण उपस्थित करतात, यावर 
प्रपचशोधनीकाराचे म्हणणे अघे अहि की, असा प्रश्च मरुढी उप्तन्नच होत 
नाही, कारण प्रपंचे भेरवस्रूपाधरे अषणे ही अनादीची पदा थयवस्था 
आहि आणि भ्हषून ती तश्चषीच आपण स्वीकारली पिज, 





; १, “ भगवद्गीतेत वणेन केकेली अष्ट प्रकृति ° मूभिरापोऽनलोवाथुः खं मनो 
भुदधिरेवच । अहंकार इतीयं मे मित्ता प्रङृतिरष्टषा ” (७.४); ‹ आप, तेज, गगन । मही 
मारुत, मन । वुद्धि, अर्दृकार हे भिन्न 1 आठ भाग" ( ्नि.७.१८ ) आणि ° हे सूक्ष 
प्रकृति कोड । जे स्थूाचिया आंगा पडे । ते भूतसष्टीची पड कसार › (शने,.७.१९ 
महानुमावां स्या अष्टा प्रकृतत ‹ पाचे भूते गुण त्रिविधा › असून "ज्ैयाञाठंचा 
सांधात भि : ते संष्टीचिये रकसाठे : मूतनणे पडे एक वेे : स्थू स्म सुद्धे * 
(जा. प्र. ५७०}, हा फरक लक्ष्यात उेवण्याप्तारखा आहे 
। ° येन देवतां चा ठाई प्रप॑च न गावा: येथाचि का व्हावा रेपे म्हणितके 
जरौ तयी `“ अनादि जया जया पदार्थाची जे जे पदाथसमृद्धिते तैपीचि परमेश्वर 
 सांगितष्ठी असे : तैस तैरस। च आपणहौ परिसापी : एव भरवस्वरूपीच अपच असे 
“दरा देवतां चा ठा प्रच नते दसीवि भनादोवी पदाथव्यदस्था असे” (पपं, सो, 
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७६ ध्ावुवाषं त्वश्म 
भरतयेक मंरवाघारे फकेक भूत 
श्यूलथीने पचभूताबरोबर गुणानाह भूत म्हथूनच संबोघतात. विवे 
चनाच्या सोयीषाठी आपणहि तेच ैबोधू. पाच मूते आणि तीन गुण 
अष्ठमखस्वरूपाघरे भेत याचाच अर्थं असा की प्रयेक भेरवस्वरूपाघररे 
एकेक भूत अहि, करा्ठी, विकराढी, उमापति, पञ्यपति, सदाशिव, ब्रह्मा; 
विष्णु वं महदेव (वि, २०) हे आठ भेरव अहित, आणि याच्या स्वरूपा- 
धरि अनुक्रम भूमि, आप, अभि, वायु, आकाश, रज, सत्व व तम ही भूते 
अदिवै. म्हणजे कराब्डी देवतास्वरूपी भूमिभूत; विक्रराणीवच्या स्वरूपी आप, 
उमापतीच्या स्वरूपी भि, पड्चपतीच्या स्वरूपी वायु, सदाश्चिवाच्या स्वरूपी 
आकाश, ब्रह्माच्या स्वसूपी रज, विष्णूच्या स्वरूपी सत्व आभि महदिवाच्या 
स्वरूपी तमभूत अहि, 1 र 


प्रयिक मेरवस्वह्पी एकैक भूत अदि याचा अर्थं असा की, येथे एकं 
भूत प्राधाल्याने बर इतर भूते अनुषंगाने अत, कारण, भूत म्हणजे प्फ प्रघान 
ब सात आनुषमिक भूते मिद्धून बनच्ले जट, उदाः भूमिनामक्र. भूताते 
-प्राभ्ान्यने भूमिभूत अहि पण त्याचबरोषर इतर सात्‌ भूतेहि. तेये आहेतच. 
श्रधान भूताल्म ‹ कारण › भूत अथवा तन्मात्रा भ्दणतात तर इतर . आनुषेगिक्र 
भूताना मक › मूते म्हणतात; आणि व्यानी मिद्ून तयार होणान्या एकरा 
भूताल ‹ जुट › असे नाव देतात, कारणयुक्तवमन भूतानी मदन होणान्या 
या जुटाल्मच कारणमिश्रसमढ प्रपंच किंवा मूत भसेहि श्हणतात, 
असे एकेक जुट ( = एक प्रघान व सात आनुषंगिक अश्षी ८ भूते ) केका 
भेखस््रस्पाधरि असते, # 





१, " नेमि बिधरो गुणभूति ते थेणचि कमे जाणावी ! (वि. स्व. १९), . 

९, ' विश्वाश्य प्रपंची भूते तन्मात्रा › (वि. ५७); “देही भूते तत्मात्रापयैत 
रेति › ( वि. १९), देदविच भूत तन्मात्रास्ये होती ' (वि. मा, ७१) शत्मादि. सूत्राति 
सम्मात्रा दाण्ड कारण ऊं ब्रथात भूतासादठीच वापरटेला मष. [ पदी टीका पहः 
५ भूते तन्मात्रा स्हागितरेषा तो प्रपंच भूताचिया कारणांचा ; एवं समाजा 
कदे व, व, ५५)" न्मात्रा म्ण मूतांची कारणे (व, स, ५) करभ 


॥) 
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भग्यक्त भूतांचा कडतरून व्याप 
ही भूते अन्यक्त असल्यापुद्े स्यांचा एकमेकात कडतरून म्हणजे 
अतवराह्म न्याप असतो. प्रत्येक भैरवस्वरूपीच्या एकेका जुटातीर एक प्रधाने 
व.सात अनुषरगिक मूर्ताचाच म्याप असतो असे नादी तर आट भेरव- 
स्वरूपी असलेल्या भाठ जुटातील सवं भूतांचा ( म्हणजे एकूण ६४ भूतांचा ) 
एकैमेकोत भ्याप असतो. अर्थात्‌ यपेकी कोणतेहिं कारण किंवा समढ भूत्‌ 
धेत तरी त्यात इतर ६३ मूतांचा ग्याप अषल्च पा्ठिजे. किंबहुना अ 
आहे म्दणूनच भैरवस्वरूप याती प्रयेकाल आधारभूत होऊ शकते 
याचे मुख्य कारण अमे की, भेखस्वरूपयपिक्षा प्रत्येक कारण अथवा समठ 
भूत हे ६४ पर्टीनी अधिक सपूर मते. तेन्दां अशा ६४ भृतांचा अंतबाह्य 
ग्याप असल्यावाचून भेरवस्वरूपाकट्ून ते घारण केठे जणे शक्य नांदी 
प्सयेक कारण कंवा सरक भतात इतर ६३ मूर्ताचा अंतर्बाहम म्याप अवल 
तरी त्याचा सखांघात बनला अतो अघे मा नाही, तर ही सव 
आपापल्या स्वरूपधमाने वेगवेगनी असून त्यांचा एकमेकात म्याप अष 
 भ्खस्वसूपापासून ओढगणी) विग्रह वंगेरे विभागले म्हणजे त्यस्या स्वसूपातहि 
ही ६४ भूते अस्तातच ( अथात्‌ आट मूते आपस्या स्वरूपाघषारे व इतर 
म्यापलेली). कारण, प्रत्येकं देवतेचे स्वरूप विभागतांना आषडे मूढ्चे स्वरूप 
: होण्याच्या भावाने आपल्या बरोरबैर षेकनच विभागते. आणि हा विभाग 
. श्णजे पाण्यावरील बुडबुड्याप्रमाणे असंस्याभुठे बुडबुज्यात च्याप्रनणि 
पाण्याचे सर्वं गुणधर्म असतात त्याप्रमाणे ग्यक्तातील स्वरूपातहि मूढ भग्यक्त 
स्वस्पीची सगढी समृद्धि अषतेचै, अश्चा एक प्रधान व सात अआनुिक 





१, ‹ भैरवस्वरूपापस्सि प्राप॑चिकं भूते तर चोसष्ट भागी सपूर : तरी भेर 
` स्वरूपे कते धरले असेः ना : ते = एके प्रधान सात जतुषगिके रेसे आटा युक्त एकः 
, भग रेप्ते भाठंचा हाई आठ अस्ति : मगं आठा भटी चैसष्ट मते स्वरूपे वेगी 
ससौनि चौसष्ट भतां चा व्यापार्थीं संयोग असे : म्हणोनि स्वरूपाधारे धरू जाणति देसे 
म्हणितंडे ' ( प्रप. शो, ) 
तर्‌ भैरवांचिया व्यक्तं विभक्ती बोख्गाणिया विग्रह तथा पिंडस्थ विभागौ 
- तथ. ६४ भतांचा योग कैसा म्दणितठा, व्यक्त वरिमक्ती उदक बुडबुडेमि म्यायि अभ्यक्त 
स्वरूपी वेगछिया नन्दति ...म्हणोनि तयां बा दायीदेऽभूतां चे संयुक्त मगरेचि न्मः 
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मिद्धून बनलेस्या जुग्रद एकाच भेरवस्वरूपाचा . आधार अतो, इत्र 
सार्तांच्या स्वरूपाचा नस्तो. तथापि, इथेहि एकरा भैशवस्वरूपीच्या आद 
भृतोना, इतर सात भेरवस्वरूपांचा आधार नसला तरी ती त्या सातदहि 
भेरवस्वरूपांनी कडतरून भ्यापलेी माच असतात. 

` ईदेच श्टणणे थोड्या निराया रीतीने पदी प्रमाणे मांडता. येह 
एकेका जुटाल म्हणजे त्यांतीट एक प्रान व सात आनुषगिक मिदून आट 
भतन एकाच भरवस्वरूपाचा आधार अतो हे खरे, पण भैरवाच्या 
थोग्यात तर आटहि यैरवांची स्वरूपे एकमेकात कडतरून ग्यापटेी 
असतात, ते्हां, आठ मूर्ताना ज्या मेरवस्वर्पाचा आधार असतो, त्यात 
बाकीच्या सात भेरवांची स्वरूपेहि भ्यापून असल्यामुटे लयांचाहि आधार व्या 
अठ भताना असतो काय या परश्नाखा नाही अकव उत्तर आहि, माय 
स्वरूपाधरे अष्लस्या जीवाला ब मायास्वरूपाला ब्रह्मष्वरूप व इश्वरस्वस्प 
कडतसरून बग्यापलेले असते पण जीव्वरूपाल आधार अक्षतो तो माया- 
स्वरूपाचाच. त्याप्रमाणे आढदहि भेरवस्वसूपे एकमेकात कंडतरून म्यापून 
अषटी तरी एकेका जुयाल्य म्हणजे स्यातीर आठहि भू्नाना एकाच मैरव- 
स्वरूपाचा आधारं असुतो 


भूतामध्ये देवतास्वरूपां चा व्याप. 


अष्टभखस्वरूपाधरि असलेल्या ९४ भूतांचा एकमेकात कडतरून 
न्याप अक्तो, इतकेच नन्हे तर त्यात अष्टभेरव वे व्यावरील विश्च, माया 
जह्य व ईश्वर यांच्या स्वरूपाचा देखील न्याप असतोच, जेथे अष्टभेरवांची स्वरूपे 
सर्ताना म्यापू शकतात तेथे बरीक स्वरूपे भ्यापू शकतात हे सांगायल्यच 
नको. ही प्रापचिक मूते कायंतवी जव्जशी खालील देवतास्वरूपावधीत जातात 


४ 





| यापरी एका भैरव स्वरूपी आठ भूते असति : तया भृतास-सात भरव- 
स्वरूपाचा आधार नस : प्ररी एका भेरवाची भूते आढ : सात्रा भेरवाचेनि स्वक्पे 
कडतरून .ग्यापिले असति › (प्रप. शो. ) । 

२. ° तमी जीव अविदयायुक्तव्वे मायास्वरूपाधाए असति : तया मायास्वरूपाि 
धरस्ररूप आन बह्मस्वरूपे ग्यापिङ असे : तथा जीवस्वरूपापसती ग्यापिले असे : प्ररि 
नीवासी आधारभूत मायाखवरूपचि असे : तेसी ते भरवस्वरूपे आपुराञ्ेया खरूषी- 
तीया मूतासी भवार असरत्ति ' ( सद्‌<) 


^+ 
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ततता त्या या देवतास्वरूपाचादि भ्याप त्या मूतात कडतर्ून असतो. या 
द्टीने पाहिस्याष कर्म॑मृमीतील प्रसेक मृतात इतर ६३ मूते ब इश्वर, ब्रह्म आणि 
मथेपासून यक्बिणीपर्यतच्या देवत! या सर्वीच्या स्वरूपाचा स्वरूपधघमोने म्यप्र 
नेहमी असतो अशे दिसून येल. फरक इतक्षाच की, शेषदराय्यापासून यक्षिणी- 
पर्यतच्या देवतास्वसूपांचा म्याप हा ^न देखोनि ` अतो तर वरील देवतांचा 
म्याप प्रस्यक्ष. अतो. या सवौचा न्याप मूतात असला तरी प्रत्येक भूताल 
म्हणजे जुटाला मूढ आधार अषतो तो आपापल्या भेरवस्वरूपाचाच | 


भूते जड : चेतनश्ंयोगाने भ्याप 


भूतांचा मुख्य स्वरूपघम अता की ती सवं जड म्हणजे निश्चेतन 
आदत. ती जड असद्याथुटे वस्तुतः एकमेकाना भ्यापू शकत नाहीत, तथापि 
ती चेतन अशा भेरवस्वरूपाच्या आधारे असस्याभूदे एकमेकाना ग्यापतातै 
हो जड भूते कुठेदि अली तरी त्यांना कोणत्या ना कोणत्या तरी चेतन स्वरू- 
पाचा संयोग असतोच. यक्षिणीपासून तो अष्टभरवांच्या स्वरूपावधीत त्याना 
चेतन भैरवस्वरूपीचा आधार असतो, मटठस्वनाकाढी ती मायास्रह्पात 
तमोविभागाच्या दाराजवढछ नेली जातात, ` व्यविष्टी ` स्यनि मायास्वरूपाचा 
ब प्रव्यक्च मदरचना होत अषर्ताना जीवस्वरूपाचा संयोग अस्तो 


४ 





१. ‹ तरि माया आन विश्च तेद कैषा ग्यापिरा अते : नाजेथ नीचे कडतरौनि 
व्यापिका अप तेथ ऊचे व्यापि सांगावेचि नकः मातरी यक्षिणीपास्ौनि देष- 
शेय्यापर्थत नीचा देवतांची स्वरूपे तभूत अघ्चति तरि तेही कारणरूप भूते भेरब- 
खरूपीची केसे ग्पापिले असति पाः ना ; तो खरूपधर्माचा न्याप अते : म्दणोनि भूते 
कंडतरोनि ग्यापिली असति : परि हान देखानि सररूपधर्माचा ग्याप अपे, “रेता 
कारणरूप प्रप॑चाचा व्याप दश्वर स्वरूपापासौ नि यक्षिणीपर्यत अन्यक्ताभिप्राये कडतरौनि 
म्याप असे रेसे सांगितले (प्रप. चो.) 

२. “ आन प्रपंच जड : हे कायकारण या दोद्यीवरे अते ' (वि. बं, १४७ ) 

३.“ आधारभूत तरी आधार म्हणजे चेतन स्वरूपाधार असे : भूत म्हणजे 
विद्यमान भावरूप पदाथ › (सदर); "मा तरि भरते जड अप्तति तरि परस्परे ग्यापिती^्ते 
कैसी : ना चेतंनस्वरूपतयोगे व्यापं अते : वाचौनि परस्परे व्यापो न सकती: मा 
; तरौ भूते स्वरूपसंयोगावेगनमीः केब्देडी होत भक्तती पा नाते केन्डेगदिं नन्दी 
कन्द्ण एके तर चेत्तनस्वरूपसयोगेचि असत्नि ( भप, दो. ) 


| १ क , 


1) महालमाव तस्वजञान 


स्षरूपविषयक ज्ञान नाध 


ही भूते जड़ असस्यामटे अपस्या स्वरूपाचे कोणतेहि शान स्यानां 
सणे शक्य नाही, देवताप्रमणे होगे, उरण, पुरणे इत्यादि भावहि अथात्‌ 
स्थीस्या दिकाणी नाहीत, धरपचासी स्वस्वरूपविषयक ज्ञान नाही : प्र्पव 
भुल स्वसूपाहुनि जीवसंख्यामेदे अनंता जाल : परि जेथौनि जाला तयां 
स्वरूपाचे ज्ञान नाही : देवतेचयसारिखे हो जाने ; उरो जाने : पुरो जाने! 
हे प्रप॑ची नाही : परि आपुख्या प्रख्या स्वरूपाचे आणि न्यक्ता स्वरूप 
ज्ञान नाही.ः का पाः जङ्‌ म्हणितला भणौनि : आपुख्या स्वरूपाचे शान 
असौनि होने : ते हो .जानने : हे प्पची नाही : आपुल्या स्वस्पाचे जान 
यअदौनि उरने ते उरो जानने : हे प्रपंची नादी : आपुल्या स्वरूपाचे जान 
असौनि अनंता पिंडस्थ होने : मंत्री अधिष्ठानी होने ते पुरो जानने ! हैं प्रप॑ची 
नाही › तरि का : जैसा नीजापासूनि परनिमित्ते श्च होये : त्यापासूनि बीज 
ये: पुनरपि परनिमिन्ते बीजपासूनि वृक्ष होये : देखा परपरा कावकारणमाव 
जानावा ; केवि : सर्वज्ञे म्दणितले ; अषिद्या अविये कारण ? प्रपच प्रपा 
कारणः (ब, ल. टी, १, १२९) 


भृतांचा वणं 


परयेक भेरवस्वरूपाधारे अस्लस्या जुटातील प्रधान ऊरफ कारण 
विशि वर्णः ठरला आदे. अपस्या जुटातीर इतर सात आनुगिक भूताना 
सत्वे निरनिराठे विशिष्ट वणे असे तरी त्या सर्वावरं त्या प्रभान भूताचा 
वुं प्रति्िंद्रित होतो च त्यायुटे ते संपूणं जूट त्या प्रधान भूताच्या वचि दिसते 
¦ पका जुटातील प्रधान भूताचा कणं जसा व्यातीर आनुषेगिक भूतावर प्रतिति 
बित होतो तसा तो इतर भेरवस्वरूपाधरे असलेस्या भूतावरं मान प्रति्िित 
* होऊ शकतं नाही. कारण मसे की, त्या प्रचान मूताचा वणं आपस्य! भंनुषगिंक 
भूतावर परतििंवित शतो तो. स्याना आधारभूत असलेस्या चेतन भेरवस्वरू- 
, पच्या रंयोगातेच, सदथून त्या विधिष्ट भेरवस्वरूपाचां उयांना म्माधार 
` ` .१. न्तरि प्रषानं भूतीचो वण साता मूती कैसा रहि : आणिका भेरवाचेयौ प्रशन 
 भूताचा वणे या साता भूती का ` भतिर्मिबे ना; ना: तेहि कृं चेतेन स्वर्ूपा्चैचि 
ससो; ( भ्रप, डो, ) । < 








` ¢. कारण प्रपंचं ` हेष 
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नाही अशा भृतावर तेथील प्रधान भूतांचा बण प्रति्िजित होणे शक्य नाही 
मदग्चनेखाठी ही जुटे जरी भेरवस्वरूपाच्यरा बाहेर नण्यात आली तरी 
त्यांचा बिष्ट वर्णं कायम अस्तो. कारण. त्या वर्णाघ्ितच ती तेथून ने 
जातात. मङरचना होत अषतांना ती मापरास्वरूपाघार ज्ञास्याने त्याचे वषं 
बदलतात किंवा तेये ते इतयावर प्रति्निभित होतात असे नदी, ` : 


भूतांचा आधार 
ही सर्वं मृते जड असस्यामुदे, देवत। अ्याप्रमणे आपल्या स्वतःच्या 
स्वरूपसाम्याच्या आधारे राहतात चाप्रमाणे ती राहू. शकत नादीत्‌. या जड 
भूताना व रत्याच्यापासून तयार होणान्या सक्षम व स्पृ प्रपचालाहि कुणार्व्या 
ना कुणाच्या तरी स्वरूपाचा आघार अवश्य पाज. निधिरूपने अ~ 
टेल्या कारण प्रपचाला ऊफे अग्यक्त प्रपंचाला भेरवस्वरूपांचा आधार अतो, 
सूक्ष्म प्रप॑ंचरचना होत असताना भेरवस्वरूपीची ही भूते इरित मायास्वरूपी 
नेखी जातात. तेथे अर्थात्‌ व्यांना मायास्वरूपाचा आघारं असतो. संश्च 
परपंचासहित ओव ब्रह्माडात, ग्हणजे भेरवस्वरूपावधीत आला ( कारणः 
ग्यक्त ब्रह्मांडाची मर्यादा व मेरवस्वरूपाची मर्यादा ५० कोटी-अर्थात्‌ सार~ 
खीच आदे ) की जीवाच्या ठिकाणी कडतरून भ्यापून असलेल्या भेरव~ 
स्वरूपांचाच आधार सृष्ष प्रपंचाल मितो. सारांश, ही मूते मथवा हा 
मूढमस्थू प्पच आघारावाचून राहू शकत नाही. सर्वं भूते भेरवस्वरस्पां = 
च्या आघारे असतात असे म्हटले खरे. तथापि एक गोष्ट लक्ष्यात देवी 
पाहिजे ती अशी की, प्रयेक भेरवाचे स्वरूप हे आपल्या सामर्थ्याच्या भारे 
अते. तथापि सामर्थ्यं हे अभावरूप असस्याप्रुठे ते स्वरूपविगने शोकं 
हकत नादी आणि काले तरी अमावरूप सामथ्यं भावरूप जड प्रपचालं 
धारण करू शकणार माही. तेग्दां ही मृते भेरवस्वरूपाच्या आधाराने असतात, 
म्हणजे त्या स्वसूपाशी युक्त असलेल्या त्यांच्या सामर्ध्याच्या आधारे असतात, 





:  १.८जया भैरवाचा ठाई जे प्रधान भूत आन येर सात आनुषेगिक तया भूताष॒ 
ते भेरवस्वरूप आधार जके अते म्हणौनि तो प्रधान वणे साताभूती प्रतिर्बिने : तेसेते 
भरवस्वरूप दुक्तरेयाचिया भूताक्त आधार जके नसती म्हणौनि प्याजियु प्रधान 
भूताचा वणे वाचिया भूती न अरतिबिवे पेते जावे" (प्रयो, ;., , „४ 


८९ भहानुभाव तच्वक्ननं 

असे म्हण्णे यथार्थं होड. भूतापासून तयार सारे सृष्ष्म प्रपंच जीव~ 
स्वरूपाच्या आधारे असतो ह खरे तथापि मूढ जीवस्वरूपं हेच असमर्थं 
असस्यामुदे वयाटाहि इतरांच्या स्वरूपसामर्ध्याचा नेहमी आधार अषतोच 
हे विसरता कामा नये, उदाहरणार्थ, खष्टिस्चनेपूर्वी तो प्रथम मायेच्या 
तमष्वरूपाष्या आधारे व नंतर सूक्ष्म प्रपंचाची स्वना करीत असतांना 
हरित मायास्वरूपाच्या मराघरि अऽतो आणि लयानंतर तो उधड उघड स्थूट 
प्रपचाच्या आधारे असतो. याचमृे ' जीद मायेसि अघीन होएः छा प्रप॑चाषी 
अघीन हो : मध्ये असणेचि नाही › (चछ, ११) असे म्हटले आरै, 


वद्य होणे व आवरणे 

वरील वर्णनावरून अभ्यक्तं प्रप॑ंच हा पचमोतिक ब बिगुणासमक्र 
असून तो भावस्प असा जड पद्‌।यं आदि हे दिसूनं येदंल. तो जड अषस्या- 
भ्रट -अप्रकाश्चरूप आहे यात आश्य नाही, तथापि यातीर म॒तांच्या ठिकाणी 
वश्च, होण्याचा वः रुर्णाच्या ठिकाणी आवरण्याचा स्वरूपघमं अहि, दी 
आशर्याची गोष्ट अहि. लोहसुषक हा जड पदार्थं अष्टा तरी लोलंडाच 
अापस्याकडे ओदन षेण्याचा घम याच्या ठिकाणी अहिच की नाही १ तेच 
सोखंड जड अले तरी चुंबकारा वख होण्याचा घ॑ त्याच्या स्वरूपी आच, 
व्याचध्रमामे अआवरण्याचा धर्म॑ युर्णाच्या ठिकाणी तर वश होण्याचा घर्म 
भूर्वाच्या ठिकाणी आदव्तो. म्हणूनच गुणाना ' बंघक ? अते म्हटले आहे, 
कारण भूतांना. पकत्रित भँधण्याये कार्य त्याच्यामुखेच होते. भूते कूटस्थानी 
सणि सुण ` उदकस्थानी कल्मिस्याघ्रढे गुणांच्या ठिकाणी किंचित्‌ षाद्रवता 
असते, अपे म्हरस्याष चुकीचे दोणर नाही 








१, मा तरि भेरवाचे सरूप आठा भूतासी जभार ज्ञाठे असे : तरि भूते काश 
खरूपे धरिकी विवा साम्यं धरिली.मसतीपाएनाः ते भेरवाचे खरूपराचे तरि 
सामर्थ्याधार असे : तथ सामर्थ्या वेग खरूप भूताते कांड घरक १ एवं सामथ्ये घरि 
एसे जाले जरी तरी स्वरूपविगके सामभ्य अमावरूप्‌ ते मावेरूपाति कैसे आधारमूतते 
गोखवे पा: ना साम्य धरिखी हे होय : परि स्वरूपयुक्तात्वी सामथ्यं षरिली असती" 
(भ्रपं शो.) 

२. ^ एवं स्थु्ाधारे का मायाषेरि अपे : आन अविच्छेद जाया द्रस्वरूपा- 
शर्‌ हात अपे ; फ जीवाक् स्वातंन्ये मसमोति नादी," ( ल.ब.संस,-११) 
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संकोचविकास सामथ्यै 

प्रसेक अन्यक्त जुदाचा विकास भेरवस्वरूपावधीने ५० कोटी योजनांचा 
असतो. तथापि स्याच्या ठिकाणी, रबराप्रमाणे, सकोचविकाषाचा पण अत्येत 
विलक्षण धर्म असतो, विश्वमस्या रचनाकब्डी ही भूति हरितमायाष्वह्पात. 
तमद्राराजवन्छ नेल्यानंतर त्यांना ताणुन ५. अबु जाचा म्हणजे ५० हजार कोटी 
योजनांचा विकास दिला जातो. यावरून त्यांच्या विकाषघर्माची कल्पना 
येल; तर स्थू प्रप॑चाचा परमाणु तयार होत अपतांना भूतां च। सुक्ष्माति- 
सूक्ष्म मयदिपर्यत संकोच होतो ( कारण, एका परमाणूतच अदंख्य भूते 
साटल्ली असतात ) यावरून व्यांच्या संकोचधर्माची कस्पना येहंट. ' प्रप॑च 
दकोचे : विकाश : विकासौनि संकोचे : संकोचौनि विके" (ब. ल.री 
पर, १३२) यावरून संकोचणे व विकणे हा प्रपचाचा स्वरूपधर्मं अषव्याते 
दिसून येइ 

निधिरूप : अभ्ययत्वं 

एवगुणविशिष्ट अभ्यक्तं प्रपच भेरवस्वसूपी अक्तो हे खरे. ` पण ती 

कषा १ हा महस्वाचा प्रभ आहे. याच्या उत्तवविषयी महानुभावात मत~ 
भिन्नता आदन्ते, कित्येक महानु मावांच्या मते प्रपंच भेरवस्वरूपी “ निषि 
शूपनि › असतो, तर इतर्राच्या मताने तेये तो ' अग्ययतराने ` असतो, "निधिः 
रूपे › अतो याचा अथ अघा की, प्रयेकं मेरस्रूपी कारणतमठढमिश्र 
असे एकेकच जुट ¦ = आठ भूते ) असते, प्रपच रचनेच्य। वेद्धी या एक्का. 
पासूनच साजात्य अशी असंख्य भूते द्रबतात. एङकापासून अश्वी कितीदहि. 
भूते द्रवली तरी मछ निधि जखाचा तषा कायम असतो, या मतानुषार . 
प्रसेक भेरवस्वरूपात एक जट, यप्रनणे आठ भेरवाच्या स्वरूपात फक्त . 
अआठच जुटे निधिरूपाने आहेत. ® अभ्ययत्वनि ° याचा अये अक्षा की प्रक , 
भैरस्वरूषात, समककारणमिश्र आठ भूतां वे एक जुट, असी असंख्य जुरे 
असतात, खष्टिरचनेक्षाठी व्यातून कितीदहि काढी तरी मूढ साखा की 
पणे शक्य नाही इतकी प्रयेकं भेरवस्व॒रूपी असलेल्या ञ्जटची संख्या 


1 





1), 


१५ ( निपिरूप म्द एकः भूतापातौनि बते मूते प्रवसति म्हणौनि निषिङप 
भुगितङे ॥ ( भप, स+ प । 


८9 भहाचभार्वं त्वत्त 


क" 








असंख्य भद. त्यांचा भ्यय ग्णजे संपूर्णं समाप्ति कधीच ब्दायची नदी, 
भेरवांच्या स्वसूपी दी मूते निधिरूपाने आदेत म्हणजे एकेका भेरव- 
स्वरूपी एफेकच जू अदि असे म्हटले तर भेरवस्वरूपातून ब्रहमाडस्था,, 
यढगण्या, विग्रह वेभेरे ब्यक्तावतार विभागतात तेम्दं त्यातील स्वरूपात ही. 
भूते कारणत्वाने येणे कक शक्य भह, अता प्रश्न उद्‌भवतो. कारण, एका 
मैरवस्वरूपात ५० कोटी योजनांच्या विकासाने एकैकच भूत असल्यामुढे 
उदकबुडबरडेन्यायाने ओढगणी वभर विभागरतांना व्या स्वरूपात या भूताचा 
समावेश तुकडा पदन होतो की काय १ या प्रन्नाला उत्तर देताना या मत्ताचे 
समर्थक अते म्हणतात की, भेरवस्वरूपीची षगद्ीच म्यवश्था ‹एकजाति 
होवोनि विलक्षणः अआद्ि, इतर देवतास्वरूपप्रमाणे यांच्या व्यक्त विभक्ति 
होताना त्या उदकलुडवुडेन्यायाने होतात, पण मेखांच्या ग्यक्तविभक्ति तथा, 
होतनाहीत, तर ° सृष्टिकाढी मायेने फन्सूपा मूतिं रचिल्या अतति : तिये 
मूतिंआत ५० कोड व्यक्तरूप स्वरूप आकषौनि आउट हात मूतिरूप होय > 
आणि मग तेणे चेतन स्वरूपत्तधोगे कारणरूपभूतेहि संकोचत अखती : पेते 
कारण प्रपच व्यक्त विभक्ति आत असेः प्रयेक ग्यक्त विमक्तीच्या केढ्दी 
असेच क्षाठे तर मग एका कारणभूताची अनेक कारण मूते ज्ञाटी असे 
महणत्रि लागेल, पण तके नाही, तर *जतुखेनि भागे भ्यक्तं विभाग तेषचि 
एकेक कारणभूताचा भाव तो चेतनस्वरूषभागाशारलाचि न्यक्त विभक्ती आत 
येत असेः अते त्यांचे म्हणणे आदि, (प्रप. शो.) क 
~ . भैरवस्वरूपी प्रप॑च निधिरूप नसून अभ्ययत्वने आदे अते मानणारचि 
यावर आक्षेप अते की ' कारणी एवं अभ्यक्ती मठ मूते कारणसूपे म्हणौनि , 
ते्ैचि ग्यक्तीं आत आढ कारमे येत अति रेषे स्हणितलः मग रेखीया ` 
ग्यक्ती अन्यक्ती अनंत होत अती तरी सह्टजचि कारणरूप भूते अनते जाली? 
तरी.भाठचि भूते कारणरूप कारणी असता हे कैसे षडे : मग आटा मेरवांची , 
कारणी अआठढ चऽ मूते कारणी अषती ते कवे घडे! एेसे आष्षेप संभ- 
वले अतति : तयाचा परिहार केसा १ ना : अष्टभेर्वांचा ` ठाई पाची भूते. 
तीन्ही गुण म्हगिते : येणेकरनि एका भेरवाचा ठाई जात्यवे प्रधानअनुषं- 





१, कारणीचै असंख्य मृते असति : ते सरत ना : म्दणौनि अव्ययत्वे : परि 
पिकी च गइ साजात्य रासां मोक्माछची असति › ( भप, रो, ), ह 


` 9. क्रणं प्रपंचं ट्ण 


॥ + + + 





॥ 


गिक भवे अ।ठ भते ‡ परि असंख्य मृते अतति रेते जाणवे ; मातरि 
आटचि म्हणीतली ते कैसे घडती १ ना: अरसख्य होडनि परि जाव्यत्वे 
आढटचि अक्ति : येणे अर्थे आटि बोवी : मग पेसेति आटाचा राह 
जाव्यत्वे आठआठचि अतति : एं आटीञाठी चष्ट भूते कारणरूप 
आरचा ठाई असति : एवं चौसष्ट भृते जातीववे : परि असंख्य अनादीची 
भैरवस्वरूपौ अशति : मूर्ताची बमर्थता असे अभ्यव : एं खरती ना ेषी 
वसति  ( प्रपं.थो. ) 
अचादीचा 

निधिरूषाने असो की अभ्ययत्वाने असो पण हा कारण प्रप॑च भेर- 
स्वरूपाधरे अनादिकाल्पासून आहे यात मात्र संदाय नादी. जीव, देवता ब 
परमेश्वर दी जशी अनादीची अहित तक्ताच कारण प्रपंचहि अनादीचा 








अहि. "याचे कारण स्वतःसिद्ध एक असतुचि असेः (वि, स्थ. ६०) , 


अते पक्षकारने, आणि अनादीची पदार्थभ्यवस्था संगतान ' मैरवष्वरूपीचि 
धरप॑च अते. . .देखीचि अनादीची पदार्थग्यवस्था असिः (पपं, शो. ) असे, 
धरपंचशोधनीकाराने र्हटठे आहे ते याच अथौने, ° आन गोतावीयासी 
जीवदेवताप्रप्व या तिद्यी पदार्थाचे आपुटेहि कार्थकारण्वरूपरक्षणं 
अनादीचे देखणे अशे? (ल. बं मूटपीटिका ). यावरून अनादीच्या चार 
पदार्थात ^ प्रपंच ` असस्याचे स्पष्ट दिषते, “प्रथम रचिले क्वणे गती सांग 
पा तेथिची स्थिती ` अका प्रश्न विचारून ^ अनादि चान्द पद्‌।्थं॑बोखती 
( चौपदी. ३१) अशा उद्टेख दामोदर पंडिताने केठेला अहि, पहानुमावाचि 
हे चार पदाय म्हणजे जीवदेवताप्रपच व परभेश्वर होत है आता निरे 





, १. ' हा कारणप्रप॑च अनादीचां असद्याचे पुदीर अवतरणावरून देखील दिषूत 
यि, “ नायि संज्लि तो प्रपंच' या पक्षावर दीका करतांना बदकार शिदितो 

तर नाथिला कैसा षडे : का जे नित्याचिये पाती चवथा पदां म्दणौनि सां मितल्य : 
आने याचे कारण तर स्वतःसिडध देवतास्वरूपी असतुचि असे : तर नाधि ते कैसे 


ना पाचि विस्तरे या धातुतव,.. विस्तार जाखा तयाते प्रप॑च बोर ' (ठछ.ब.संस.७).* 


भर्थात्‌ विस्तार्लडा तेवढा "नायि प्रपंचः; पण ˆ कारण प्रपंच ? हा मात्र अनादौीचाच 
तक्नेच “ जीवत भर्प॑च याचे स्पष्टीकरण करतां ना तोच बंदकार म्दणतो ,,,' प्रच 


हो स्वत्व जनादीचा पदां अते * ( सदर, ८) 


“ ५५ 


४, 


८£ शह तिभीरवं वेच्वक्षीवं 





सांगायलय नको, हेच चार पदाथ ^ अनादि › असस्याचा उदे वरील 
चौपदीतून निषतो तेग्हां प्रप॑च - अर्थात्‌ कारण प्रपंच, म्हणजे पचभूते व 
तीन युण है अनादिचें आहेत ह स्पष्ट हाते, 
स्वतंत्र पदाथ 

परपच भनादीचा आहे इतकेच नाही तर ती स्वतंत्र पदार्थं महि 
( एथ प्रप॑चु भणिजे स्वतंत्र पदां एकु आति : वि. ६०) अर्थात्‌ पंचभूते 
व तीन गुण हे स्वतंत्र पदाय महित ते अष्टभेरवस्वरूपी असस्यामुदे स्वतंत्र 
नन्हेत अशी शंका वेण्याचे कारण नाही. अष्टमैवरस्वरूप त्यांना केवढ 
आधारभूत अहि इतकेच. तसे म्डटने तर इश्वर व देवता हे दोन पद्‌ाथं जसे 
अपस्या स्वरूपाघरे आहेत, तसे भावरूप चेतन जओीवस्वरूप कुठे आहि ! 
त्याल्म नेहमी मायेचा ( किंवा स्थूल प्रपचाचा / आधार असतोच आणिः 
तरीदि त्याचे स्वर्त॑त्र पदायत्व मंगत नाही. त्याचप्रमाणे प॑चमोतिक त्रिगुणा 
त्मक कारण प्रपंचाला अष्ट भेरवस्वरू्पाचा आधार असलम तरी त्याचे स्वत॑न 
पदात्व कायम अच. | 


निद्य 

 अखा हा कारणपरप॑च नित्य॒ असल्याचे आपण पूर्वीच पादि अदि 
° स्वतंत्र पद्‌थ म्हणजे याचे कारण स्वतःसिद्ध एक असतुचि अघे : म्हभोनि 
नित्याचे पाती चवथा पदार्थं स्हणोनि सांगितल्म 2 ( वि, स्थ, ६० ); ° स्वत 
पदाथ ्हणजे प्रप॑च : याचे कारण म्हणिज्ञे पाचे मूते तिन्ही गुण अमर्याद 
्रबुनि कारणी जेषा तेवा अषदुचि अते : एवं नित्ये !,(वि. बं, ६०-); 

कारणी असे तो नित्य. .यातव कारण निय आन कार्यं अनिः ` 
(वि, बं, ६३; मागे पा. १० पहा); "न नि हे कारण; तरि न नेः 
म्हणजे स्वरूपी निधीरूप अति तो : कारण म्हणजे बीजववे अति तो नचि ना ` 
(वि बं. १८७ ); 'प्रपेच न्यभिचार्या : ते व्यभिचाथत्व अग्यक्ती न वतै ` 
( ज.ल.टी.ष्. १०२ ) इत्यादि उदछेत्रावरून कारणप्रप॑चाचे नित्याव स्पष्ट होते, 





१. ‹ स्वतंत्र पदार्थ म्दणिने पंचमौत्तिकं तरियुणांसक ‡ ( वि.बं.६०) 
‹ निमूद्माचा विस्तारं म्दणने प्रपचासी खतंत्र मूढ नाष्टी : ह्य देव्ता ` 
स्वद्धपी करारणत्वे जते › (ल.ब^मवा*} ` ८ 


` ४. कारण प्रपंचं ८७ 


1 

असे जर आहि तर मग श्रीचक्रधरस्वामीनी प्रपचाला नित्यवर्गात 
स्थान का दिले नाही हा प्रश्न सहजच उद्‌भवतो ‹ निध्यवर्गी जीव : दवता 
परमेश्वर उरेति› ( संहा.१० ) असे त्यांचे म्हणणे अहि अर्थात्‌ , प्पंच 
पदाथ नित्यवस्तूत मोडत नाही असे दिसते. आणि एका दृष्टीने ते खरे अषि 
नित्यत्वाचे म्याख्यान करताना महावाक्य प्रमेयात असे ग्ह्छे अहि की 
° तेते निवार्थी तीन्ही पदार्था साम्य : तयातुख एक कटे उपायेहि न नसे : 
अनित्य तो येही दो नासत अषि : जेते पपंचु कडठे संहारी नासतु असे... 
येर नित्य ते काइषेनहौ न नसे : नित्य मा नित्यचि? *काटे उपय न नघ 
ते निव्य : येही दोहदीसि नासे ते अनित्य ( ल.स्थ.संहा.९) अशी 
निघयानित्यतेची म्याख्या केली अहि. कारणप्रपच सष्टका्डी कार्यरूप होतो 
व पदे संहारकब्टी ज्याअर्थी तो नासतो त्याअर्थी सपुचयनि पपच ह 
पदाथ अनिद्य मानला पािजे अश्ची हयी विचारषरणी दिषते 
कारण नित्य : काय अनित्य 

भरीचक्रधरस्वामींनी सामान्येकरून कार्यपरपंचाचेच विवरण केले 
असस्यामुटे व्यांनीहि तो (अनवय * म्हणूनच सांगितले अह. “परप॑चु 
अनिघो (वि. मा, १६२); “प्रपत न्यभिचार्याः (षि, ६३; शिवाय 
वि. १९१२९६८; वि. मा. १९९ ) ही यांची मह््राची वचने होत, यावरून 
त्यांनी कारयप्रपंच अनित्य म्हणून वर्णन केस्याचे स्पष्ट दिसून येते. ‹ जगा 
देतरावी अनीवयता : जनी चचठ विद्युता : ना तरि गंगातरगे वाताहत : 
जेवि दीसति ° (दीपकल्िकेचे अंकुर ¦ जवे क्षेणभगुर : वैरे जग ज णा 
स्थीर : भक्तराया पैः (उद. गी. ७१३; ७१५); जेजेद्रष्टतेते नाशे 
चतुर्विध भूतगिराम › ' गंघवेनगर छायापुशष हाती सम्य अप्म्य निर्माण | 
नागाज्ञन कर्ती तेसो हि संसार जल्विंद लहरी लिन्न * ( चौपदी. ५); 
इत्यादि पद्यात महानुभाव कर्वीनी ह्याच कस्पनेचा अनुवाद केटेख आहि 
तेमां कार्यरूप प्रपंच अनिय होय यात शंका नादी, 

यावरून, महानुभावांची प्रपच वस्तुविषयीची कल्पना स्यष्टपमे मांडा- 
यची भ्षास्यास, पूर्वी अनेकदा उद्ेखिस्याप्रमणि स्यानी करणप्रपंच नित्य ष 
,का्यपपंच अनित्य मानेला अहि अ स्दणवि लागते. कारणप्पच कार्यरूप 


ऽतो म्हणजे. . अष्टमेरवरूपौ. -“ निषिसूपनि ` अष्टेव्या आढ चुदापुून 





ट महायुभाव तत्वज्ञानं 





अनेक जुटे निर्माण होतात ~ द्रवतात ८ तीहि मृद निधि जितक्ाचा तितका 
निद्यत्वान रिद्छकर उरतोच ) किंवा ˆ अन्ययत्वा> › अषलेल्या अर्सख्य कारण 
लुगरपेकी आवदयक तितकी जुे भ्यक्त होतात ब त्यापासून संष्िरचना होते; 
पदे संहारकष्ठी सृष्टीचा ड फुदटून सुक्ष्म व स्यू प्रप॑चाचा ' नाश्च ' होतो- 
म्हणून कार्यप्रपच अनित्य होय, पण प्रप॑ंचाचा नारा" होतो म्हणजे काय {.. 


नाद्य भ्हणज काय! 

कार्यप्रपंच किंवा हृदय प्रपंच याचा नाश होतो याचा सरक अथ अणा 
की, प्रपैच ज्या श्वरूपात दृश्य अहि स्या स्वरूपात तो. गहत नाही, सष्ठ 
पदार्थाच्या ना्ाची स्थिति आपण नेहमी पातो ती अश्ची की, मोठा पदार्थ 
असला तर त्याची शकले होऊन शेवटी त्याचे सुष्ष्पातिसृषश्म परमाणूत 
पयवसान होते हे सृक्ष्मातिसुक्ष्म परमाणू कायमचे नष्ट होतात म्हणजे 
त्यांचा अत्यंत अभाव होतो असे नादी. ' षत्‌ › म्हणजे भसलेल्या वस्तूचा 
कधी, ' अभाव होऊ. शकत नाही. "नाषतो बिद्यते भावः नाभावो विद्यते 

(गी.२-१६ ) हा पदाथमत्राविषयीचा निसर्गाचा निशित नियम 
- आहे, महानुभारवानी, ज्या भूतापासून स्वं सुक्ष्म व स्थूल -प्रप॑च गमतो ती 
ते गहणे भावरूप, विद्यमान पदायै मानेला अहि, हे आपण ` पाह. 
तो ^ सत्‌ › म्हणजे विद्यमान भा स्वतंत्र ° भावरूप ' पदाथ अषस्याभके 
त्याचा अत्यते ‹ अभाव? होणे शक्य नाही. कार्यप्रपंचाचा नाश्च ्षाल्यानेतर 
म्हणजे तो विषटित श्लास्यानेतर तो कुढे तरी विद्यमान अषलच षाष्टिज 
४कायैकारणी विल्या जाए? ( संहा.८ ) या प्रपचसंहाराच्या सर्वसामन्न 
नियमानुसार ° कार्यं › प्रपंच ' कारणी ' म्हणजे कारणप्रपचात ‹ विल्या ज्ञाप 
म्ह" जे विलीन होतो, असेच मानणे युक्तियुक्त टरेख. अर्थात्‌, ` सं्शंनेतर 
`सवं भूतजुे कारणात विहीन होऊन कारणप्रपंच आपला नित्यत्वाने ञ्जसतौ 
"अपे म्दनणे चुशीचे ठरणार नादी. तेन्हां प्रपच म्हणजे कारणव्पच ह्यं नित्य 
पद्‌।थं मानणेच योग्य होय. ` 


-महानुभावां ची दोन मते | 
ध्रपचाच्या नाशाविषयी महानुभावात दोन भते प्रचलित आहेत 
: अष्टमेरवस्तरूपी कारणपरप॑च निषिरूपाने आहि . अपने मानणारि महानुभाव, 








9. कारणं वर्वचः ` . । 





संहारानंतर कारयपरपंच कारणप्प॑चात "विलीन होतो" अते ्हणतात; तर अभ्य 
यत्वाने आहि असे ्हणणारे महानुभाव का्यपरपचाचा म्हणजे त्यातीट. मूती 
चाहि संपूर्णं नाह अर्थात्‌ , अघ्येत अभाव › होतो असे म्हणतात, उदा ‡ 
संहार प्रकरणातील (विख्या जाए › यावर माष्य करताना ' विखयो म्हणजे 
अल्येत अभाव : यथा दिवा फकुकलिया प्रका नादी जाला... 
तेसा मढ्मांचा असदूमावो जालाः (ल. वं सहा. २) अवते म्हटले. हि 
इतकेच.नम्हे तर॒“विल्या जाए याचा, का्यप्रपचाची विधटना होऊन 
शेवटी तो कारणरूपाने उरतो असा अथं करणाराना उत्तर श्हणून ˆ तयाचा 
ठ(इ जाप म्दणजे ते तयाचा ठाई : एवं काय कारणाचा ठह जाए ` फेस 
न बोलिज : उञ्यार म एेसा परि अथं नन्हे श्टगजे उचारासारिखा 
अथं न्दे ःतेकाःना काय कारणाचा टाइ जात नसे : तेथीर तेथचि नाषतं 
अले म्हणोनि : तदर्थी न्याय : यथा चक्ष जदिन्नला परि भुखासकट” 
( छ.ब॑.संहा.५ ) असे स्पष्टीकरण देऊन ठेवले आहि, इतर' अनेक. ठिकाणी 
या मताचा पुरस्कार केटेला आढेढतो. दामोदर पंडिताने्ि प्पंचाची' अनि- 
त्यता सांगतांना ‹ नायिली उत्पत्ती स्थिती ख्यो माई : जहां का तहां ल्या जई * 
( चौपदी ३० ) प्रपंच जिथस्या तिथे म्हणजे एका अर्थाने जागच्या नागी 
नासतो, असे म्हरठे आदे 


८ पण याच बंदकारंच्या माष्यातून, संहारकाी प्रप॑चाची विषटनु 
होऊन तो कारणात विलीन होतो हे मतद सूचित भ्रठे आह. ‹ कां कारणी 
ज।ए.› म्हणजे कार्यप्रपंच कारणप्रपचात विीन होतो अघे श्ण नये, याचा 
अर्थच अघा की अनेकं महानुभाव तसे म्हणतात. दामोदर पंडितांच्या 
"+ जहां का तह्य ल्या जाई › या चरणाचा अथ, जिथखा तिथे म्हणजे मूढ जया 
-दिकाणचा असे त्याठिकाणी अर्थात्‌, भेरवस्वरूपाधार असलेस्या कारणप्रप- 
चात तो विलीन होतो अषाहि होऊ शकतो. ' चिख्यो रहणजे अभाव 
 पयै भूतेचि व्रिषडोनि मढ दशैनासी अहं होता तो नादी जाला (लब 





° संहारी नासे : प्वं कार्यां आल तो नासे म्दणजे असद्भाव होयु * 
 ( वि.वं.१४७); ' परि नास्त तो जेथचा तेथचि : एर एराचिया ठाया जाए एेसेन 
` बोकिजि › ( संसरणप्रमेय.५); निःकारण : म्हणजे जातित्वे कारण नाद्य ; यासी शाति 
“कारण .; पनरपि कारणी जागे नाद म्दणोनि, निःकारण.म्हणितते ' (वि.,९दौ ~" 


९१ मक्षयुभाव तत्छक्षानं 





संदा. ३); विख्यो पूर्वं प्रत्यथिकज्ञा म्हणजे पूर्वीटा मया सारखीचि 
प्रतीति, . पूर्व म्हणजे इद्ादिकाचा मन ते कारण : ते प्रति म्हणजे तयाचा 
बिष्यमर जे कार्य तयाचा विघड़ होवोनि इंद्रियमनमागासि ये" (सदर.४). 
कात कार्यपरपंचाच्या बिधटनेची कल्पना स्पष्ट आहे. ! संहार म्हणज स्वना 
मोड ्शणजे स्थूठतुद्षम प्रपचाचा छांषात मोड ` ( ख. प्रमेय, १) यावरूनहि 
बविषदनेची करपनाच स्पष्ट हाते, 


निधिरूपता प्राष्य 


 कारणप्रपचाच्या अस्तित्वासंबषी व नाशासंवंधी महानुभावात अख 
देश्या दोन्ही मतांचा निर्दश वर केटेखा अहि, याती प्रपचाच्या “ अभ्यय्‌+ 
त्राते › मत पंथीयात अधिक प्रचलित अषटे तरी युक्तियुक्ततेच्या दृष्टीने 
$ तिधिरूपतेचे › मत विशेष ग्राह्य बारते, ' सकढटदी प्पेचु पंचमोतिकु त्रिगुण. 
त्मङ् ' (वि, ५९) यातील पाच मूते व तीन गुण यांच्या उ्ेलावरून भेरव- 
स्वरूपी एकेक्च जूट निधिरूपने असस्याविषयी श्रीचक्रघरस्वामीचे मत 
दिते. ष्टिस्चनेच्या वेढी परमेश्वराच्या आत्मकष्मानि प्रपंच ! द्रवतो ` अषि 
अहातुमाव म्हणतात. ! द्रवणे” या शब्दात नेत्रातून ज्याप्रमणि पाणो द्रवते 
ल्याध्रमाणे निधिरूप जुटापासून अनेक जुटे प्रसवतात ही कपना अंतभूत 
आह. प्रप॑च (अम्पयसाने ` आहे अते मान्या विद्यमान असंख्य जुट- 
वै प्पंचरचनेला पुरतील इतकी जुटे कार्थाला येतात म्हणजे फक्त °म्यक्त › 
होतात अते म्हटले पाज, ' द्रवणे” या शब्दात केवढ ` ग्क्त होण्याची 
द्विवा (कार्याल येण्याची ' कल्पना नाही तर अनेकं जुटे निर्माण होण्याची 
कल्पना आहे, ^ अभ्ययत्वाची 2 उपपत्ति ग्राह्य मानस्यासर आणशवी एक 
आपत्ति उद्‌ भवते. भेरस्वरूपी जड मूते गणनेने कितीहि असंख्य मानी 
तरी, भैरवाचेच स्वरूप जेये मर्यादित, आहि तेये त्याच्या आधारे असलेल्या 
या जड भूतोच्या संख्येला कुटे ना कुठे तरी मर्यादा असणास्च. आणि खष्टि- 
श्चनेषाटी उपयोगात अलस्य यातीर जुशंचा प्रत्येक संहारकाष्टी जर 
अत्यंत अभाव किंवा संपूण नाश्च मानखा तर .गणितशा्राच्या दृष्ठीने केना 
कैम्हां तरी अशी वेढ येऊन पोचणे शक्य अहि की ज्यवेन्डी प्रपच- 
निर्मितीसादी भूतेच खी शिक उरणार नाहीत, शिवाय  अभ्ययत्वा › च्या 
कृष्पनेत असली जडमभूरताच्या अयत . अभावाची अव्र्था ही निसगनिय- 





माच्या विशद आहे है भपण पाहिलेच. वेगां या दष्टीनी विचि कैंडी तर 
परपंचाच्या निभिरूपतेचीच कल्पना विशेष आह्य वाटते. भीवक्रषरस्वामीनरि 
तेच मत मान्य अप्तावेसे दिखते, । ह 





अनित्यतेच्या उद्टेखांचे काय ? 


यावर अला प्र उपस्थित होई की, शीचक्रधरस्वामींस्या मकः 
प्रप॑चाची निधिरूपता ग्राह्य अषेल, अर्थात्‌ , संहारकान्टी जुटे कारणपपंवात 
विीन होतात है मत स्याना मान्य भें तर मम त्यानी या 
्रपचाला निप्य वगत स्थान का दिे नाही ! इतकेच नाही तर. "प्रषु 
म्यभिचारिय। ` (वि. ६३); ' परपेचु अनित्यो ' (वि. मा, १६२) भते त्यागी 
का म्हटले १ या प्रश्नाचे उत्तर कष्ी कठीण नाही; इतकेच नाष्टीतरते 
उत्तर मागे अनेकद्‌ दिर गेले अदि. उत्तर एवढेच की, प्रप॑चाच्या अनिप्यते 
विषयी स्वामीचे ३ सव उदटेल व्यक्त अथवा कार्पंचाविषयीचे भेत। 
कारणप्रपच म्हणजे पंचमूते व त्रिगुण यांच्याषिषयीचे नाहीत, मशबाक्य 
प्रकरणात अलल “प्रपच' (म. वा, १) म्हणजे ' विश्वरूपाचिये ठाडमि 
मृ्तिकापयत प्रप बोलिजे ' (म.वा. ३) अक्षा, अर्थात्‌ , म्यक्त प्रपंच शेयं 
संसरण प्रकरणात प्रामुख्याने सूक्ष्म आणि भनुषंगाने स्यूत प्रप॑चरचनेच। 
विचार अदि. संहार प्रकरणात प्रामुल्पने सृष्ष्मपरपं वाच्य। संहार।चा विचार 
आहि, वि. ६२ भ्या वचनातीक “न्यभिचारिया प्रप॑च ' म्हणजे ‹जेदुकां 
विस्ताररूप एर र्चनेषी भल तो” ह अपण पूर्वी च पाठे भदे. (ममे 
पा. १० पहा.). वि. मा. १६२ ग्या सूत्रातील ^ अनिघ › हून सांगितलं 
प्रच › हा कायप्रपंच होय हे या सूत्ाच्या प्रकरणवशावरून कवून येति 
आणि वि, मा. १९९ व्या सू्रात अपरोक्षक्ञनियालय ^ मिथ्या ' म्हणून दि 
णारा प्रतर कोणता १ तर 'सूतागुणांवा वावा" भवलेला, म्हणजे कर्प. 
चचै | हा प्रपैचाचा जषा, र्वनारूप ।वस्तार नष्ट होतो भते स्हटके अषि 
ल्याचे समवायी कारण म्हणून अपस्या जु्ंचा अस्यत, भभाव हतो अकां 


१) 








, १. "तर प्रपचति कैतनादेखे १ नाः परषैच कायैकारणश्ूप : तयाच। धाथ 
भुताुणा चा बाधा नारित ; पेता वथाङ्ुक्तदेङे” (ठ, ब, इड, २६) 


8 मदादचैभावं तदक 





च्या उहणण्याचा आश्य दिसत नादी. भ्रीवक्रषरस्वामींना " प्रपच 
म्हणजे कार्य॑प्रपच अभिप्रेत अषस्यामुङके त्यांनी व्यालय नित्यवर्गात स्थान 
दिले नादी हे योग्यच दोय | 
याच नित्यवर्गात कारण प्रपचाचा स्वतंत्र उछ नसण्याचे कारणहि 
स्पष्ट अदि, ते अे की, कायप्रपंच कारणप्पंचात विलीन होतो अे८न्या 
पूत्नात-सांगितस्यानतर त्याखेरीज इतर पदाथाचे काय. होते याचेच वणेन पुदे 
आले आहि. दुसरे अघे की (परमेश्वर हा " जीवप्रपंचन्यतिरिक्त › आदि 
अते म्हणताना "देवतां 'चा उदे नाही, कारण तो पुढे ‹शक्तिः शब्दात 
मल्ल. अहि (मवा. ) त्याप्रमाणे निव्य वर्गा कारणप्रप॑चाचा उदेव 
नाही, कारण तो पूर्वीच्या सूत्नात आधी मेलच अदे 
कार्यप्रपंच हा "कारणात विलीन होतो ' हा सिद्धांत ! संहारः प्रकरणात 
€ कार्यं कारणी विल्या जाए" ( संहा.८ ) या. सूत्रात इत्या स्पष्ट रीतीने 
मंडला. अदि की त्याविषयी संद्चय का उत्यन्न ब्हावा हेव कठत नाही 
८ करणी › म्हणजे ‹ कारणामध्ये ' द्या सत्तमीच। दुसरा अर्थच होऊ शकत 
.नाही, ' खाखीकर मल्ाची . भूतभागोत्री विघटित होऊन ती वरील मढाच्या 
तभागोत्ीहइतकी ह्यते" हाच अथे संहार प्रकरणातील २ ते ८ या सूञ्रामधून 
निघतो. या घव दृटीनी विचार ` केला अक्षता कारण प्रपंच हा मैखस्वरूपी 
निधिरूपाने असून खष्टिरचनेच्या बेटी त्यातून अनेक जुटे द्रवतात, त्यांचा 
्रापचिक बाधा तयार होतो आणि शेवरी षंहारकष्टौ तोच बांध! विवैटित 
होऊन त्यातील भूते पुन्हा अपस्या कारणात विलीन होतात हेच प्रपंचाविष- 
भीचे भीचक्रधरस््ामींचे मत स्पष्ट दिसते 





* १, ; अल्येतामाववादी › महानुभाव दी स्ठमी स मानतां वृत्तीयां मनावी भते 
फछ्चवतात. उदा विखो हंद्वियी विख्या जये : एथ सप्तमी न बोखिजिःकापा 
क्षणकौर म्हणा : तयाचा ठाद जयेषेसे न बोकिजे भणोनि : एथ विमक्तीचौ 
पाट ¦ अर्थाचा नाद्य ... विभक्ती चेनि पाल्टे शब्दार्थासि पाल्ट कसपणे हे तव न 
अदे” (ब.ल.टी पृ.७०). तथापि श्ये सप्तमौ एेवजी दृतीया विभक्तौ वेण्याचे प्रयोजन 
कायते ककत नादी 
२, " संहार या शब्दाच्या भूढार्थातदिः आस्यंतिक नाश्चाची नन्हे, तर विषट- 
नेचीच कस्पना अत मत अददि. संहार या शब्दाचा मूकयि (सम्‌ + हर) एकत्रित करणे 
मावरये जप्ता भादि, इदाः वेणींदार=विद्ुररेरे केस आविङून ल्यात्री वेणी [ पुदे 


४. कारणं प्र्पचं ९१ 
कार्यप्रपंच 


वरीर विवेचनात कार्वप्रपचाचे वर्णन अलुषगने अलेले आदि, पेच 
थोडक्यात पाहू. सगल कार्यप्रच हा पंचभूते आणि त्रिगुण यापासून 
बनलेला असून (वि, ५९) तो गंधव॑नगरीच्या दत्तीप्रमाणे खष्टिका्टी दिषतो 
आणि संहारकाढी पुन्हा अदृश्य होतो, स्हणजे कारणात विलीन होतो, असौ 
हा करयप्रपच मावरूप भसून दिसतो त्या स्थितीत मूढछचा नसस्यामुे असय, 
अनिष्य व आतव आहे, याचमुटे याला ^ करणीयेच। : ठ्टिका : मिथ्या 
ग्यभिचारिया : नारिवंत ` (वि.ख. १४७) अशी विदोषणे छावतात, तो जड 
व अप्रकाशक असून जीवाणी युक्त ब अयुक्तहि होतो. या प्रपंचाला याशिवाय 
दुसरे एलादे कारण म्हणजे मूठ आहि अते नादी. याचे समवायी कारण हेच 
होय. हा नाना रूपात हग्गोचार होतो म्हणून तो अनेकविध अहि; आणि 
सष्टीतीर मूढ पदार्थाच्या दृष्टीने पादे तर तोरि एक स्वत॑न पदार्थं होय 
यात शंका नाही. 





चाद | गंषणे. ठेन्दां प्रपेच संहरतो याचा जथ नानारूपा नी विसारलेला प्रप॑च भावरछा 
जातो, विधधित होऊन कारणात विीन होता. माश्ात मवरण्याची कपना नाद, 
तौ प्रफैचाश्या विषरनेतच आदि. ' मूते पर्यत संहार याते अवांतर संहार बोखिजि» 
(वि. मा. ७७) यातहि संहार म्हणजे प्रापंचिक भेडाची विषटनाच अमिपरेत आदि. 
भरव भूतापर्यत संहार करतात म्दणजे प्रापेचिक भड फोडून फोडून शेवटी मते = 
जुटे तेवढी शिक राहतात. ती मात्र लाना संहरता येत नाद्येत म्हणजे फोडून 
मूठ कारणाकडे नेता येत नाहीत. व्यांना प्रापंचिक भैड संहरता येतो म्हणने नासता 
येतोनत्याचा अलयंत अभाव करता येतो उत्ते हट्ठे तर मूतजुयं चाहि ' नाश, करता 
येतो असे म्दणवि रगिल. कारण भूतजुयं च्या सांषातानेच प्रापचिक भढ तयार 
होतो. तेब्दां संहार म्हण्ने प्रप॑चपदार्थाची विघटना हाच अथै योग्य दिसतो, 

१. °गधर्वै नगरीचा हस्ती... म्हणजे जैसा तो दिसे सवेचि नाही होयः 
म्हणजे अददय होय : तेसे स्वरूप प्रपंचाचे : सृष्टि कानी दिसे : संहासे नासे 
(वि.बं.५९). दत्त न्या उपमेत्तीर ' नादी दोय या शब्दां च्या अरथप्रमणि प्रपंच संहाय 
“नासे › याचाहि अथे “अदय होय असाच केला पादिन. म्दणजेच, रचनेपू्वी कार] 
णात असश्यायुके जसा गो अद्द्य होता तसाच आता अरय होऊन पुन्हा कारणातः 
नातो. या अर्थारा दुसरा पुरावा पाश्िजे असस्याप्त तो हाः ° प्रप॑व कले छपाये नातः 
भणीजे अद्रय होये : प्रि अमताचि अते * (व. ल. टी. पू १२८); ' प्रि सतति 
से” मा वावेयावकून तर. करण प्रपान नित्यं स्पष्ट दते, ‡ 


प्रकरण ५९ वे 
परब्रह्म परमेश्वर 





जय परमानंदा अव्यक्ता : जय निगुंणा बह्मा अनंता 

जय अविक्रिया भव्युता : निरामया 

जय अपरा परा केवला : जय निराभिमाना निर्ममा 

जय निदयसुक्ता सोज्वका : स्वयं्रकाक्ञा ( शा.प्र, ११५७-५८ ) 


मायेपलीकडे ब्रह्म व ईश्वर 


( चेतन्यापर परमेश्वर › ( अ.म्या.१० ); ° चेतन्थापर परमेश्वर पाविने? 
{ वि.मा.८१ ) इत्यादि सूत्रावरून मयेच्या अभ्यक्त स्वरूपापलीकडे (परमः 
अथौत्‌, सर्वभ्रष्ट श्चा ईश्वराचे अम्यक्त स्वरूप असल्याचे दिसून वेल. 
भायेच्या धलीकंडे ईश्वराचे स्वरूप अदि हे खरे; पण अंशतः खरे अहि, पुण॑- 
पणे नादी, कारण मायेष्या पटीकंडे प्रथम ब्रह्मष्वरूप व त्याहि पलीकडे 
ईशवरस्वरूप आहे ही वस्तुस्थिति दीय, ' छत्‌ शब्दे ह्म बोलिज ‡ चित्‌ शब्दे 
माया बोलिजे : भानद्‌ शब्दे दैश्वख : बोटिजे : जह्य : माया : ईश्वर रेखा 
नय॑ परमेश्व एकु आति ` (म.वा.५) या सत्नावरून ब्रह्म आणि ईश्वर 
निरनिसठे अतल्यावे स्पष्ट होते. ब्रह्म षकठधर्मरहिवु : माया घर्मर्वती 
ईश्वर सकठधर्मरहितु होए अणि युक्तदी होए ° (वि.मा,१४) यावरूनहि 
सीच गोष्ट उषड होते, ^ तुरीय ब्रह्म ते (बि. ५६ ) या सूत्रात विशे दौये 
ह्म म्हटके आदि, या सूक्तावरील स्थठकर््याच्या पक्षावरूनं पहिले ईश्वर, 
षरे बहतर अथवा सत्स, तिषरे मायत्रहञ व चये विश्वनह्च.अग्री ता 


५, परब्रह्म परमेश्वर ९५ 
(न 
ब्रह्मे निरनिरैष्धी असस्याचे दिसते, अर्थात्‌ , ‹ इश्वरः आणि (बरह्म ' स्वस्पे 
निरनिराण्ठी असध्याचे, इतकेच नादी तर मायेपलीकंडे प्रथम सतब्रह्ाचे 
स्वरूप व त्याच्याहि पलीकडे इश्वगचे स्वरूप अपस्याचे यादि वचनावर्ूनं 

उघड दिसते, आणि तीच वस्तुस्थिति दोय, 


ग्रहास्वरूप देश्वरस्वरूपाखा भान्य 


` पण अते जर अषि तर चेतन्यापटीकडे ब्रह्म व दयापलीकडे ईश्वर आदि 
असे न र्हणता † चैतन्यापर परमेश्वर ' असे उपरोक्त (अ, म्या. १०;बि. मा. 
८१ ) वचनात का म्हटले, अघा प्रश्न उपद्थित होतो. घ्यावे उत्तर अते की, 
एका दृष्टीने ब्रह्म हे ईश्वरस्वरूप। ' अलीकेडे ` असले तरी दसम्या दृष्टीने ते त्या 
८ पलीकडे › म्हणजे शरेष्ठ आणि म्हणून शईश्वरालमहि मान्य आदि, कारण, ईंश्वर- 
स्वरूप अम्यक्त अले तरी ते भ्यक्त होते; पण ब्रह्मस्वरूप नित्य निर्गुण 
अघल्यायुके ते कीच व्यक्त होत नाही; आणि श्णून ते ईश्वरस्वरूपपेक्चा 
वडील अर्थात्‌ , शरेष्ठ होय, दुसरे अहि म्हणता येई की, इश्वरस्वसूप म्यक्त 
स्यामे का होईना पण मनुष्यादिकांच्या आकाराने मोजले जाते, पण ब्रह्म 
स्वरूप कधीच ब्यक्ता होत नादी आगि म्हणून ते अप्रयक्चपणेहि कधीच मोजले 
जाऊ शकत नाही, या कारणामुदेच व्याला “अगाध ? म्हणतात. तिरे अश 
की, ईश्वर ग्यक्त दोन आपल्या प्राप्ीची साधने जीवना देतो ब मगच 
साध्यप्राप्तीनैतर त्यांना तो अपह नेद्‌ उपभोगवितो. पण ब्रह्म हे भ्यक्तच 
ह्योत नादी, व्याधे ते आपल्या प्रा्तीचे साधन स्वतः कघीच इतरांना देत 
नाही भणि तरीहि ते भपस्या प्रप्ता पोचविलेस्या जीर्वाना आपला आनंद 
उपमोगविते, यात ब्रह्वरूपाचे धेष्ठत्वच अदेया अनेक कारणागुढे, एलान्रा 
लम्रायला उ्यप्रमागे विरक्त पुरूष मान्य अतो वयाप्रमाणे सम्राटस्वरूम इश्व 
राला विरत ब्रह्मस्वरूप मान्य अदि. चैतन्यापटीकडे बह्म अहि, आणि 
 त्याच्यादि पलीकडे ईश्वर अहि, असे श्हटले तर व्रह्मच्या मान्यतेवा भग 





१. ब्रह्मांड व्यापूनि उरक म्हणोनि विश्ववरह्म : सकठ ब्रह्मांडे ग्यापूनि 

उरी म्हणौनि मायाब्रह्म : ते कवण टायी भसे देसे नेणीजञे म्दणोनि 

ब्रह्मब्रह् : तयातेदि भ्यापून वते म्हणोनि दश्वर ह्म तु चवथेयाते म्हणजे 
सेणे कर्न विश्व स्हुणीतङे ' (वि, स्य, ५8.) ४ "८ 


९६ महावुभाव .त्चक्ञान 
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होईल, रहणून ‹ चैतन्यापर ब्रह्म ' वणर न म्हणता ‹ चैतन्यापर परमेश्व? 
असे सुन्नात ्हटलेले आह. 


ब्रह्मस्वरूप परमश्चर नन्ह्‌ 


ब्रह्मस्वरूप निगुण अषस्यापरुदे इश्वरस्वरूपाला मान्य असले तरी ते 
ईश्वरस्वरूपपिक्चा श्रेष्ठ अहि अते मात्र नाही. कारण एक तर या. सतूत्रह्म- 
स्वरूपालाहिं ईश्वरस्वरूप संपूण्रलाने म्यपून उरछ्च अहि; अर्थात्‌, 
ब्रह्माच्याहि पलीकडे आद. आणि दुरे असे की, ब्रह्म है निर्मुण अदि 
म्हणून ते कधी ग्यक्तावतार धारण करून आपल्या साध्याचे साघन जीर्वाना 
देत नादी. अर्थात्‌, ते जीवोद्धरणाचे कायं करीत नादी. उलट, इंश्वराल 
जीवोद्धरणाचे ग्यखन अहि. व्याप्राटीच तो अनत अवतार धारण करतो; 
तेमां परतवाच्या दृष्टीने, न्याप्रकल्वाच्या इष्टीने भणि जीवोद्धरणकार्याच्या 
दृष्टीने ब्रह्मस्वरूपपिक्षा ईश्वरस्वरूप केश्दांदि अधिक शेषठ होय, यामुढे नि्ुण- 
बरह्माला परमेश्वर म्हणता येत नाही 
ब्रह्म व ईश्वर स्थूखार्थाने पक 


: . मायेच्या पलीकडे असलेले ब्रह्मस्वरूप व व्याच्याहि पलीकडे असले 
'हश्वरस्वरूप हय दोन्ही स्वरूपे वेगवेगब्टी असून पहिस्ययेक्षा दुरे अधिक 
:शरेष् आणि सदणून तेच परमेश्वर होय हे आपण पाहिले, तथापि, सर्व- 
: साधारण रीतीने बोकूतांना या दोन स्वरूपात साक्षेपाने मेद केला जात नाही, 
' दोन्ही मिढून एकच  ईश्वरस्वरूप होय अते मानूलच त्यांचा उदेव केला 
-जातो. उदा; ! चेतन्याचेया चवरेया बरी : जो निरंतरू राज्य करी ( शिञ्यु, 
३६); "त्‌ वैतन्यगिरिदुर्गी चा राञ^ › ( शि्यु,५९); ^चैतन्याचिये आगा ‡ 





१, ‹ चेतन्यापर म्हणितखा : बह्यासि का न म्हणितीचिं : ना : मान्यता 

- भगर : कां" ते वडीह : वृद्ध : भगाध : आपणयापसी मानिती थोरपणे 
निगुण म्हणोनि › ( र.स्थ.म.वा.१०) 

“ २. (तर ते बह्म का नन्हे : म्हणजे परमेश्वर का नन्दे : ना तयापर म्हण्जे 

बह्मापर उरखे असे णवे बह्म ते परमेश्वर नाही :' (सदर) ‹दहो का : मयिपर अते 

, जे.ब्रह्मते परमेश्वर का नन्हे: ना उद्धरण नाही: म्दणजे अवतार धरूनि जपुलिग्रा 

स्राष्याचे साधन देणे नादी › (लमबृ.जन्त्रा,९) ^. „ ^. + 


॥ 
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केवस्यहभु कोमेहा : तो चपेगौरु अभिवदिला : भीवक्रधस ' (उद्ध.गी,३); 
£ जय जथ परात्परा परमेश्वर: जय निर्गुणा निराकारा : जय प्रमाणा अगोचर! 
परमपुरखा ' (वच्छ ४६७) “ जो निप्य तेज मघिष्ठाता : स्वयंप्रकाश आरद 
सविता: तो उदैखा चैतन्याचलमाथा ; तया नमर भीचक्रपाणी' (ष. ब, १) 
इत्यादि अनेक आओभ्यात चेतन्यमायेच्या पलीकंडील ईश्वराचे किंवा परमेश्वराचे 
व्रणन अदि, स्यात ब्रह्मव ईश्वर या स्वरूपाचा भिन्नपणा लक्ष्यात न षेता 
दोहनाहि एकच मानस्याचे स्पष्टपणे दिसून येते, 





णिह एका दृष्टीने योग्यहि अदि. ब्रह्म ष ईशर मिून एकच 
पद्‌।थं भरीचक्रधरस्वामीनाहि अभिप्रेत असावा अते दिरुते. भनादिनित्य 
अशा चार पदार्थात जीवदेवताप्प॑चन्यतिरिक्त चौथा पदार्थं "परमेश्वर › होय. 
या चौथ्या पदार्थात्‌ ब्रह्म ब ईश्वर या दोहोचाहि समवि केला पाज. तसे 
न करता, स्थूखर्थान देखील ते दोन पदार्थं मानठे तर मूलभूत पदार्थसंख्या 
चारणेवजी पाच असायल पाज होती, पण ती ज्याअर्थी चास्च आहि 
त्याअर्थी परमेश्वरनामक चौथ्या पदार्थात ब्रह्म आणि ईश्वर या दोहोंचाि 
समवेश होतो अघे श्हणणेच योग्य होय. देवता हा पदां एक गसूनदि 
स्यात ज्याप्रमाणे तज्ञातीय अनेक देवाचा समावेश होतो त्याप्रतणे परमेश्वर 
पदाथ एक असून त्यात ब्रह्य व ईश्वर याचा समावेश होतो. किंबहुना जडा- 
प्रसून तो चैतन्यस्वरूपपर्यत स््णजे जीवदरेवताप्रपंच हे सर्वं ऽथाप्रमणि 
एकाच ‹ अवर ` पदार्थात मोडतात त्याप्रमणि ब्रह्म व इश्वर एकाच (परर 
पदा्थात मोडतात, तेशां स्थूढार्थानि बरह्म व ईश्वर एकच होत अघे माना- 
यला हरकत नादी, 


दुसरे अपे की, ब्रह्म व ईश्वर या दोहोँच्याहि स्वरूपात अनेक नाबतीत 
सारखेपणा अदे, उदा ¦ ईश्वर केवल अदि , ब्रह्मि केवठ आ ¦ दोन्ही कैवस्य 
अदित, शद अदित, नित्यमुक्त आदित, सर्वसाक्षी आदितः भणि सर्वातीतहि ` 
अहित. दोह चादि अंतर्माब पर विभागात होतो. या पर विभागातील इश्वर- 
स्वरूपात जसे भक्त पावन होतात तते ब्रह्म-स्वरूपात ज्ञानी पावन होतात; 
त्या मक्ताल व ज्ञानियालाहि आ्यंतिक मोक्षच मिक्तो; अविद्याविरहितं 
क्ञाठेद्या जीवाला-भक्ताला जज्ञे इश्वरस्वरूप आधारभूत अहते ते चानि 
पाख ब्रह्मघवरूप आधारभूत अपते, सृष्टिमध्ये अवतरून परमेश्वर जीक 





९.८ महानुभाव तत्त्वज्ञा ` 
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पद्या प्राप्तीची दोन साधने देतो. एक प्रेम ( एका प्रेम संचरीति : उद्ध. १३) 
वे दुसरे ज्ञान (एका जीवाप्रति परागिराकरौनि परमेश्वख आ पुरे अस्तिः 
साधीति :उद्ध. २१). पेमामुदे प्रयश्च ईशवरस्वरूपाची प्राप्ति होते तर 
शानाप॒े ब्रह्मस्वरूपाची प्राप्ति होते. { परमेश्वर भक्तासि आपुटी अनुमति 
रति देति : उद्ध.५९; ज्ञानियासि ब्रह्मीभूत करीति : उद्ध ६१). आता, न्या 
अर्थः ज्ञान हे 'इश्वर' प्राप्ठीचे साधन असूनहि व्यामुटे ब्रह्मः प्राप्तीच होते त्या- 
अर्थी ईश्वर आणि ब्रह्य दयी प्कच असली पाहिजेत, फार क्ले तर ब्रह्म है 
हृश्वरस्वरूपाचे कमी प्रतीचे अंग अघल, कारण ^ ज्ञानापसि पेम उत्तम 
(वि.मा.३० ) अतस्यामृटे ज्ञानाने प्रास्त होणान्या ब्रह्मस्वरूपपेक्षा प्रेमाने 
प्राप होणरि इंश्वरस्वरूप ष्ठ होय, पण ती दीन्दी मिद्रून एकच माने 
अवश्य आहे, एरी, ब्रह्मापि करून देणारा ज्ञनमा्म॑दा ईश्वरपरार्घःच। 
मागं म्हणून ्हणण्यात काहीच स्वारस्य दित नादी. ‹ चेतन्यापस परमेश्वर 
पाविजे : ते अच्युतपद्‌ बोलिजे ` (बि.मा.८१) या सूत्रात "चैतन्यमायेपछीकडे 
एकच 'अच्युत-पद › सांगितले आहि, वस्तुतः इश्वरपद्‌ व ब्रह्मपद ही दोन्दी 
स्थाने अच्युतच अदित. कारण तेथे पोचलेस्या भक्ताना व ज्ञानियांना च्युति 
नाही ~ पुन्हा जनममरण नादी. या दोह चाहि “ अच्युतपद › या एकवचनी 
शब्दाने उदेव असस्यामुटे ती दोन्ही एकच होत असे स्पष्ट होत नाही काय १ 
या बाबतीत आणखीहि एक गोष्ट सूचक आहे. इश्वराचे प्रेम मिव्वृन 
भक्तिमार्गे जाणान्या जीवादय मोश्चप्रा्तीच्या वेढी अविद्यछेदानतर 'मक्ताधि 
आपणये समोर देति” (उद्ध.६० ) स्दणजे व्याला आपल्या पोटाशी घरतात 
आणि मोचक अशा ज्ञानमागने (ज्ञान मोचकः वि.मा.१) मोक्षप्राप्ती 
करून घेतटेस्या ^ ज्ञानियासि ब्रह्मभूत करिति ° ( उद्ध. ६३ ) असे भ्रीचक्र- 
धरस्व(मींनी भ्दय्े आदे. यावरून इश्वरस्वरूप हे पोटाप्रमाणे तर ब्रह्मस्वरूप 
हें पाटीप्रमणि अ्षस्याचे वनित केले आदे. एकाच शरीरातीर पोट आणि 
पाठ अथवा बोटातीख अस्थि व मां दी जशी अमिन्नलाने असतात तश्ची 
ईश्वरस्वरूप व ब्रह्मस्वरूप दी दोन्ही स्वरूपे अभिन्नत्वाने महित, 


~~ 


ख्य आभज्लरूष म्हणन परसश्वरपसा मन्न नाहा: यासा न्यायः यथा 
पाठणेट : तरी पाठीच्या ठायी दशन नाही : केव : ^ये अधःराचिये सजे: मज 
.रिषवेना * आन ते युणध्मरहित ; अश्तिनरक्त पेप्ियति.बिखो नन्दे: देते तरे नह्म [पुडे 
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सष्ष्मार्थानि ब्रह्म व दृश्वर भिन्न 


तथापि, सृष्ष्ार्थानि मात्र ही दोन्ही स्वस्पे भिन्न मानायला पादिजेत; 
नन्दे, ती भिन्न आहित यात शका नाही. कारण, इश्वरस्वरूप ब्रह्मस्वरूपाला 
म्यापून उरले अहि. महावाक्य ५; विचार ५६ व विचारमाच्िका १४या 
तिन्ही सूत्रात ही दोनी स्वस्य -निरनियद्ी असस्याचा स्पष्ट निदेश आह. 
व्यश परमेश्वराचा माया व ईश्वरस्वरूपाप्रमणि ब्रह्म्वरूप दाहि एक अशं 
अदिः-अर्थात्‌ , तो निराखाच असला पाहिजे, आणि महखाची गोष्ट अशी 
की, ईश्वरस्वरूप व ब्रह्मस्वरूप याच्यात्त कादौ बाबतीत साजायय असले तरीं 
अनेक चाबतीत वैजात्यहि अहि. उदाः इंशरस्वरूपी अन्यत्राचेनि मापार््यां 
जडा शक्ति अहित तथा लया ब्रहमस्वरूपी नाहीत; शक्तिरूप सौँदर्यादि- 
गुण, नित्यत्वादि धम, ज्ञान व विज्ञान इश्वराच्याच स्वरूपात आदित; ब्रह्म~ 
स्वरूपात नादीत. ईश्वरस्वरूप निय असून याच्या सिकाणी नियत्वाचां 
घर्महि. आदि, उल्ट, ब्रह्मस्वरूप नित्य असले तरी नि्यत्वाचा घ्म 
तेये नाही, तीच गोष्ट ्यापकत्वादि धर्मािजैघी व गुणासंबैधी - होय; 
यरा वेैजात्यामुष्िच ईश्वरस्वरूप -हे ्रहमष्वरूपादून पणैपणे भिन्न अषल्याचे 
स्पष्ट होते. अधीन्ववंधामुटे देवाना ईंश्वरस्वरूपाचाः वेच -अस्ततो, तोदि 
यथार्थपणे ईश्वरस्वरूपाचाच असतो, ब्रह्मस्वरूपाचा नस्तो, दी . गोष्ट. इंशर- 
ब्रह्मातीख भिन्नघ्वच सुचविते, या व्रह्मस्वरूपाचें आता योडक्यात निरीक्षण करू, 


ष्वाल्‌ [ बोरिनि : पोट म्हणजे इश्वर : तेथ ईशेन असे ; कवि ापणपे समोर दे ती*म्हणीतके 
म्हणून : जान युणधर्मयुक्त आन अयुक्त ेमा विरुदधरमा इश्वर : तर पाठपोट एकाचि 
पुरषाची-तेसे एकि स्वरूप तीन भेदी रेप वितकं म्हणानि एतदर्थ न्याय : यथा 
भंगोदोच्या डायी अद्थिमांसरूधिर म्दाणितले : तरि रुधिर वेगने केल्या हय : 
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"तेसी माया स्वरूपथर्मं वेगे केट्या ` ह्यय : परा आप्थमास् वगक न्ह : तप्त रह्म 


दश्वरविगछि नन्हे: काः ते रवरूपतवे आभन्न अस्ते : आन ब्ह्याचा रक्षणत अवधे 
न्सौ ईश्वरी : भान ईश्वरीची ब्रह्मी; ईश्वर कवठ तेह. केव : इश्वर कैवल्य : तदी 
-कैःवद्य : ईश्वर शुद्ध ते| शुद्ध : इश्वर नत्युक्त तह । 1नत्यसुक्त : इश्वर सवसाक्षी 
तदी सर्वसाक्षा.: ईश्वर अतीत तेद अतीत : स्हणाने एवमादक साधन वेग क्यो 
न येती' (ल.ब.म.वा.५) 

१. «मा तर बरह्याच्वा सकर देवतासि वेच असे. ९ म्हणे ना तो ईश्वसेचातर 
का जे ; व्यक्ताग्यक्त दश्वयीचि पसे निषैचनी म्दणीतङे यातव ° ( विरव,५६१ 


१०७ भ्टादभाव तस्वक्षानं 





ब्रह्मस्वरूप : सद्य : नित्य : शाश्वत 

ईश्रस्वरूपाहून भिन्न असलेले ब्रह्मस्वरूप मायेच्या पटीकडे असून 
(अ.नम्या १०;बि.मा.८१ ) परमेश्वराच्या व्यंात्मक स्वरूपात याचा अतमि 
होतो. ( सत्‌ शब्दे ब्रह्म मोचि : चित्‌ शब्दे माया मोल्जि : नेद्‌ शब्दे 
ईश्वर बोलिजे : ब्रह्म ; माया : ईशस एेषा व्यश परमेश्वर पङ आतिः 
म. वा, ५). ते विद्यमान, भावरूप व चेतनं असून ‹ स्य : निलय : संत: 
शादवत व सधधर्मलून्य अहिं ‡ (वि.मा.१५६). त्र्य सत्य अहि म्हणजे 
चेतन पदा्थातीर जीवदेवतारश्वरप्रमाणेच तो एक भावरूप विद्यमान पदाथ 
^ अहि ` अघे मुदाम सांगण्याचे कारण हे की, जीवदेवताइश्वरप्रमणि या 
ब्रह्मस्वरूपाचे कोणते कार्यं असस्याचे दिषत नादी, व्याये साधनर्वेतांना 
बरह्माविषयी नास्तिकमाव उत्पन्न होण्याचा संभव अदे. तो उत्पन्न होऊ नये 
म्हणून श्रीचक्रषरस्वामींनी सुदामहून ब्रह्म ह ˆ स्य › म्हणजे " आहे ` अधे 
सांगितले अहि, जीवदेवताप्रमणे ते जसे ८ सत्य ` आहि तसेच अनादि 
व नित्यहि अहे, अथात्‌, स्याचा कधीहि व कोणत्याच उपायनं नाच होगे 
शक्य नादी. ते श्चाश्चत अहि याचाहि अथं तोच आै- म्हणजे ते अदि 

त्याच स्थितीत अखंड राहणरि आहे 


सवैघभदास्य 

ब्रह्म व ईश्वर ही स्वरूपे सूक्ष्मा्थानि भिन्न असी तरी स्थूलार्थाने 
एकच आहैत- कारण ्यांच्या ठिकाणी कादी बाबतीत साजात्य आ ह 
आपण पादिके, हे साजात्य या दोशँच्याहि स्वरूपांग गुणधमाविषयीचें होय, 
उद्‌ : ‹ ईश्वर केवछ तेदी कवठ ; ईश्वर कैवल्य तेद्यी कैवल्य : ईश्वर शुद्ध तेद 





१. ^ तरी स्वरूप म्हणजे चेत्तनस्वरूप : स्वरूपे विद्यमान मावरूप पदाथ : पेम" 
ज्रह्माचे स्वरूप › ( वि.ब॑.१४७ ) 

२. “ सल म्हणिने काइ : ना चेतन पदार्थातु भसे जीव स्त्य : जेषिया देवता 
सत्य ...तेसेचि श्रह्महि सत्य ; जे चेतनपदा्थ रेसा ण्कु आतिः (म.वा.प्र.)-; परि 
या पदाथ हे कािची नादी ¦ येणे कारणे जाणतया : साधनव॑ता याचा नास्तीकमावो 
भपजेर म्हणोनि ब्रह्म सत्य म्हणीतले ° (सदर ) 

३. ‹ ना तीय काक्ठी स्वरूपे नेसे तेप्ावि : जे षडविकार नाद याते शाश्वत 
गोश्ने ` ( सद्र) 


५. पैर परमेषर १४१ 





शद्ध : ईश्वर नित्यमुक्त तेदी निलयधुक्त : इश्वर स्वषाक्ची तेदी स्वछाक्षी 
ईश्वर अतीत तेदी अतीतः (छ.ब॑.म.वा.५). याचाच अर्थं मा की 
ब्रह्माची लक्षणे ते अवघी असती इंश्वरी आन ईश्वरीची ब्रह्मी ' (सदर ) 
इश्वरस्वरूपाच्या टिकाणी अपलेस्या अनेक घमचे वणन ' निर्वचन ? प्रकर- 
णात आचेले अहि. अथात्‌ ; त्यात वणन केलेले आनंदमयत, ब्रह्मत्व, अच्यु- 
तत्व, अभ्यक्त, अमूत शुद्धस्व, बुद्धत्व, निव्यणुक्तत्व; निरभिमानित, 
परत्व, परसाक्षित, केवढत्व+--वरे बहुतेकं॑ धमं ब्रह्मस्वरूपाच्या दिकाणी 
अहित थात शकाच नाही, भणि इतके असूनहि श्रीचक्रधरस्वामींनी ब्रह्य 
स्वरूपाचे वर्णन ' सर्व॑धर्मद्यू्य ° (बरह्म सकढ्टधर्मरदिव॒-वि,मा. १४१५६ ) 
असे केठे अहि, है कसे १ 

यावा अथं अपा की, ब्रह्माच्या ठिकाणी स्वल्पांग ध्म अष्ठेतरी 
शक्तिरूप ध्म नाहीतै. शक्तिरूप धर्म इतरराना दिरे जाऊ शकतात 
आणि पुन्हा परति षेतले ज।ऊ शकतात, अपे दिच्षेतरे जाणारे धम- 
इतराच्या उपयोगाकरिता कामी पडण्याजोगे धम ब्रह्म्वसूपी नाहवे 
उदाः बअह्यस्वरूप स्वतः निव्यपरक्त अष्ले तरी निघयमूक्तत्वाचा शक्तिरूपं 
घम त्याच्या दिकाणी नस्या ते इतसंना नियुक्तं करू शकत नाही; 
तक्तेच, ब्रह्मस्वरूप सखतः कैवल्य अले तरी केवस्यत्वाचा शक्तिरूप 
धर्म ल्याच्या दिक्राणी नघल्यागुे ते जीबाला ^ कैवस्य › करू शकत नाह, 
तेष्हां ब्रह्मरूप सव॑ घमशचूलय आहे याचा स्पष्ट अर्थं अवा की, शक्तिरूप 
असे कोणतेहि धमं ब्रह्वष्वर्पी नाहीत. यारे एलादयया बह्यश्चक्तिहीन 
शेजान्याप्रमाणे ब्रह्मक्वरूप है आपल्या शओेजारी अशक्त्या ईश्वराच्या श्रवा 
मायेच्या कोणत्याहि प्रकारे उपयोगी पद्ध शकत नाद, 





१, बहुतेक म्दणण्याचे कारण अपे की, सवैकवीतव, देश्य कौरे काही षम मात्र 
ह्याच्या ठिकाणी नाददीत. ' निवैचन मवि तरी ब्रह्माचा गाड सखरूपांग सवैहि भसे : 
मग सर्व॑कर्ता तथा रेश्वयै येणे उपलक्षणे काह एक अगे नसती ते वेगठे › (वि.व. १४७) 

° मा तयाचा ठायी काही धमं असती आन कायी : ना: ते सवैधमेशन्य : पर्‌ 
भरमैद्य म्हणजे व्याप्यग्यापकत्वादि माव असे परि ज्क्तिरूप धमे नाही › (सदर) 
वायूनि पुढीका भरोपिजे पेपते ते नाद्व : तयासि आपृ बावया नाद्य 
ना पुदिलाचे धेयाकया ना : आपण पुडिल्चे न करी ; ना : भापुले पुदिला करी 
न कवी ;› सवार, ) | 


१५१ भहावभमीवं तवक ` 
~~ ~ ~ ~~~ ^~ 
निगुण 
शक्तिख्प धर्माप्रमाणे शक्तिरूप गुण देक्चील ब्रह्मस्वरूपात नाहीत 
स्दणूनच व्याला -" निगुण ' अके म्हणतात, ब्रह्मस्वरूप निगुण असस्यामुढे 
-कोणत्याहि प्रकारचे काय ते स्वतः कधीच करीत नाही, जीवाप्रमाणेच ब्रह्म 
स्वरूप कधी विभागटे जाऊ शकत नाही. देवता व परमेश्वर जसे निर- 
निरांठया प्रकारांनी अवतार धारण करतात तघे ब्रह्मस्वरूप कधीहि धारण करीत 
नादी; आणि अवतार घारण करून ते (साकार सावयवः होत नसल्यामुढे 
-त्याहा जीवोद्धरणाचे कायं करता येणे क्य नाही. तथापि, परमेश्वर आप्या 
ज्ञानमागानि ज्या जीवांना ब्रह्मस्वरूप पोचवतो ब तेये पावन करतो स्याना 
आपल्या स्वरूपीचा आर्द्‌ ( आनंद दुमदुमित॒ असे : ब्रह्य ते निःशब्द 
-वि. मा, १५५) मोगवण्याची समृद्धि मान ब्रह्मस्वरूपात आहे, पग्र एवदी 
-गोष्ट सोडून दिली तर एखाद्या उपाधिमंत विरक्ताध्रमाणे ` ब्रह्मस्वरूपे कुठे 
अहि की नादी ह ठखगे मोठे केटिण जति, (ब्रह्य ते अश्ति नास्ति एेसेयासि 
विषो नन्दे : वि, मा. १३). कारणः ते अदे श्हणवि तर त्याचे कोणतेच कारय 
-दिषत नाही; इतराना तर दूरच अको, पण प्रतक्ष ईइश्वरालाहि ते उपयोगी 
-पडत नाही; आणि ते नादी म्हणावे तर नित्य पदाय म्हणून पर पदार्थात 
ल्याची गणना केटी आहे | ब्रह्माच्या या निष्कियत्वामटेच त्याच्या म्याकरण- 
विद्ध लिंगावर ° आणीक एक : ब्रह्म ते तव नपुंखक : म्दणोनि तयाचिष 
मीखनी सुख : ते तव षडेचि ना” (उद्र. गी. ७८४ ) अशी कोटी करून 
बह्ममीटनाचा आनंद भास्करम बोरीकरनेि वच्छ लेखला अदि, तथापि 
हवराच्या आनंदपिक्चा ब्रह्मानंद कमी प्रतीचा आहे तो केवठ त्याच्या 
निर्थुणत्वाभुके नन्दे हे लक्ष्यत ठेवले पिज, 
१, ‹ तथा ब्रह्मही स्वरूपे न विभागे आन जीवस्वक्ूपही न विभागे › (वि.ब. १४७) 
“तरी बरह्म म्हणिजे कार: ना यथ ब्रह्म म्ह णितल्ेया निर्युण पदां एकु आतिः (म.बा.र.) 
२. ° साध्य साषनाकारे आकारले करचरणवंत ब्रह्म हे ? - (उद्ध. १८) या 
सत्रात ब्रह्म खन्द ष्षमार्थानं सत््ह्मासारी वापरलेला नस्ल रथूलाथनि रश्वरास्राढी 
वापरडेला आहि हे रक्ष्यात ठेवले पाहिने 
२. ‹ बृहत्तर ते ब्रह्मस्वरूप : हे कारण : तेथ कायं नाही : का ते गुण- 
नरमेरदिव : उद्धरण व्यापार नादी ; केवठ हे क्षण (वि, रथ, १५७.) 





५, पैरन्ह्यं परमेश्वरे १५४ 





अधिक्रियत्व : व्याप्यव्यापकत्व 

असे हे स्व॑घर्मद्यून्य, निगुण ब नपुंसक ब्रह्म ‹अविक्रीय अहि दि 
निरे शंगायलाच नको. उयाच्या रिकाणी कोणतेहि शक्तिरूप गुणधर्म 
नादीत त्याला विकार प्रप्त होणार तरी कसा  व्यंशाप्मक स्वरूपात ल्याच्यां 
निकट सानिध्यात मोहक माया असूनि व्याला य्किचितहि विक्रार होत 
नाही. ( विक्रुचि न विकरे : वि.मा. १५४ ) आणि ग्हणुनच श्रीचक्रधरः 
स्वामीनी ब्रह्माला (संतः अते म्हटले आदे. ( वि.मा.१५६ ). तथापि, 
ब्रह्मस्वरूप।चे अविक्रियतर फारसे स्तुयदं अदि अघे नाही, विकरण्याचे 
गुणधम स्वरूपी असून जो विकरत नादी ्याचे अविक्रिय स्तु टर; 
पण ब्रह्मघ्रूपाति प्रधी विकरण्याचे गुणधमच नाहीत. म्हणून अविक्रियत्व 
ह्या व्याचा सहजत्वमाव ओहि. कायावाचामनेकरून वयाच्या या स्वरूप- 
स्वमावात तिन्दरी चिकराढी कधीच भग होत नादी, त्थामुटे ते यथाथषणे संत 
अहि आणि म्हणूनच इदवराला ते मान्य ज्ञलेले आई, 

तथापि अघे असूनर्हि भ्याप्यभ्यापकताचा धमं मान्न ब्रह्माच्या स्वरूपी 
अदि, (अर्थात्‌, तो स्वरूपांगधर्मं होय ). प्यामुटे आपल्या खाल माया- 
मुख्यकरून सर्वं देवत।स्वरू्पाना . वने ग्यापरे असून अआपत्यावरील ईश्वरः 
स्वरूपाच्या म्यापाल्य ते विषय स्ञाले अहि म्हणजे ईश्वरस्वरूपकडून वै 
ग्यापले गेले अदि. बहूना, ^ ब्रहम म्हणजेच न्यापक्र. या म्यापकाच्या 
अर्थानिच चार ब्रह्मत या सतूब्रह्मची गणना कलेटी आहि. ^ ब्रह्म › म्हणजे 
वडीक असा एक अर्थं आहे, या अर्थान ब्रह्मस्वरूप हे वडिखचे वडील 
ठरते, ते मयिपेक्षा वडील म्हणजे शरेष्ठ तर अहिच पण ईंश्वर्वरूपालय 
निुणत्वने मान्य अपस्यामु्े यालयहि ते वडील अहि. 





१. ‹ तरि संत म्हणिजे कार: ना संत म्हणिनजे अविक्रये* (म.वा.ध्र. ) 

२. ‹न। अविक्रीय तो गुणधम पुरुषा अघतौनि : आन याते अविक्रौयत्व गुण- 
ध्यं तएोनि : सदहजस्वमावोचि तैसा : ना मनेवायाक्षिये स्वरूपा कदी भेगचि 
नाही : रेते निरंतर संतलक्षण ?...(म.वा.प्र.) 

"श्ुहुत्तर ते ब्रह्मस्वरूप : ... शत्‌ म्हणजे वडील : आन ..इदत्तर 
म्हणजे वड़िकाचे वडील : ... सकठ देवतापि माया वडील तिन्ही वीर म्दण।नि 
्रडिहये बड, दुपरे : बड द्र तयासद् बदाक म्हणोनि ` ( विषं, १४७) 


१९४ भहीचनीर्वं तक्षत 





स्वरूपांग धमे 

स्वरूपांग गुणधम ब्रह्माच्या ठिकाणी असस्याप्ुढे ानमुलसामर््यादि 
प॑चप्रकार वयाच्या स्वरूपी अदित ह उघड दिसते. ब्रह्मस्वरूप हे ' आर्नदे 
दूमदुमित ' (वि.मा.१५५) असल्याचे तर स्पष्टच म्हटले अहि. महावाक्य 
प्रमेयकारानेहि व्याच्या स्वरूपाचे वणेन करताना ^ तरि काह असे : ना : स्वरूप 
शुद्ध ‡ प्रकाशमय : ज्ञानमय ‡ आनदमय ; सापध्यतय ` म्हणुन म्हटले 
आदे. अर्थात्‌, या गुणांचा इतरांना उपयोग नाही, देवतांची स्वरूपे जशी 
आपत्य सामर्याघारे राहतात तते ब्रह्मस्वरूप आप्या सामर्याघारे राहते, 
प्वढाच स्याच्या सामर्याचा उपयोग. तीच गोष्ट इतर रुणघर्माची, “ब्रहम 
स्वरूप भावरूप : ज्ञानमय : आनंदमय अन्सूनि परि तयाचे कायं न वतै" 
(वि, बं. १४७) अ विचारबदात म्हर्ल आहि ते याच अर्थानि. 

ईशवरस्वरूपाप्रमाणे ब्रह्मस्वरूप “केव ` आहे म्हणजे दोष(पासूनं 
पूण॑पणे अलक्त आहे. उदाः जीवदेवतांच्या ठिकाणी जते काही भावरूप दोषं 
अदित तते ब्रह्मस्वरूपात नाददीत. ब्रह्मश्वरूप स्वतः केवन्ठ असस्यामुढे 
आपल्या स्वरूपीचा आनंद मोक्चाला पात्र ज्चाटेल्या ज्ञानियाला दिल्यानंतरं 
देखील तो स्वरूपानंद भग पावत नादी. तथापि ब्रह्माचे हे केवढत्व एकदेशी 
आदे, ईश्वर ज्याप्रमाणे स्वतः केवछ असून इतरांना केव करू शकतो तस 
ब्रहमक्वरूप स्वतः केवल असले तरी इतराना आपे साघन देऊन व्यान तो 
अपस्यप्रमाणे केव करू शकत नाही, ही समृद्धि ज्याच्या दिकाभी अहि 
ह्या इश्वरस्वर्पाची, नुखत्या श्दानीच का होईना, पण भोढल करून षेऊ 


ईश्वरस्वरूप : अनादि नित्य 
ईंशरस्वरूप हा एक विद्यमान, भावरूप असा सचेतन पदां अधून्‌ 
तो अनादि व निद्य महिं है आता विदयेषत्वाने शांगण्याची आवश्यकता 





१, 'कैर्वल हे रक्षणे ... एवं अहस्वरूपी जीवदेवतापसारवे भावक्ूप दोष 
सती : म्णानि केवह हे लक्षण ° (वि, ब्‌, १४७) 

२. ‹ ब्रह्य आपण केवक : भन तयाचे स्वक्ूपी मोक्षाचे दावल केदेश्या जीवासी 
ब्रह्याचीये स्वरूपीचा आनंद प्रभवे आन स्वरूपाचा आनंद न भगे ; परि आपुरेनिं 
प्ञाषने जाणिकाते कैवढ न कारू शे : एतदर्थ पकेदेरौ वेवकव यते (सदर), . 


५. वैरक्रह्यं चरमेश्वरे १९५ 





नादी, महानुभावांच्या अनादिनित्य अश्चा चार पदार्थात्‌ त्याचा आतापर्य॑त 
अनेकदा उदेव आलेखा अहि. केषोबासानी अपस्या ज्ञानकलनिधिस्तोत्रातं 
‹ जयानादिपरसिदधेथ जय चक्रधर प्रमो ` (६४) श्णून व्याला अन्ठवंे 
आहे, तर भास्करम्‌ बोरीकराने भपस्या उद्धवगीतेत "तू नित्य स्वयंप्रकाशः 
तुते बोकविया देवा केचा वेषु? (५३५) सहणून त्याची स्तुति केटी अहि, 
विचारस्थक्छात पक्षकारानेहि द्याचे स्वरूप वणन करताना ' निलय ¦ निराकार : 
केवल :... अनादीचा. . .' ही स्ाची लक्षणे सांगितलेली आदित ( वि.स्थ 
१४७), तेष्दां या अनादिनिसयत्वाचे अधिक म्याख्यान न करता पुढे जाऊ 
पर : अनंत ; अमूतं 
ईशवरस्वरूप ब्रह्माच्या पलीकंडे अहि हे आपण पूर्वी पाहिरेच. था 
अर्थानि ईशवरस्वरूप सर्वाच्याच पलीकडे अहि. (पर तो : निर्व. १२ ). कारण, 
जीवदेवतादित अनत ब्रह्मंडना अपस्या पोटात साठविणान्या माये्च्या 
पलीकडे ब्रह्म अहि आणि त्याच्याहि पलीकडे ईशवरस्वरूप आहे. तेम्हां ते 
सश्च जीवदेवताप्रपवाच्या पैक” असून त्यापेक्षा ते "उंच › म्हणजे सर्वश्रेष्ठ 
अहि हे उधडच दिते, या दृष्टीने (परब्रह्म परानंद-- ^ ते ध्या परः 
ब्रह्म ; गुरपरसदि ` (वच्छ. १); ° जय जय परात्परा परमेश्वरा › ( वच्छ, 
४६७ )-इप्यादि विशेषणे व्यालय यथायैपणे लागू पडतात, ईश्वरस्वरूपाचे 
हे परत्व म्हणजे शेषठत्व खरूपसामयथ्यीदि सर्वच बाबतीत दध. 
` हईश्वरस्वरूप जे “पर › आशि तसेच ते ‹अन॑त हि यहि. (बाई 
अनत तो अर्नेत की : वि.२२६) ब्रह्मभादिकरून इतर सवै पदार्थाच्या स्वरू 
पाना अंत अि-शेवट अदि, तषा ईश्वरस्वरूपाला नाही, ईश्वरस्वरूप इतर 
सर्वाचा अंत करू शक्ते पण ईश्वरस्वरूपाचा अंत मात्र कोणीहि करु शकत 
बाद. कारण, व्याला पडी अंत श्टणजे मयादाच नाही, गणून इईश्वरस्वरूप 
अश्चर्शः अनत म्हणजे अम्याद अहि. मायेचे स्वरूपदहि अनत = भमर्याद 
एहरले जति, पण ते यथायं नादी. “ जियेचिये रोमशे ; हारति व्रह्म 





१. ^ पर म्हणजे स्वस्पे : सामथ्यै : परादरस्व सांधितङे : म्हणजे 
सानेभोरपण निरूपिषे › (क.बं.निवे, १२) 
२. "ब्रह्ममुख्थ अवधेथा तेणे अंत केडा : तथा करी रेसां प्रतिमद्चं 


काही : स्दरणोनि नेव › (पिर५,२२६) 


१४६ शहीर्तनावं व्वक्ोक्त 





गोढकाची दिस › (उद्ध. गी. ६५७) अते मायास्वरूप असस्याभुडे व्या 
स्वरूपाची मर्यादा सामान्य जीवना कढणे शक्य नाही एवढेच. पण त्याच्याहि 
पलीकडे ब्रह्मस्वरूप अष्षव्यायुटे मायास्वरूपाल मर्यादा आलीच, बअरह्य- 
स्वरूपाला मायास्वरूपाचा अत टाक अदि. मायास्वस्पाच्या तुल्नेने बह्म- 
स्वरूप देखील अनंत म्हटले जाते; पण वस्तुतः तेहि सांत-समर्यादच भै, 
कृ।रण, त्याच्य। पलीकडे ईर्वरस्वरूप असून त्या इंश्वरस्वरूपाल ब्रह्मस्वरू- 
प्राचा अंत ठाङक अहि. तेन्दां अनंत म्हणून संबोधले ज।णरि इश्वरस्वरूपं 
हैव यथाथपणे अनत होय, 

आणि ईश्वरष्वरूप ° अनत ' अहि म्हणूनच ते ^ अमूत ' (अमूत तो : 
निर्व. -७ ) अदिः अमूतै.म्दणजेहि अमर्याद व म्हणून मोजले न जागर, 
जीवदेवताप्रपचाची स्वरूपे मर्यादित अदित, ती मोजली जाङ शकतात, 
उद्‌; जीवाचे मू स्वरूप १०० ब्रहमांडाएवडे अदिः प्रपयेक देवतेच्या अभ्यक्त 
. स्वरूपा थोवेपरते विशिष्ट मर्यादा आहे; प्रसेक ब्रह्माडातीर प्रपंचाचा 
थोर भंड ५० कोटी योजनां चा अहि. पण इईडवरस्वरूपाला भशी म्यादाच 
नादी. त्याघरुटे ते कुणाल्यरि मोजता येत वादी. 
अन्यक्त : स्वर्यप्रकाश 
पर, अर्नेत आणि अमूत अघटेठे इद्वरस्वरूप “ अभ्यक्त ' देखील 
अषि. ( अभ्यक्त तो ‡ निव, & ). अभ्यक्त म्हणजे इतर कुणालाहि ग्यक्त 
भयवां हष्टिगोचर न होणारे, जीवदेवताप्रप॑ंच इस्वराख ` व्यक्त अर्थात्‌; 
दृष्टिगोचर मित; पण यपेकी कुणालादि ईंदवरस्वरूप मान म्यक्त नाह. 
प्रप॑च हा जड पदार्थं अषल्यामुदधे तो कुणालदि दृष्टिगोचर होऊ कती, 
अभ्यक्त जीवस्वरूप हे इदवराला व्यक्त आदे. देवतांची अभ्यक्त स्वरूपेहि 
हंदवराला ग्यक्त अदितच, इतकरच नाही तर वरीरू देवताना खालील देवतांची 
स्वरूपे नेहमीच व्यक्तं असतात, (वि. ४३). उर्ट इंदवरस्वरूप मत्र 
यविङ़्ी कुणालाहि ग्यक्त होत नाही-दिषत नाही; श्हणूनच व्याला (अभ्यक्त 
तो” असे म्हटले अहि. तथापि अन्यक्त ईदवरस्वरूप कीच ब कुणालचः 





. . १. * अमृतं म्हणजे देवता अपेक्षा : तेदि भमूतोचे दी : इयता वाच्छन्न- 
भूता ' ( क, स्थ, निवे, ७) [र 1 ¢ 


५. पैरन्दं रमेश्वर १०७ 








दृष्टिगोचर होत नाही अपे मात्र नाही. भक्त आणि अपरोक्षन्ानिये ते ज्ञान- 
शक्तीने पाहू शकतात, पण केन्हां १ प्रत्यक्ष इखरानेच त्यांना आपके स्वरूप 
दाखविे तर [ कारण, इश्वप्ववल्प स्वयप्रक।श आहे, ते इतरच्याकट्ून प्रका 
चित केठे जाऊ शकत नादी, (इशरू काइ गा अन्यप्रकाद्चकृ : तो स्वयंप्रकाश 
की : टी.च.मा.र्पा.२४), सूय स्वयप्रशा्च अत्यामुचे स्वतम्चे स्वरूप तो 
स्वतःच प्रकाशित करू शकतो, इतरराच्याकड्ून ते प्रकाित होऊ शकत नाही, 
त्याप्रमाभे स्वयप्रकाश्च इश्वरहि इतकडून कोगव्याहि प्रमाणांनी व साधनानी 
प्रकाशित होऊ शकत नदी; इतकेच नम्दे तर नुषषव्या बह्यविघेनेहि प्रकाशित 
होऊ शकत नादी, म्हणूनच भास्करम बोरीकराने उद्धवगीतेत म्दर्ले अहि 

तु नित्य स्वयंप्रकाश्च : तते बोलवेया देवा केचा वैषु ! 
| वुश्चिये मायाशक्तिचा डोटेलमु : लागला ब्रह्मादिका 
„ " प्रमाणांचा बेबाव्ठ दिवा : न देते वेदांचा मांदिमेन्वा 

आगमा नाष्टी रीगावा : वु्चा स्वसू्पी 

तुना करवेया प्रकाद्च : योग्चाल्ञा नादी सौरषु 

सांख्या छागे मोहपाश्च : ठते निरूपिता 

इणोनि साधन नाही रेते. जेण तुश्च च्ानरल दीपे 

तु जाणवीसि पावले तौच जाणिजे ( ५३५-५३९ ) 
हृदवरस्वह्प अन्यक्त, अमूते व अनत भसस्यामुखेच व्याचा आदि, मध्य व 
अंत कद्‌ शकत नादी, कारण, लाल आदि, मध्य व अंत मुद्धी नादीतच 


स वेन्यापक ब्रह्म 
हैश्वराचे अभ्यक्त स्वरूप इतराना दष्टिगोचर न दोण्याचे दुसरे कारण 

भि की, ते इतरांच्था स्वसूपपेक्षा अधयत सपूर म्हणजे पातठ आहे, (ते 
सृक्षमतवे अति सपर : ज्ञाप. ६८० ). वरी देवतेचे स्वरूप लारी देवतेच्या 
श्वरूपपिश्षा आठ पटीनी स्पूर असस्यामुरे ते खालील दैवतेटा दिसू. शकत 
# १. अभ्यक्त म्हणजे शप्रमेयु : प्रमाणी न प्रकाशे : यथा सूय : जीष- 
देवता तिया प्रपंचरूपा  विदयेतव प्रकाशति ; भभ्यक्त दवता भ्यक्त दैवते 
प्रकाल › ( ल.स्थ.नव.६) 

,` २, ‹ भव्यक्त सहणोनि आदि नेणीजे : भमूते म्हणोनि मध्य नेणीज्ञे 
हरनि म्दुणोनि भंत नेणीजञे ` ( वि,५१२२४) 





॥ 


१०८ १०६ भददेभनि त्नानि भदीावरभविं त्वक्षरं 





नादी. हे आपण पूर्वी पाहिले. त्याच न्थायाने, ऽया मायेचे स्वरूप इतर देवता- 
स्वरूपपिश्षा अनत पर्टीनी सपर्‌ आदे तिलाहि हष्टिगोचर न होणारे ( तिये 
शक्तीचे तरलजेति डो : ते रूप पाता ¦ उद्ध.गी.६५७ ) इईदवरस्वरूप भरती 
पूर अधे याची कस्पनाच करावी. गदणुनच, घोष्ठर स्वरूप असलेल्या 
जीवदेवतांना हशवरस्वरूप दिसू. शकत नौ, स्वरूपसपूरत्वाचा सामान्य धर्म 
असा की, आपस्ययिक्षा घोष्ठर असलेल्या सर्वं पदाना सपूर स्वरूप नेदमी 
ग्यापून असते, ईश्वरस्वरूप दे माया मुख्यकरून सगल्या देवांच्या, इतकेच 
नबे तर ब्रह्माच्याहि स्वरूपपेश्चा कितीतरी पर्टीनी सपूर असस्यामुढे ते या 
स्थाना ग्यापून अशते है ओधानेच आले, अनंत त्रह्ंडातील जीवदेवता, 
प्रचाल्य ईश्वरस्वरूप पूर्णपणे ग्यापून असते, अर्थात्‌, ते सर्वन्यापकं होय, 
या सर्व॑ग्यापकःवामुदेच व्याड ५ ब्रह्म तो › ( निर्व. ३) अते र्हटण्ठे अहि, 
€ तुरीय ब्रह्म ते ` (वि, ५६) या वचनात सृुचित श्षालेले पिले, अर्थात्‌, 
सर्वश्रेष्ठ ब्रह्म ते हेच ई्वरवरद् होय, हे ईखवरवरह्म भ्यापकतवाच्या दृष्टीने स्वै 
पदाना अंतर्बह् न्यापून अहते, 
सर्वात्मक 

ईवरस्वरूप असे सर्वभ्यापक अहि, तसेच ते बवोत्मक्हि अदि, 
( घरषा्मङ्क तो ‡ निर्वै, १९). उदक ज्याप्रमाणे सवौच्या ठिकाणी अंतर्बाह्य 
भ्यापून आत्मकंत्वाने अषते लयाप्रमणि इदवरस्वरूप सवाचा आत्मा होऊन 
रिरे आदे, ईश्वराच्या या आत्मकषर्मामटेच जीवदेवतांच्या ठिकाणी 
चेतनत्व दिशते. अथात्‌, ईद्वरस्वरूप हे सवांचे जीवन आहि, सर्वात्मकं 





१. ' अव्यक्त म्हणिजे जीवदेवताि दृष्टिगोचर नन्दे : का : तयाची दृष्टि गड : 
भान देश्वरस्वरूप अति सपर : चैतन्य प्रादूनि न प्रवे: मा येर देवतासि का म्हणवि 
असे (छ. बं. निवै. ६) 

२. ' तयाचे स्वरूप केवेडे पा : पुसी शंका आपजैर : मग वरी. 
द्राढद : तेथ भवधेदही असे ` ( सदर, ३) 

३. ‹ तयातेही व्यापून वत स्दणोनि इंश्वर्द्य ? (वि. रथ. ५६). 

४, ‹ दश्वर सर्वोचा आत्मा केसा ना उदक एकावि : परि स्वौचा ठार्जश्े 
असे : तैसे शश्वरस्वरूप सचा आत्मा जे अपे : आन शेश्वरस्वरूपाचेनि आत्मत्ने 
ज॑ बदेवत्रां चा ठाई चेत्नत दीसंते जके" ( नित, प्रमे, ४ 


५. परग्रह्म परमेश्वर १०९. 





स्वरूप हे सर्व्यापक असतेच, पण सर्वम्यापक स्वरूप सर्वात्मक अषतेच अति 
मादी, उदाः देदाच्या डिकाणी तादात्म्य पावले जीवात्मा त्या देहात सर्वत्र 
व्यापून असतोच; पण अपरोक्षक्ञानी पुरषाचा जीवात्मा आपस्या देहात 
ग्यापून असलम तरी व्याचे देदाच्या ठिकाणी तादात्म्य मात्र नसते. पदिल्या 
उदाहरणानुखार ईश्वरस्वरूप जीवदेवतांच्या ठिकाणी आत्मकभावने अहि व 
अंतर्बाह्य म्यापूनहि अहि, 

हयी सर्वात्मकता जीवदेवतांच्था दिकाणी नादी. कारण, र्यांची स्वसूपे 
मर्यादित अषल्यामुे सर्वग्यापक नाहीत, मग ती सर्वात्मक तरी कथौ 
होणार १ कारण, जो सर्वात्मक अतो तो सर्व॑ग्यापक अषलच पादिजे, तेग्दा, 
ही सर्वम्यापकता ज्यांच्या ठिकाणी नादी त्यांच्या ठिकाणी खर्वाःमकता अणे 
शक्य नादी. उदाः जीवाच्या ठिकाणी ही सर्वासमकता कशी नते ती पहा + 
अषियेभुे संकोचे जीवस्वरूप अविद्या िटस्यानतर मोक होते व 
आपली संपूण स्वरूपमर्यादा घारण करते त्यक्नटी ते इश्राप्दे होते 
असे म्हटरे अषि; पण ते फक्त सुलाच्या बावतीत-स्वसूपम्यात्तीच्या 
ज्राजतीत नन्दे, स्वरूपन्यापीच्या इष्टीने जीवस्वरूप हे ईशरस्वरूपपेश्षा 
अर््य॑त लहान अदि; आणि म्हणूनच ते ईश्वराच्या समग्र स्वरूपात सवत्मिक- 
भावने तादात्म्य पावू शकत नदी, ही सर्वात्मकता फक्त ईशरस्वरूपाच्या 
दिकाणीच आदि, इतरतर सुद्टीच नादी, 
सर्वातीत : केवल 

आपल्या सवत्मकतेपुखे इंश्वरस्वरूप जीवदेवतांच्या ठिकाणी म्यापून 
अड़े तरी याच्या स्वरू्पानी ते स्वतः मात्र कघीच हिपित होत नादी. 
आपले अतीतत्व किंवा वेगद्धेपण ते नेहमी कायम ठेवते. म्हणूनच व्याल 
£ सर्वातीत तो ' ( निर्व,२० ) अवे यथार्थपणे म्ले भह. उदा; अविद्य. 
फिटल्यानंतर जीवस्वरूप ईदवरस्वरूपात रममाण होते, पण इईंदवरस्वरूप मात्र 
जीवस्वरूपात ख्वाः्मकतेने असूनहि स्यात रममाण न होता अतीतत्वधर्मानि 





१. ‹ तादात्म्य है नतयंक : येराव नाही : यथा अपरोक्षी तादाद्य 
अवधेदही निवर्ते : परी युक्तस्व असे › ( ल.स्थ.निवै. १९२२) 
,. , २. ‹ भविद्यायुक्तत्व .फिटेया जवढा हश्वर. तेवढा होय : का : जे 
भापण्पे वे : सममा नाव कौ › (सदर) 9. 


११० म्रहाजुभाव तस्वक्ञानः 


बेगवेे राहून स्वस्वरूपात रममाण स्ञाठेठे असते. ( एकु जीवकेवस्य : एकु 
परकैवस्य : जीवकरैवस्य ते परफेवल्यी रमे : परकैवस्य ते स्वस्वरूपी रमे ४ 
वरि. १३१). अर्थात्‌, जीवस्वरूपाह्ूून ते अतीत म्हणजे वेगद्धे राहते, लयाच्याः 
स्वरूपधमनिं ते हिपित होत नाही 
याच अथान ईश्वरस््रूप . केवठ › देखी अहि. (केव तो ;. निव; 
१४). जे हतरापासून पूणपणे वेगढे-निरद्े आहि ते केव. इश्वरस्वरूप 
इतरात असूनदि व्या सर्वापासून ते वेगे असते, तेम्दां ते केवन्ड होय यात 
दंकाच नायी, ईश्वराच्या केवढत्वाचा विशेष हा की, लयाच्या स्वरूपी सवै 
ध्म असूनहि त्याचे कायं मात्र नसते, म्हणून ल्याचे है केवटत्व उद्टेनीयै 
होय. आपस्या ठिकाणी सर्वश्रेष्ठ असूनदि तिकडे लक्ष. न देण्याचा घर्मं 
ईश्वरस्वरूपी आदि दि वयाच्या केवछछत्वाचेच उदाहरण होय, ( परसाक्षित्व 
एेसाहि घस तेथ नाही : निव, १३) 
आनंदमय 
` ईश्वराचे स्वरूप कैवल्यरूप असून आन॑दमय अहि. ( आनंदशब्दे 
ईश्वर बोलिजि : निव. १; आनंदु तो : निवे. २). निरतिशय सुल किंवा 
सुखाची परसीमा भ्दणजे आनद, इश्वरस्वरूप अपे निरतिशय सुखमयं 
किंवा आनंदमय आहि, ईश्वरस्वरूपाच। हा आनंद यौगिक्र नसून स्वरूपगत 
अतो, उद्‌ाः साखरेच्या टिकाणची गोडी स्वरूपगत असते पण साखर 
घादटून तयार केटेल्या पाण्याची गोडी यौगिक असते-अणि म्हणून ती कमी~ 
अधिक होऊ शक्ते. तसे इंश्वरस्वरूपाचे नाही इश्वरस्वरूप आनंदमय अस. 
स्यामे ते किंतीहि विभागचे तरी स्वरूपीचा आनंद जसाचा तसाच राहतो, 
'जीव तर निर॑नंदच आहे; पण देवरताच्या ठिकाणी असलेखा क्षुदरानद्‌ यौगिक 











१. ‹ अवेवेयात असौनि वेगकेपगे अवेधेयाति अतिक्रमुनि वतत असे म्हणौनि 
अतीत › ' सक्रखातत अप्तौनि परि सरूपे सपि सिपि ना : आन धर्महि ङ्पि सपे नाः 
(निवे. प्रमे.) 
¦. २. स्वरूपी कवणी धम नाही : म्हणजे स्वरूप आति परि धर्मकार्यं न वतं 
तो केवट ` (ल. बं. निवै. १४) 

.३. ^ परी साक्षितव. म्हणजे ऊचपंणे देखणेः : दादी धम तेथ नाही 
म्दुणानि केवठ ` (क, स्थ. निवे, १३) कि 


८. 


५; 'परत्रह्म परमेश्वरः १११ 








असल्यामुढे त्याचे स्वरूप ब्रह्मां उस्थांच्या रूपाने विभागे असता तो आनंदं 
कमी होतो. देवतेच्या अन्यक्त स्वरूपावेश्षा ब्रह्माडस्येच्या हिकाणी अआन॑दं 
अव्यस्प अप्त. ब्रह्मंडस्थापाप्‌न विभागकेल्या पिं दस्थांच्या रिकाणी तर हा 
ग्यख आनदहिं शिद्धक राहत नाही, कारण त्यांच्या मूढ स्वरूपात 
अनद्‌ यौगिक असतो; स्वरूपगत नघतो-तर स्वरूपाघरे अतो, ईश्वराचे 
स्वरूप मात्र पूणपणे आनेदमय असते. कापर जसा अंतर्बाह्म कपूर असतो 
ते इंश्वरस्वरूप अतर्बाह्य आनंदमय अषते 

अते आनंदमय स्वस्प एका इंश्वराचैच आहि. देवतांची स्वरूपे 
अआनेदमय असतात हे खरे ८ वि.मा.१५८ ); पण तो आनंद एक तर यौगिक 
असतो; म्हणजे -पंचप्ररातील पण स्वरूपाशित सुखप्रकार असतो, आणि 
दुसरे अपे की, तो पणपणे सुखमय नस्तो तर दुःखमिभित मसतो; -म्दषून 
यथाथतः तो आनंदच नन्दे ( मागे पा. ४६ ब ४७ पहा). निरानंद जीव 
पराप्तीला पोचस्यानतर आनंदमय बनतो हे खरे; पण इरषर त्याला आपल्या 
आनंदात विटीन करून षेतो म्हणून व्यवेन्यी तो आनंदमय बनतो इतकेच; 
परंतु मू जीवस्वरूप मात्र निरानेदच अदि. आणि जड प्रपंचाला कुटल 
आनंद भणि कुष्ठले दुःख! तेब्हां इंदवरस्वरूपच कायं ते यथाथपणे 
आनंदमय आहे, 
क्षानमय 

इंरवरस्वरूप जसे आनंदमय आदे तसेच ते । ज्ञानमय › देखील आहि. 
(बुद्ध तो : निवे. ९ ) तेथे कोणव्याच प्रजारचे अज्ञान नादी, कारण, ज्ञान 
व अज्ञान कघी एकचित्त असूच शकत नाहीत जीवदेवतांची स्वरूपे मात्र 
ऽअन्ञान आहेत. जीवस्वरूष हे तर मुखातच अज्ञान आहे प्राप्तो पोचेस्या 





६ ^~, 


१ र[त्श्य सुख : जथ सुखाचा अगतिश्चयो [नवतला `: एयात्‌ आनद 
बोचिजि: तर कारतो यौगिक अपे: म्बणे ना :.ते अवधे स्वरूपाचे आनंदाचे : जीव- 
देवताति सुखे यौगिकरे : तैसे इसेचे नन्दे : ते स्वरूपवि सुखाचे : जैक्ती साकर : 
तियेप्ति काद आणिकाचा योग लागत अते : तैखा इदवर्‌ आनंदरूप › ( निवै.श्रमे ) 

° बुद्ध स्दणजे तरी ज्ञानमय स्वरूप : अक्ञानक्ेसेष्डेःकौ जः 
:क्छाव अन्तान एकत्र अवस्थान देखिजे ना ` (रु .स्थ.निवे.९); (बुव दा धातु 
क्वान वते म्हणोनि ते स्वरूपात ब्ानाचे -(ितप्रमे.). . . ८. .५ 


११२ महानुभाव तच्वक्ानं 





भक्ताला ज्ञानियाच्या ब्रह्मानंदाचे, तर मोक्षाला पोचरेस्या ज्ञानियाखा भक्ताच्या 
अनुभूतीचे अक्नान अप्तेच. देवतांची स्वरूपे एका दृष्टीने ज्ञानमय (वि, मा, 
१५८ ) असली तेरी व्याच ज्ञान स्वरूपीचे नसून पंचधरकारातील असते, 
शिवाथते संपूण ज्ञान नसून खंडज्ञान भषते. (वि, १४८). कारण, स्वं 
देवताना अपस्या वरीर देवतोचे व ईश्वरष्वस्पाचें अज्ञान असतेच. (मागे 
परा. ४५ व ४६ पहा). इतकेच नादी तर देवतास्वरूप ब्ह्मांडस्येच्या रूपने 
विभागले भ्णजे ब्रह्मंडस्थेच्या ठिकाणी अल्पक्षान असते आणि ब्रह्मांडस्थेऽ 
पासून विभागेद्या विग्रहाच्या ब पिंडस्थेच्या रिकाणी तर व्याहून अस्पन्ञान 
-शिद्छक उरते. ईशरस्वरूपाचे तसे नैही, ते अन॑तघा विभागे तरी सवै 
सिकाणी स्वरूपगत ज्ञान दे अखंड अते, म्हणूनच इश्वरस्वरूप ^ बुद्ध ° होय, 
नित्यमुक्त ¦ शुद्ध 

 बुद्धीनंद्‌ असकेठे ईद्वराचे केव स्वरूप नित्यमुक्त › अहि. ८ नित्य- 
मुक्त तो ‡ निर्व, १०), भुक्त श्हणजे अज्ञान, अधीन व अविद्याया 
बंघनापासून मोकला, शखवरस्वरूप । बुद्ध ` म्हणजे पूर्णपणे ज्ञानमय असल्या- 
से ते अज्ञानजेधापासून मोकठे अहि; ते स्वतःच “ईश्वर” असस्यामुढे 
अधीनत्वर्बषापासून मोकठे आहे; आणि (केवढठ › अघस्यायुङे अविद्य्िधा- 
पासून मोकठे आहि. या तिन्ही बंघापासूतन ते अनादीचे भुक्त असून 
नेहमीच ते पृक्तं राहणार, उदणुनच वे “नित्यमुक्तं ` दोय. ( अन्ञानाचे 
छश्च : जेथ खगलेचि न दीसे : ते नित्यगरुक्त अपे : जाण माने स्वरूप? 
(अवीचे बीरडे : जेथ कृदीच न पड़े ! ते प्ुक्तस्वमाव चोखडे ¦ जाण माक्ष 





१. ‹ स्वरूपनिष्ठ शान ब्रह्मां डी ल्या संडे : ब्रह्माडवि ज्ञान विप्रदाचा उह ` 
खड : पिंडस्थेचा ठाई खंडले : तेसे इश्वसेचे नगे › ( निवै.प्रमे. ) 

२. स्वरूपगत श्चानाव्यतिस्कत ईेदवराजवर ज्ञानशक्ति निराीच असते, अवतार. 
हेतुप्रमाणे त्या श्ञानशक्तीचा परमेदवर संपूतवाने विवा जपुणैतवाने स्वीकार कर्य 
अ्ततो, हे शक्षात ठेवावे 

३.“ इंश्वराचे स्वरूप बुद्धानंद ... ...केवठ हे रक्षण (वि, रथ.१४७) 

नित्यमुक्त म्हणजे ...अङ्खान : अधीनत्व : अविद्या ये तिन्दी नक्नोनि अनादीचे 
सक्तः ते कविः ना बुद्ध म्दणोनि अक्षान नादी: प्रभु म्हणौनि अधीनत्वे नादीः; 
केवर म्दणोनि आचा नादी ° (निवै.्रमे,) , 


४, परब्रह्म परमेश्वरः ११३ 





स्वरूप ` उद .गी,५८९६५.६ )उल्ट देवता निवेद असस्याशरुटे (वि. ४५) 
स्या कघीच मुक्त होऊ शकत नाहीत, " बद्धमुक्त' (वि,४५) जीवश्वल्पं 
ईश्वरदत्त ज्ञानप्रेमाच्या उपायांनी मुक्त हेत अपे तरी तदू्वीं अनादिकालः 
पासून ते अविदेने बद्ध अषतेच. माणि मुक्त जीवस्वरूप अविदचेषासून 
मोकटि क्षे तरी अज्ञानापासून पूर्णपणे मोक होत नादीच. कारण, पूर्वी 
उ्ेसिल्याषमाणे, मक्तिमार्गानि ईंशरस्वसूपीचा आनद भोगणन्याना श्चानिः 
याच्या ब्रह्मानंदाच्या अतुमवाचे अज्ञान अते आणि शनमागानि ब्रह्मानंदं 
उप्रमोगणा्व्याना ईंश्वरस्वरूपातील अआनंदाच्या अतुभवाचे अश्न अशते, 
तेग्दां वयांचा अ्ञानव्रेव, एका अयने शिक अखतोच, सारांश, अश्यनः 
अघीनत्व व अविद्या या तिन्ही बंधापासून खरोलर निलमुक्त असशेटे असे 
कं हंशवरस्वरूपच होय, ते स्वतः तर मक्त आदेच पण सर्वाधिकारी जीगर- 
नाहि ते युक्त करू शकते हा त्याचा विद्ेष होय, 

अज्ञान, अधीनत्व व अविधा ही तिन्ही बंधने दोषरूप अहित, व्या 
दोषानी जीवदेवतांची स्वरूपे मलिन भ्राटेली असतात, पण ईशवरस्वरूप क 
तिन्ही दोषापासून पूर्णपणे मोकठे अशस्याधरुटे, किंबहुना या तिन्ही दोर्षानी 
ते कधीच मलिन दतत नसस्यामुखे ते नेदमी शुद्ध असते (शुद्ध तो : निर्व. ८) 
दे काय खांगायला पादिजे १ या दोषापासून अल्ि असल्यामुग्धेच ते शुद्ध 
होय अवे नादी, तर ईशवरस्वरूपी अन्यत्राचेनि प्रमाणे इतरचे भनेक गुणधर्म 
असूनि व्यचि बंधन याल मुद्धीच नसते-तोहि मढ दयाला कधी वगत 
नादी, ्हणूतहि ते शुद्ध होय | । 


अच्युत : अविक्रिय 


एबगुणविशिष्ट दंश्वरस्वरूप “ मच्युत ` व ‹ अविक्रिय ` आदि, (अच्युतं 
तो ¦ निर्व. ५ अविश्चियु तो : निष. ५). आपर्या मूढ स्वरूपापासून जो च्युत 
होत नश्चे तो अच्यत; आणि ज्याचे स्वरूप कधी विकरत नाही तो भविक्रिय्‌, 
-इंश्वरस्वरूप अपस्या मूढ स्वरूपापासूल च्युत होत नाही, अर्थात्‌ , भ्रष्ट हेव 





१. ४ शुद्ध म्हणजे निम : णवे इेश्वरस्वरूपी अन्यत्र युणधर्माचा बंध नादी ; तेभ 
अशान अधानता केसी बोलावी ' (ल. बं. निव. ८). 


८ , २, ‹ स्वकूपूत्ाम्याद्‌, न तः च्यक वा › ( गाप, संत कममी कोश }, 
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माही; म्हणजे ते स्वरूप निरंतर जघेचे तचे असते. ते दु सन्या कुटेहि वेचलेले, 
सते. जीव इतर नीवांच्या किंवा देवांच्या दिक्नाणी वेचरेल्मा म्हणजे 
आसक्त असतो, तशचाच देवता या परस्परात व इश्वराच्या टिकाणी आसक्त 
अषतात, पण इश्वर मात्र कुठेच आसक्त नस्तो 

इंश्वरस्वरूपाच्या गुणधर्मात च्युति होत नाही, इतकेच नादी तर त्या 
श्वरूपात पावन स्ञटेल्या मक्तानाहिं च्युतिं नाही. उलट, देवतास्वूपे 
च्युतिर्मत आशित, स्याच्यापासून ब्रह्मांडस्था विभागतात तेद त्यांच्या पच~ 
प्रकारात च्युति-अ्थात्‌, कमीपणा होतो, पिंडस्थात तर ते स्वरूप अधिकच 
श्युत होते, शिवाय, देवतांची फढे देखीर च्युति्मत आहित. कारण, तेथील 
भोग सैपस्यावर जीर्वाना खाली यावे लागते, व्यचि तेथून पतन होते. इश्चर- 
स्वरूपात असे कादीच नादी. ते अनेकदं बिभागले तरी त्याच्या मूढ ॒स्वरू- 
प्रात यक्िचितहि कमीपणा होत नाही; म्हणजेच ते अच्युत भस्त. आभि 
त्या स्वरूपात पावन भ्लस्या भक्तानाहि कघी व्युति-पतन नसते, ते निरंतर 
अमंद उपभोगत असतात 

हश्वरस्वरूप अविक्रिय अते याचा अर्थं असाकी, या स्वरूपत 
कधी विकार उत्पन्न होत नादी, अथौत्‌, ते मूष स्वरूप नेहमी जसेचे तसे 
असते. ते अवताररूपाने विभागटे तरी त्यात बदल होत नाही. उलट, जीव- 
देवतांच्या स्वरूपी मात्र विक्रार अघतो. एवाद्य व्यक्तीच्या डिकाणी आसक्त 
असणे हा विकार होय. इड्वरस्वरूपाख अश्ची आसक्ति कुणाच्याच शिकाणी 
नते, जीवस्वरूपीचा विकार तर कघीच नाहीसा होत नादी. ( आ.४६ ); 
आणि देवर्ताना खेदस्हाद अक्षतो (वि.मा.९५ ) हया व्यांच्या ठिकाणचा 
विकारच आहे, . इईश्वरस्वरूपी असे कोणतेच विकार नाहीत; म्हणूनच तो ` 
+ अविक्रिय › हेय 

तथापि ईश्वरस्वरूपी आसक्ति नसते हे `म्हणणे अक्षरशः खरे नाही 

कारण, ईइश्वरस्वसूपाला जीवोडरणाचे म्यषन अहिच, या अथान ते जीवाच्या 
ठिकाणी आसक्तच नवते का १-अथात्‌, अवते, पण ` ईश्वरस्वरूपाची ही 
आसक्ति गुणरूप आदे, तर जीवदेवतांच्या स्वरूपीची आसक्ति दोषरू्प 





कब्हणे ठायी वेचला नादी तो अच्युत ' ८ निव.प्रमे. ) 
दवत्रा. खद्‌ भाल्दाद्‌ं ५ जीवं तव वो बिकाररूपावि ‡ (ल.स्थ.निवे.५) 
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असते. विशेष हे की, आसक्त होऊन जीवोद्धरणाचा भ्यापार करीत मष 
तानाहि आत्मरमण ईशवराला भपस्या स्वरूपानंदाचा विर कधीच पडत 
नाही, तो स्वस्वरूपी निरंतर रममाण अतो, उङ्ट जीवदेवता स्वस्वरूपाल्मं 
विरून इतर ठिकाणी आसक्त होतात, जीवाच्या ठिकाणी गुणस्प भक्तिं 
असू शक्ते; नाही असे नाही, पण व्यवेदीहि जीव मापहे स्वरूप पूणैपणे 
धिषरतो, उलट ईडवर जीवमात्राच्या ठिकाणी गुणरूप आषक्ति ठेवून आपङे 
स्वरूप कृषी विसरत नाही, त्याच्या आतमरमणत्वात कषी विकार उत्पन्न होत 
नाही. या दृष्टीने ईइवरच काय तो एकटा ^ अविक्रिय › होय. । 


स्व॑साक्षी 


या अविक्रियतेमुटेच ईस्वरस्वस्प ‹ सर्वसाश्ची ' अदि, ( सर्वषाक्ची तो‡ 
निर्व. २२), सर्वाश्चित्व म्हणजे सर्वत्र उदासपणे ईिंवा अनाषक्त शक्तीने 





पाणे, जे जे आप्या दृष्टीच्या रप्प्यात मेल ते, व्या दिकाभी ल्पिन रोता 


पाहणे, अर्थात्‌, हे अविक्रियतेमेच शक्य अदे, कारण, कोणता पदार्थ 


पाहून जो विकरत नादी तोच सवंसाश्िताने म्हणजे अनाघक्तपणे किंवा 


उदास वृत्तीने पाहू शकतो, ‹ आपण करीना : आणिका करवी करीना 


करीता तरी सकठही देवे : तो खाक्चौ बोल्निः (वि, मा, ११) भश्रीच 
 भरीचक्रधर्वार्मीनी साश्षितवाची म्याख्या केलेकी अदे. 


सर्व॑कती : निरभिभानी 


हंदवर स्वतः काही करीत नादी किंवा इतराकडून करवीत नादी, या- 
वरून ल्याच्या ठिकाणी काहीच कर्त्व नाटी की काय अश्ची शंका येइंल\ पण 
ती खरी नादी, ईदवरस्वर्प सर्वकते अदि, ( सवैकर्ता तो ‡ निव, २१), 
कर्तृतवाचे खथ घामर््यं कारणरूपाने इंशवरस्वरूपी अषि; पण ते तो स्वतः कधी 
कार्यालय आणीत नादी प्वढेच, तथापि, “ दर्वकर्वा तो * या वचनातीश 
^ सर्व › हा शब्द्‌ या हिकाणी यथारथतेने व्यावयाचा नादी. कारण इंदवराच्या 
करतात वस्तुतः ' सर्वाचा › घमवेश् होत नाही. उदा* - जीव, देवता ब 
कारणप्रपंच हे तीन पदार्थं इदवरप्रमाणेच अनादि असस्याघ्रुठे स्याचे मू 


। कतव इधराकडे येच शकत नाही. या अनादिषिद्ध पदायवि चालक 


मातत त्याच्याकडे. माहे, - कारण,. त्याच्याच प्रदृप्ीने या ववा व्यप्रार होत्र 
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असतात. या अर्थानि मान्न तो सर्वकर्ता अहि यात शंका नाही, हे सर्वकतूत् 
त्याच्या स्वरूपी असूनि व्याबदर व्याल कधी अभिमान वाटत नादी. कारम 
इदवरस्वरूप ' निरभिमान › अदि. ( निरभिमान तो : निव. ११). उलट, 
शजीवदेवता मात्र साभिमानी आहेत, (वि. मा. १६६. ) 
.` याशिवाय अनेक गुणघमं इंद्वरस्वरूपी अदित, त्याचे वणेन किती 
अ्ाणि कोडवर करावयाचे | उदाः " प्रसन्नता एेखा एकु धमु : ईदवरीचि आतिः 
(मा.मा.१३६); (द्या : मया : कृपा ; कश्णा : ह ईरवरीचि आति? (वि, 
१२१). याचे सविस्तर वण॑न परमेद्वर-व्णनात पुढे यायचे असव्यासु्े 
त्यांचा इये केवट नामनिर्देश्च केा आदि. पण याशिवाय इच्वरस्वरूपाचे 
काही मदाच विशेष आदत ते आधी पाहू | 
शक्तिरूप गुणधर्म | च 
आतापर्य॑त वर्णन केलेले युगधर्मं हे सर्व ^ स्वरूपांग ? गुणधर्म होत, या- 
शिवाय हेच गुणधम हसवरस्वरूपी ८ शक्तिरूपःहि अषतातच. स्वरूपांग 
गुणधर्म हे इतरंच्या उपयोगी येऊ शकत नाहीत, ते इतराना दैताधेता येत 
नाहीत, पण शक्तिरूप गुणधम मात्र इतराच्या उपयोगी येऊ शकतात, ते इतराना 
देताषेता येतात, हया फरक ब्रह्मस्वरूप-~व्णनात स्पष्ट केले अदि. रकिंबहूना 
ब्रह्मस्वरूप "व ईद्वरस्वरूप यातील दा एक महखाचा मेद आहे की, ब्रह्मस्व- 
रूपात, ईरवराच्या ठिकाणी असे स्व गुणघमं अदित, पण ते केवठ सखरू- 
पांग, म्हणजे स्वरूपीचे अदित; उलट, इदधराच्या ठिकाणी ते शक्तिरूपानेहि 
-आहेत, याचभुटे ब्रह्मस्वरूप यथाथेपणे अकत बनले आहि तर ईश्वरस्वरूपाल 
?सृषटिरचना, हंहार, जीवोद्धरणादि कायै करता येतात, 
-अन्यत्राचेनि पमाणे शुणधभर 
इदवरस्वलूपाचा दुरा महत्वाचा विश्चेष असा की, इत्र जे जे अहि 
: वैते सर्वं ईश्वरस्वरूपात अहिच, पण इंदवरस्वरूपी प्रासुल्यने अषटेस्या काी 
: शोष्ठी मान्न इतरत्र  कुटेच नाहीत, त्या फक्त इदवरस्वरूपातच आहित, 
(अन्यत्र आति ते इ्वरी आति ‡ ईश्वरी आति ते अन्यत्र नाही-वि, १२२) 
` अर्थात्‌, इतरत्र असषस्या गुणरूप गोष्टीच ईदवरस्वरूपी आदित, दोषर्प 





१, ^ भन्ये म्हणजे युण : वाचौनि दोष नश्दती  ( वि. स्थ..१२२) . 
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मात्र नादीत, अषाच याचा अथं ध्यायचा. उदाः जीवाच्या रिकाणी -असः 
डेस्या सर्वं कला, गुण, सामग्री बगेरे; तेच देवतांची साधने, त्यांची सामरथ 
रेस्वयै, ज्ञाने, प्रकाश, सुख वरे हे सर्वं सर्वसमर्थ ईंस्वराच्या व्वरूपी आं ह 
याप्रकरे ईश्वराच्या रिकाणी असङेस्या गुणघर्माना (अन्यत्राचैनि प्रमान 
किंवा ' अन्यत्राच्या मापाचे गुणधर्म म्हणतात । 

उलट, इतरत्र नसलेस्या, इतकेच नाही तर फक्त ईश्वरव्थयं 
ठिकाणी अषट्ल्या अश्चा गोष्टी श्टणजे : प्रेम; बोघश्क्ति; लीढा, संरमं 
व ग्रहणा दी दाने परश्च म्हणजे दुरून देण्याचा घम; देहविद्या; अपरोक्ष; 
सामान्य व विशेष दी ज्ञाने; तके, दया, मथा, कृपा, करणां श््यादि गुँ 
मणि विरूद्धधरमिल; या गोष्ठी फक्त इंश्वराच्याच ठिकाणी अदत्‌, जीव- 
देवतांच्या ठिकाणी, इतकेच काय पण ब्रह्मघ्वरूपातहि त्या नंशैत. इश रँ 
या गोष्टी इत्याना दिस्या तर ल्या त्याच्याजवरछहि नियत्वानेच अतीत 
( ईश्वरौचे ते घकठदी निस्य; वि, १२२) क 
विरुद्धघित्व श 

ईश्वरस्वरूपीच्या आणली एका मह्साच्या विशेषाचा उदेव बर्‌ 
अर्च भाहि. याचे अधिक सष्टीकरण अवदय अहि, द्य विशेष ईश्वराच्या 
विरुदधधर्मिखाचा होय अणि तो फक्त इश्वराच्याच ठिकाणी आददतो, इतरत्र 
नाही, ( विरद्धा धर्मी समत्रेश ईश्वरीचि आतिः वि. मा. १०). ईश्वरस्वरूपात 
विषश्द्रधमौचा समात्रेश होतो हे त्याजविष्रयीच्या अनेक वचनावरून दिप 
येते, उदाः ‹ ईश्वर सकठघर्षरषितु होए ¦ आणि युक्ती होए” (वि.मा.१४); 
£ विकरतुचि न विकरे " (वि, मा, १५४); ^ आपणा करीना : आंणिका करवीं 
क्रवीना *-( वि, मा, ११ ) आणि अपे असून ‹ सर्वक तो ` (निष, २११ 





१. ‹ जीवाचा डां जेतुकीया कका : गुण : साममरी : भान देवतांचिं 
साधने : सामर्थ्ये : पश्च : ज्ञाने : प्रकालने : सुख: हे अववे देश्वरी असें; 
कातो सवंसमथे : पर : म्दणोनिः (वि. स्थ. १२२) 

२. ‹ हश्वरीचे ते अन्यत्र म्दणजे जीवदेवतांचा ठाहइ नवते ते कायी :- 
नौ : प्रेम : बोधराक्ति : रीरा : संबंध : महणा : परज्ञा : तनुसाधन : भप- 
रोक्ष : सामान्य : विङ्ेष : दया :. मया : कृपा करुणा एवमादिकं गुण; 


विरद धमे ; है नादी ` (सदर) 


१३१८ महा्यभाव वच्वन्नान 





ह सवं॑विरद्रघपरिलच न्दे तर काय १ इशवरस्वरूप "ते कतै ना अकत : 
भोफे ना अभोक्ते : देखते ना अदेखते : तेय काद म्हणो नये ॥ ेसे विदध- 
घम केवि घडति : तेथ हैचि उपपति ¦ जे मी चीची शक्ति ¦ म्हणौनिया! 
{उद्ध.गी.६५४,६५५ ) अवे भास्करम म्हणतो. द।मोदर पंडितनि या 
विर्द्धघरमिखाचा उद्धेख वछ्ाहरणात पुदील्प्रमाणे केख अहि. ^निर्मुण कां 
जले षुण : निराकारा साक्रारपण :निपभिपाना दैयनिर्दलन : हे केवि घडे" 
(५६); ‹ खाना होओौनि निद्धा थोरू : मीतरि अक्तौनि सकल्य पड : अकर्त 
करी सष्टिषंहार : हे अघटीत नोह ॥ एेतिया विर्द्धघर्माचिया प्रतरत्ति : एकी 
हृश्वरीचि आति : ते वेदशा्रे तकं नेणति ; जाणती मक्तजनु ” (६०, ६१) 
सारांश, ईश्वरस्वसूप विरुद्ध धर्मानी युक्त अदि हा त्याचा एक मह- 
स्वाचा विशेष होय, ' केवढ › ईशवरष्वरूप हे सर्वधर्मयूनय अहि ही वस्तुस्थिति 
होय. तथापि या कवन इंश्वरस्वरूप।तच जेथे माया समवायित्वाने संब॑ध 
पावरेटी आहे ( निवै.१५ ) तेथील श्शवरस्वरूपाल मात्र मायासबंषापरमे या 
सर्वं -घमौचा स्वीकार करता येतो. (देशवर्यादि करोनि स्कढदी . धं 
मायासंमषेचि तेय : निव.१८). हे नीट रक्षयात येण्याकादी प्रथम आपणाद्य 
परनेश्वरस्वसूपाची ओढल् करून पेती पाहिजे 
सथ्िद्‌ानद्‌ परमश्वर 

देवताचक्राचे एकूण नऊ थोवे असून उचनीचक्रमाने वरील देवता- 
श्वसूप खालील देवत।स्वरूपा म्यापून अक्षते हं आपण पूर्वी पाले, विश्व 
दैवतेन भग्यक्त स्वरूप आप्या खालील सवे देवतास्वरूपाना म्यापून अहि 
विशेष्या अम्यक्त स्वरूपाची मर्यादा ५०० कोटी योजने आदे, या मयदि- 
प्रटीकडे मायास्वस्प असून स्याने विशवेच्या स्वरूपाल म्यापले आहे. या माया. 
श्वरूपाल। ब्रहमस्वरूपाने व ब्रह्मखरूपाला ईश्वरस्वसूपाने ग्यापटे आहे. अर्थात्‌, . 
विशेष्या अभ्यक्त स्वरूपापरीकडे व मायास्वरूपाच्या मयदि अलीकडे माया, 
रह्म व ईश्वर या तिची स्वरूपे म्याप्यन्यापकत्वाने आत हे लक्ष्यात येल 
याला °्यंश › म्हणतात, या व्यंशालच सच्चिदानंद परमेश्वर असे नाव आहे, 


स 

१. भीमद्रहमाचायीच्या इुदध्विती वेदां तानेहि अह्याग्या ठिकाणी या विशद 
भमाचा स्वीकार केलेला अदि; इतकेच नाही यर ' विरुद्धसवैधरमश्रयत्वं तु ब्रह्मणो 
भूषणाय ' (बरहम, ४, वरौ शरीवष्ठमाचार्योचे भाष्य ) असे ददल भाद, 
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तयश स्वरूप । 
सचिदानंद › म्हणजे ब्रह्य, माया वे ईश्वर. सत्‌ म्हणजे ब्रह्य, चित्‌ 
इणजे माया आणि आनंदं म्हणजे इश्वर. ब्रह्म, माया अणि इश्वर मिदून 
भ्यंश बनलेला असून त्यालाच “ज्यंश परमेश्वर ` किंवा ‹ सचिदानंद परमेश र › 
असे म्हणतात, (सत्‌ शब्दे ब्रह्म बोलिजे : चित्‌ शब्दे माया बोलिजे : आनंद 
शब्दे ईश्वर बोलिजे ¦ ब्रह्म : माया : ईशरं एसा च्य॑श परमेश्वर प्कु मति ६ 
म. वा. ५). अर्थात्‌, वशात ब्रह्म, माया व ईश्वर या ति्हीची अभ्यक्त 
स्वरूपे असून लया ति्हीनी मिदून एक ज्यं बनतो 
, तीन अंश म्हणजे व्यश. यातील “भं ` शब्दाच्या योजनेवरून ब्रह्म 
माया व ईश्वर या ति्हींच्या स्वरूपातीट प्रत्येक स्वरूपाचा एकेक ‹ अंश › स्णकजे 
तुकडा भिद्धून त्यश बनला अशी कल्पना होण्याचा संमव अहि; पण तश्ची 
वस्तुस्थिति नाही. कारण, प्क तर या तिची स्वस्ये अभ्यक्त अहित 
त्याप्रटे यांचे तुकडे पड् शकत नाहीत. अर्थात्‌, व्यं्ात अंश्शिया अस्‌ 
भाव नादी. (व्यं तरि एरु कैषा: ना तेय एरु वेगढा करो तैर भणौनि ‡ 
तेथ अंद्यअंशिया रेषा कादी भावो असे : व्यञ्च हा- निरूपावेया दोषे भणि- 
जतु अष्ठीज : वासना : निरूपावेया दोषे भणिजे : सक्च ज्ञान होभवेया ४ 
वि.मा. १२). तथापि; अ्यंशाला “प्क › सहणण्याचे कारण इतकेच की, ही 
तिन्ही स्वरूपे तेथे न्याप्यन्यापक भावने, बोटातील अस्थि, माष व सधिरा- 
प्रमे मिषगलेटी असतात, म्हणून ती आपणालम वेगवेगद्छी करता येत 
नाहीत, इतकेच. हा न्याप्यग्यापकमाव देवी निथित अहि. तो अषाकी 
मायास्वरूपाला ब्रह्मस्वरूपाने नयापे आहि पण ब्रह्मस्वरूपालय मात माया- 
स्वरूपने म्यापञे नाही. तेच, या दोन्द्री स्वरूपांना ईश्वरस्वरूपने म्या 
अषि पण व्यांनी मात्र ईश्ररस्वरूपाल्य म्यापठे नाही, मायास्वरूपपिश्चा ब्रह्म 
स्वरूप सपूर असस्यामुे ते मायास्वरूपाला न्यापू शकते, पण मायेचे ोष्ठर 





१. ‹ यथा अंगोढीच्या दं भस्थिमांसरूधिर म्दणितछे तरो रुभिर वेशे 
कश्या होय ¦ तैसती माया स्वरूपधमें वेगी केस्या होय : परि अस्थमा स वेगरे नन्दे : 
तत्ते बरह्म द्रवेगरे तष्ि.: काते स्वरूपत्वे अभिन्न अते? (ल.ब॑.म.वा.५) 

“ये तिन्ही भसौनि एक वेगे करू न येती : तैसे यरे दोन्् बेगदी 
करू न मेती: काते स्वरूप की : म्दणजे सज्चदानदस्वरूप ` ( सद्र) 


१२७ प्तभावं तत्वक्षानं 


क ~ ^^ ^^ ^^ ५ ^> ^ ^^ 





स्वस्प मात्र ब्रह्मष्वरूपाला भ्यापू शकत नाही. आणि या दोदहोच्याहि 
शवरपापेक्षा ईशवर्वरूप अत्येत सपूर असव्याघटे ते या दोक्नाहि न्यापू 
शकते. पण ही दोन्दी मात्र इशवरस्वरूपाल म्यापू चकत नाहीत | 
बिन्दी अशाच समानत्व नाही 
व्यंशामधे ब्रह्म, माया व इश्वर यांच्या स्वरूपाचे (अंशः म्हणकञ 

तंकडे पए्कन्नित होतात हे श्णजे जसे लरे नादी तेच हे तिन्ही अंश तेये 
खमानत्वाने असतात हेहि ्दणणे बरोबर नादी. सपूरोष्ठरत्वाच्या दृष्टीने 

च्या स्वरूपात्‌ समानत्व नाही हे आपण आताच पाहिले, इतर गुणघर्माच्यां 
बितीतदि रस्याच्यात सुमानत्व नाही, कारण, ब्रह्म गुणधर्मरदित अहि; 
माया गुणवती, धमेवेन्री व विकारव॑ती अहि; आणि हशर रुणध्मरदित वं 
युक्त असा दोन्दी आहे. (बि.मा. १४). गुणधर्माप्रमाणेच स्वरूपमयदिच्यारि 
बतत व्यांस्यात समानत्व नादी. कारण, इश्वरस्वरूपापेक्षा ब्रह्मस्वरूप 
मर्यादित अदि आणि व्याच्यपिश्चा मायास्वरूप तर अत्यंत मर्यादित आहि, 
श्वर व व्रह्म स्थूलार्थानि एकरूप मानली तरी अमर्याद व अनंत अशा 
हश्च रस्वरूपातं माया हरपून गेली आदि, भपस्या शरीरावर याप्रमाणे तीढ 
तावा याप्रमाणे दशवरस्वरूपात माया अदि आणि ती तेथे इरपून गेही 
संहि, द्यामुढे शद्ध मायचे स्वरूप इश्वरस्वरूपात आहि ते तेथे व्यं अहि, 
हश्वरस्वरूपात शद्ध मायेचे स्वरूप फक्त विद्वेपलीकडेच असु शकते आणि 
सहथूतच आरंभी) विख्वेपलीक्डे जेये ब्रह्म, माया व इईश्वरस्वरूपे एकमेकातं 
म्याप्यम्यापकत्वने मिसबटलेली भदत तेये व्यश अहि म्हणून म्दटरे आह, 
एकत्र असूं वेगी ॥ 

 अ्य॑शातब्र्; माया ब इईश्वरया तिहीची स्वरूपे एकम मिसढरेली 
अखतात है खरे; पण ती एकत्र मिघषठेषटी असूनहि स्वस्वरूपाने वेगवेगल्यौच 
अषतात, हे टक्ष्यात ठेवले पा्विजे. उदा; ब्रह्मस्वरूप माप्रास्वरूपात ब्यापहे .. 








१. " तीन्दी स्पे अंरा मीरोनि असती म्दणौनि त्रिय ¦ परि कीन्ह अंश समाः ' 
मचि नसेति : मयिचा अश दद्वर्वरूपौ हरि: जैपी देहमध्ये मस असे : तैसी देक्ष्वरी 
माया हारपोनि गेरी : म्णोनि जेवुला ढाई माएचे स्वरूप शठंमले अते तेपुलाधे 


हदु तेरवरताः [कवाम,) ` , , -.* 
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असूनि ते त्यापासून वेगठे अहि; आणि ईदवरस्वलूप या दोन्ही स्वरूपात 
व्यापष्ले.असून दोहोपासुनहि वेगे आदि. पिता व्याप्रतागे पुत्राच्या रिकराणी 
मनोघर्मानि न्यापलेला असूनि वेगढा राहतो त्याप्रमाणे इईश्वरस्वस्पं 
^ सर्वात्मकं › भावानि सर्वं जीवदेवताप्रपंचाच्या ठायी कडतरून भ्यापरेले 
असूनि ते ' सर्वातीत?त्वाने निरटे अते हे आपण पाले, अर्थात्‌, तें 
मायास्वरूपात भिपव्वलेले भसूनहि ` त्यापासून अलिपत असते हे सांगायलंः 
नकी, कमङपत्रामध्ये जीवन ज्याप्रभागे अंतर्बाह्य न्यापून बुद्धा व्यापासूं 
वेगछे राते त्याप्रमाणे सर्व॑स्वरूपात इवरस्वरूप ब्यापूनहि त्यापासूल ते! 
केगरे गाहते. व्य॑ञ्चात्मक अथवा सचिदानदस्वरूपाख ‹ एक › म्दणण्यार्े 
कारण इतकेच फी, ती स्वरूपे वेगी म्हणता येत नाहीत; तथापि वस्वुतः 
ती वेगवेगद्ी आदेतच, कारण ती एकमेकोच्या गुणधर्मानी लिपि होत 
नादीत. ईश्वरस्वरूप ‹केवठ ` असस्याचे भपण पिके, व्यंश्चतील् या 
^केवल्छ ` ईशवरस्वरूपाजवठच माया सेवकभा्राने मनोधम॑पू्क वेनं 
निरंतर असते, ( केवीचि निष्यसंव॑वे माया अते : नि्वै,१५). तथापि 
तिंच्यापासुनदहि ईरवरस्वरूप अरिप्तिच राहते, तिला ते स्प्थं देखील करीत 
नाही, ("प्रङ्ृतिमाजी भहौनि न मैढे : गुणघमीं तियेचा ' जा.१,५५८; "मी 
मायावघुति नातठे : प्रकृती न विटाठे* उद्भ. गी.५९० ). मायेचां निद 
संबंध अपतो म्हणजे परमेदवरस्वरूपात ती घमवायित्वाने भिषण्ठेटी असते, 
तरी ईश्वर तिच्यापासून वेगन्य अषतो म्हणजे तिच्या बुलदुःर्वानी तो 
स्वतः पुलहुःखी होत नाही; ररवा तिर्ला आपल्या स्वरूपीचा आनंद 
भौगवीतहि नादी, आणि स्याने भोगवृ म्हटके तरी नियबद्धतामुढे मायेला 
तो आनंद प्रमवू शक्त नाही, अर्थात्‌, हईरवरस्वरूपात माया मिषण्डेली ` 
असति वयाच्या स्वरूपानंदाची प्राप्ति मात्र या अमागिनीला होऊ शकत; 
नादी, ( माया जेय संबधति पातली असे तेथचि न पवे : निव, १६), 
याचमुरे, मायाकंनंष असूनि व्यं शातील ईश्वरश्वरूप ‹ केवल › होय, 





` -१. "वेश भ्दैणजे हे दोन्ही जेथ असति तेय तो नाही ,. भसीनि 
बेग ; यथा पिता पुत्रविगछा' (ल, र्थ, म, वा,४}) क 


१९९ भहार्वभीवं त्वन्तं 





प्रलयेक अरा परमेश्वर नण्डे 

या व्यंशात्मक़ सच्चिदानदस्वरूपाला परमेश्वर ग्हटरे अहि. पण याचा 
अर्थ, याती प्रयेक स्वरूप परमेदवर आदि अघा करता कामा नये. बह्म, 
मावा व ईश्वर मिद्ून पस्मेदवर होय, याचा सरढ अथं अखा की ब्रह्म व 
माया या दोहनी युक्त अशलेस्या ईडबरस्वरूपालाच परमेखवर स्हणावयाचे, 
ब्रहमस्वरूपापलीकडे असलेले केवन्छ ईशवरस्वरूप हे निरसुण व सवैघर्मदन्य 
अहि. तथापि लयाच ईंश्वरस्वरूपात “देश्र्यादि करोनि सकठ्दी घर्म माया- 
संबेवेचि तेय ( निर्व. १८ ). याचा उघड अर्थ असा की, ईश्वरस्वरूपाचा 
व मायास्वरूपाचा जेथे संघ येतो तेथेच ₹ईस्वरस्वस्प टरेशर्यादि सगे 
घर्म स्वीकासे, अर्थात्‌, है सग्ढे धमं ईश्वस्वरूपात असतातचः; पण 
लाच कार्यं वरतैवण्यासाठी मयेचा संब॑घ आवदयक अतो, ईश्वरस्वरूप 
£ सकलठघर्म॑रदहिवु होए? ( वि.मा.१४) अते म्हटरे अहि ते याच अर्थानि, 
वस्तुतः ईश्वरस्वरूप सर्वं गुणधमीनी युक्त अहिच, तथापि लाच्या केवठ 
स्वरूपाकडे लक्षय दिले तर तेये या गुणधममाचे कार्थं वर्तत नाही; भणि 
म्णून ते ^ केव › स्वरूप ! सकटषममरहित › होय, पण जेथे ईश्वरस्वरूपाचा 
व मायास्वर्पाचा संब॑घ येतो तेये मात्र त्याच्या गुणधर्माचे कार्यं वर्तते--. 
आपले केवढत्व मग पवू न देता, मयेशी सर्बध अषलेढ न्य॑शातील इंदवर- 
स्वरूप सखकढगुणघमानी “युक्त › होते. तथापि याचा अथं, ईश्वरस्वरूपी 
कारणरूपाने भसरेके गुणधम ^ माया › कार्याल आण्ते असा मात्र नादी तर . 
ईरवरच आपले हे शक्तिरूप गुणधमं व्य॑शात स्वीकारतो, गुणधम कार्यालय 
` आणण्याचे क्त मायेकडे नसून ईंरवरस्वरूपाकडेच अहि, पण ते त्यंशातीलः; 
हश्वरस्वरूपाकडे स्हणजेच परमेदवराकंडे अहि, एवडेच, 
सर्वराक्तियुक्त ईश्वर = परमेश्वर 

मयेने युक्त असलेला हंदवर तो परमेश्वर होय. असा हा सचिदानंद. 
स्वरूप परमेद्वर “ जीवप्रपंचम्यतिरिक्त  ( जीवप्रपचम्यतिरिक्त सच्धिदानंद्‌- ` 
स्वल्प परमेदवडङ एकु आति ¦ तो खवंशक्तियुक्त : म.वा.१ ) म्हणजे जीव 
भागि प्रप॑च या दोन्ही अनादिषिद्ध पदार्थापासूल पूर्णपणे वेगन्न आहि," 
वस्तुतः परमेदवर हा जीवप्रपचात सर्वाप्मकतेने महि; तथापि याच्या गुण- 
धर्मान तो लिपित होत नादी, श्दणून यांच्या वेगढा स्द्टलेढा आदे. 
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एलादा योगी पुरुष लोकात राहतो म्हणजे सयांच्याच देशात, मटमंडपात 
किंवा षरात रद्ून सयांचेच अन्नोदक रेवन करतो; पण यांच्या युलदुःलानी 
लि्तिन होता वेगवा अतो याचप्रमाणे परमेश्वर जीवप्रपचात असूनि 
त्याच्यापासून वेगढ् अतो. 

ˆ ` जीवप्रप॑चाप्रमाणेच परमेश्वर देवतांनाहिं अतर्बाह्य ग्यपून रयच्यापासु- 
नहि वेगन्या अहिच. तथापि, तो जीवपरपचम्यतिरिक्तं असस्याचे जते ख्पष्ट- 
पणे ्हटडे अदि (म. 9. १) तेष्े तो देवताभ्यतिरिक्त अघल्याचे र्दटले 
नादी. आणि एका अर्थानि "परमेशर * हा देवतान्यतिरिक्त खरोखर नादीडि. 
कारण, ` आपल्या खालील सर्वं देवतास्वरूपाना म्यापून असलेली माया व 
ईश्वर ( = बरहम + ईश्वर ) मिन जर्‌ व्यंशात्मक परमेश्वर अदि (म. वा.५ ) 
तर तो मायान्यतिरिक्त वा देवतान्यतिरिक्त कषा म्हणता येईल ! ' ईश्वर › 
हा देवतान्यतिरिक्त म्हणजे ( जीवप्पचाप्रमाणेच ) देवता पदार्थापासून 
एक निराब्डा पदार्थं अहि हे खरे; पण ‹ परमेश्वर मात्र देवताम्यतिरिक्त 
नन्हे, कारण, देवतांची स्वामिनी जी माया तिचा संबध श्चस्यावाचून 
८ ईश्वरा › ला (परमेश्वरत्व' प्राप्त होत नाही, परमेश्वर ° सवं शक्तियुक्त › ` 
आहे असे म्हटले अहे (म. वा, १) आणि याच्या या शक्तीत देवर्ताचा 
समावेश होत अषस्यामुण्े तो देव्तानी युक्त अहि हे सांगायलाच 
नको. अर्थात्‌, देवांनी युक्त नघलेला ^ दंध्वर' हा मुद्धी ^ परमेश्वरः च 
ुमहे-तो केव ' हदवर' होय, हे लष्यात ठेवले पिज. , परमेश्वर 
म्हणजे परम दे्व्याने युक्त असेल. पण व्याच हे रेद्वयं माया- 
दबधामूडेच अदि. ( निर्वं १५). मायान्यतिरिक्त म्हणजे मायास्वसूपापली- 
कंडील केवढ ईरवरस्वरूप हे कोणतेच काय करू शकत नौही, पण 





१. ‹ ग्यतिरिक्त म्हणजे वेगढा : जीवभ्रपचात भावौनि रजौनि अते : प्र वेगम ; 
्नेसा यौगेया केकातु वतैत असि : तयाचाचि देश : तयार्चेचि मढमंडप : तयां चेचि धरः 
प््ाचिचि उदक सीर॑तर सेविता भसे : पर वेग्म: तयां चा सुखदःखी बा्षीजनाः 
त्याचा सुखे आर्हाद उपजेना आन दुःखे खेदाते पावे ना : तेयां चेनि कासेन 
ल्पिना'? (म.वा. प्र.) । 

२, देवतास्वरूपात अतर्गद्य व्यापून व्याच्या युणधर्मानी ईिपरित हेत नसस्या- 
रे मात्र परमेश्वर देवताव्यतिरिक्तं हाय यात सेका नाद्र, । 


१४ वभावत यवेभावं ववक्षा 





मायासंबंधाला असलेले अ्यं्ातील इईदवरस्वरूप मात्र मयेच्या साह्याने सरव 
कादरी करू शकते, याचमुदे व्ये्यातील इटवरस्वरूप परमेदवर दोय, 


परमेश्वराच्या हक्ति 


परमेदवर हद! सव॑शक्तियुक्त म्हटटेला आदे, तेन्दां त्याच्या या शक्ति 
कोणक्ोणत्या या पादिस्या पारिजेत, ‹ शक्तिशब्दे सकठही देवत। : सकी 
गुण : सकठदी धमं : ज्ञान : विज्ञान : है सर्वं शक्तिशब्दे बोलिजेती' 
(म.वा.६ ) अपे श्तींचे स्पष्टीकरण भीचक्रधरस्वामींनी केले आदि, या 
वरून सन देवता, सर्वं गुण, सवै धमे, क्ञान व विज्ञान या परमेश्वराच्या 
शक्ति होत असे स्पष्ट होते. यपिकी, देवतांना परमेश्वराच्या चेतना शक्ति? 
म्हणून म्हणतात आणि इतर शक्तीना ‹ जडा शक्ति › श्दणून संबोधतात, देवता 
या चेतना शक्ति भसन च्या भावरूप आदित; तर गुण, धमै, ज्ञान व विज्ञान 
ह्या जडा शक्ति असून व्या अमावहूप अदित, या सवं शर्तीची आता क्रमा- 
क्रमाने ओढल करून षेऊ, | 
"चेतना शक्ति : देवता 
ञ .“देवताचक्रः या प्रकरणति (मागे षा, ३६ ते ७१४ पहा ) देवताख्रू~. 
पाची आपण आढ करून. षेतलेलीच अहि, तेग्दां स्यांच्याविघ्रयी या टिका. 
णी जास्त हिषिण्याची गरज नादी, त्यं स्वरूपात अंतभूत असलेली माया 
ष्ट सर्वं देवतांची स्वामिनी असून ती परमेदवराची प्रमुख शक्ति होय, 
(माया इईश्वरीचे प्रथम करण : वि.मा. ११२; आाशक्ति माया-वि.मा, 
१५७), ईश्वरस्वरूपात मायेचे स्वरूप हरपल्ले असून मयिच्या स्वसूपातं 
इतर सर्वं देवतांची स्वरूपे हयडली अदित-~न्याप्त भेत तेग्दां पर्यायाने 
सर्वं देवतांची स्वरूपे ई॑श्वरस्वरूपात ्याप्त असल्याचे दिसून येल. या सर्व^ 
देवता. सदाषश्दा. ईश्वराच्या संयोगने अता. सपं जसा चंदनाजवकर 
राहून लयाच्या गुणाबर कञ्च क्षलेला अतो तशा देवता हशवराच्या रुणावरं 
छुन्ध होऊन द्याच्याच सन्निध्यात निरतर राहतात, कारण, इश्वरस्वरूप 





- १.देवताचक्ति चेतना ; भावरूपा : एुकदोशिया : एरी जड : भभाव्‌- 
इपा ' (क.स्थ.मन्वा,८ } | ८. ५0. 


५; पर्रह्म परमेश्वर १२५ 





स्मानंदमय आहे, ज्ञानमय अहि, रेश्व्थ॑मय आहि, प्रकाशमय आहे, तेजोमय 
हे आणि प्रेममयहि आहि. सहणूनच देवता मेही सेवकेभावाने वयाच्या 
ठिकाणी मनोघमेपूर्वक वेचलेस्या अघतात, परमेदवराने जाणविस्यास त्याच्या 
तिन्दी प्रषृत्ती सया जाणतात भणि वया प्रधृ्तिनु्ठार यथाशक्ति कार्याल लमः 
तात, परमेरवर न्यक्त अवतार धारण करतो यविब्डी सवं देवता ओक्छग^ 
याच्या रूपाने याच्या सेवेादी अवतरतात. अर्थात्‌, अभ्यक्त स्वरूपात 
छाय क्रिंवा न्यक्त अवतारात काय पण परमेश्वर हा देवता शर्तीनी नेमी 
-युक्तं असतो 
~ या सव देवता परमेश्वराच्या शक्ति प्रहित; अर्थात्‌, व्या कमीयधिकृ 
प्रमाणात साम्यपन्न अदित, परमेश्वर आपली खव कायै दयांच्याकड्ून कर्‌ 
बून घेत असतो, म्यक्त ब्रह्मांडात बह्मा डर्थाच्या रूपाने सृष्टीचा म्यापार 
,त्याच करीत अष्ठतात, रीढेने विग्रह घारण करून ( देवतेसि टीलसविग्रह~ 
धारिव आति! वि.४७) लया अवतरू शकतात. मनुष्यपिं हात या अंशत्वने 
व्मसतात ` तर परमेश्वरावताराजवढ प्या संपूणैत्वाने म्हणजे स्वरूपीच्या संपू 
पंचप्रकारासदित असतात, ( ईश्वरी संपूर्ण शक्ति ; जीवी अंशता शक्ति. 
उद्धः ११), जीवानि स्याच्याप्रीययं केलेल्या श्रियेचे फढ व्या देऊ शकतात 
` ( देवता फएवदाती : वि. २११); आणि याच्यातील अष्टभैरव देवता त्र 
सृष्टीचा सहार व सचना देखील करू शकतात. (वि. २३; वि. मा, ५६; ७७\ 
मागे पा~६६ पहा ), सारश्च, खवं देवता ह्या अञ्च सामथ्यततपन्न अहित 
 श्टृणूनच त्या परमेश्वरच्या “शक्ति होत. या शक्तीच्या द्वरेच परमेरवर 
आपली सगढी कयं करवून वेतो. ( शक्तीते अधिक्योनि परमेश्वरि म्याप- 
उति: वि.मा १५ परमेश्वराचा सकव्छही ब्यापार शक्तिद्रारक : वि. मा. १४६) 
परमेश्वराचा स्वरूपांग पंचप्रकाराश्िवाय या सर्वं देवताच पंचप्रकार (अन्य 
 त्राचेनि प्रणि व्याच्या टिकाणी असतातच. ( पण ह्या अन्यत्राच्या मापाने 
असलेल्या साम्याचा अतर्माव मान्न जडा शक्तीत दतो. ) 
पर्मेश्वराची "आद्या शक्ति? किंवा “प्रथम करण › श्हृ्ून संबोधलेली 
माया दी या स्व देवतांची स्वामिनी होय. एला्या पतित्रतेप्रमाणे परमेश्व 
राच्या ठिकाणी ती परिपूणेपणे वेचरेली अते, ती परमेश्वराचौ आया शक्ति 
(सस्ये वादा, वक्रतीं, सन्नाट ज्याप्रमाणे भापस सवं र्पकारभर 
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मुख्य प्रधानाच्या द्रि चार्वितो, त्याप्रमाणे परमेश्वर आपला सर्वं ग्यापार 
या आद्या शक्तीच्या द्वारे चाल्वितो. अनंत ब्रह्मांडातीरु भर्नत देवतावर्‌ 
म्हणजे अनत शक्तीवर या मायेची ब वया मायेवर परमेश्वराची सत्ता आद, 
म्हणूनच त्याला “अनंतशकति परमेश्वरः (वि, २९३ ) असे यथायेपणे 
संमोघण्यात येते 
जडा शाक्ति | 

परमेश्वराच्या चेतना शक्ति उया देवता याचि स्वरूप आपण पाटे, 
आता त्याच्या जडा शक्तीकडे लक्षय देऊ, गुण, धर्म, ज्ञान व विज्ञान या परमे- 
श्वराच्या चार जडा शक्ति आदैत. या बाबतीत एकं गोष्ट लक्ष्यात टेव 
पादिजे ती अशी की, परमेश्वराच्या स्वरूप ( इंश्वरस्वरूपाप्रमाणेच ) अनेते 
गुण च अर्न॑त धम अदित, पण या स्वस्पांग युणधमीशिवाय त्याच्या दिका 
णी शक्तिरूप गुणधम निरटेच आदेत. एलाया वेश्रदेही माणताने आपस्या 
शरीरावर वज्रकवच किंवा वल्रांगी घारण करावी त्याप्रमाणे हे होये. स्वरूपागे 
धर्मं हे वञ्रदेदप्रमाणे अहित तर शक्तिरूप धर्म ॒वञ्जकवचाप्रताणे अदित, 
ज्ञानविन्ञानाच्याहि बाबतीत तीच वस्तुस्थिति अदि, परमेश्वराचे स्वरूप 
ज्ञानमय अषषणे निरठे आणि यव्या टिकाणी ज्ञनश्चक्ति' अषषणे निरि, 
अर्थात्‌, गुणधर्माप्रमाणेच स्वरूपांग ्ञनविज्ञानाशिवाय परमेश्वराच्या रिकाणी 
ज्ञानशक्ति व विन्ञानशक्ति वेगण्टी अषते है आता निराठे सांगावयाष नको. 
` ‹ अन्यजाचेनि प्रमाणे ° परमेश्वराच्या ठिकाणी सवै देवतांची जी सामरथ 
(पंच प्रकार ) अषतात त्यांचा अंतर्माव या जडा शक्तीतच होतो. तेग 
` जडा शक्तींचे गुण, घर्म, शान, विज्ञान व अन्यत्राचेनि प्रमणि हे पाचै थोवे 
अषस्याचे दिसून येहंल. यापैकी प्रथम परमेश्वराच्या गुणघर्माकिडे जदैय देऊ 


गुण : धमे : याती फरक 


परमेश्वाच्या स्वरूपी अनत गुण व अनंत धर्मं अदित. पैकी, गुणांचा 
विशेष हाकी ईशवराक्ङ्कन ते इतराना देता येतात तसे घर्म देता येत नादीतं, 





१.^ज्ेसा तजुखाघन्वत वच्राचा आनि अंगी वच्नकवच ' (क.रथ.म.वा.८) 
२.*पाच थोवे : तीन यावाके: ... दुसरे : जडाचे पाच थोवे : म्हणजे 
ञान : विज्ञान : गुण; धमे : अन्यत्नाचेनि प्रमणे विरुक्चषण हे पराच थोवे› (ल.व+मम्वा;<) 
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त्हा, जे इतरांना छावता येतात, देता येतात व परत षेता येतात ते गुणः 
आणि जे स्वरूपात धारण ले जातात -अर्थात्‌ देतावेता येत नाहीत ते धरम. 
गुण व धर्मं हे दोन्दी जड व प्काशवंत अदित, पण धर्म इरवरल कधी 
सोड्ंन जात नाहीत (उदणने ईैशवरस्वरूपापासून ते वेगढे होऊच शकत नाहीत) 
किंवा ते इतर टिकाणाहून इशवरस्वरूपी भाशून लावले जतात अरेहि नाही. 
इश्वरस्वरूपी ते अविनाभावैने असतात. उलट, गुण हे दोराप्रमाणे अदित, 
ते इतरंना लावले तर गू शकतात; इतरांच गुण आणून आपण षेतले तरी 
घेता. येतात. उदा -- पक स्हणजे परमेश्वर असि मानले तर त्या एुलचा 
प्रददरेपणा हा धर्माप्रमणि भाणि त्याचा सुवास हा गुणाप्रमाणे होय. एुलयच्या 
स्वरूपीचा घ असङ्ला पांदरेपणा हा इतराना दिला जाऊ शकत नाही; पण 
गुणाप्रमणि अषटेला त्याचा युवा मात्र इतना दिल-लवला जाऊ शकतो; 
पांढरेपणाचा घर्भं फुडापासून वेगढा होऊ शकत नादी पण दुवाघाचा गुण 
मात्र वेगढ्ठा होऊ शकतो, ` 
परमेश्वरस्वरूपीच्या ुणघर्मात आणली एक मदत्वाचा फरक आहि. 
गुण हे परमेदवराच्या अभ्यक्त स्वरूपात कारणरूपने असतात आणि म्यक्त 
स्वरूपात म्हणजे अवतारात कार्यरूपाने असतात, उलट, धमं हे अभ्यक्त 
स्वरूपात काथरूपने असतात तर म्यक्त स्वरूपात कारणरूपाने असतात, 
उदा० ~ सौद, लावण्य, ओौदार्थ, सौभाग्य ( म.वा ८) करे गुण परमेश्व 
-राच्या अम्यक्त स्वरूपात कारणरूपने असतात; पण व्यचि प्रयश्च कायं परमेश्व- 
राच्या व्यक्त स्वरूपात गणने अवतारातीक सावयव, साकार मूर्तीच्या ठिका- 
णीच दिसून येते. उचूट, नित्यत्व, न्यापकत्व, सर्वामकत्व ( म.वा.९ ) वरे 
धर्मं हे परमेश्वराच्या अभ्यक्त स्वरूपी का्यरूपाने असतात भ्यक्तावतारात 





~~~ # ^^ । 

१, 'म्यक्ताम्यक्ती सारखीवि सामथ्यैरूपता : ते गुणी नाही : ते सांडोनि 
-जाती : येर (= धमे ) .अविनाभाविये असति .“* आणिका ठायी येणे जणि 
: नादी तो अविनामाव बोलिजि ( ऊ.वं-म.वा*८ ) | 

भ 7 4 (1 क 

२. ° भद्हादकारक ते गुण : तयाते सांडानि जाती : भाणिका दिधषे 
होती : यथा फुखी परीमल : पडरता हा धमे ; भाकार हे स्वरूप ' (>स्थ. 
म. वा.६); ° लावीके लागती म्हणोनि युण : घरोडे म्हणौनि धरम ; एक मूर्िनिषट : 
पकृ स्वङूपनिष्ट› (मवाप) , “- ` ` ४. (५, 
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त्यांचे काथ नसते, उदा : नियत हे मूर्तीच्यां ठिकाणी नसते तर अभ्यक्तं 
स्वल्पात अते. ग्यापकत हैहि मूतीच्या ठिकाणी नसते, म्हणजे मूतिं सवै 
म्यापक असु शकत नाही; पण परमेश्चराचे अभ्यक्त स्वरूप मात्र सर्वग्यापक 
आहे, हीच गोष्ट हतर खर्वं धर्माची. सारं, परमेश्वरस्वरूपातील गुण है 
स्नन्यक्ती कारणरूप व ग्यक्ती कार्यरूप असतात आणि धर्म हे अन्यक्ती कार्य 
रूप तर ग्यक्ती कारणरूप अघतातं 
परमेश्वरस्वरूपीचे गुणधर्म सहणजे वस्तुत ¦ ` ईशरस्वरूपीचेच गुणधर्म 
होत. कारण, परमेश्वरस्वरूप म्हणजे माया, ब्रह्म आणि ईश्वर यांचे न्यश्र 
स्वरूप. यापैकी अवर पदार्थात मोडणारे मायास्वरूप सोन दिले तर ब्रह्म 
त्र ईश्वर ही दोन स्वस्य राहतात, यापेङ़ी, जीबोद्धरणादि कायै निथुण बह्म 
स्वरूप कधीच करू राकत ना्षी. कारण स्याच्या टिक्राणी शवितिरूप गुणधम 
नाहीत हे आपण पादिडे. ही कर्ये केवल माया्ंबधाला .असलेल्या ईश्वर- 
स्वरूपाकद्ून होतात आणि म्हणूनच तो परमेश्वर होय. यावरून ईश्वरस्तररूः 
पीचे सगदे गुणधर्म परमेश्वरस्वरूपीचे व परमे श्वरस्वरूपीचे सगे ` गुणधर्म 
द श्वरस्वरूपीचे होत दे सहज लक्षयात येईल. परपेश्वरस्वरूपात अके 
-नित्यख : म्यापकत्व : सर्वाःमकत्व : सर्वेत : सवसा १ एवमादिक अनत 
धर्मं › (म.वा.९) यांचे बन पूवीं ईशवरस्वरूपवणंनात केलेले असल्यामुे 
स्याची या उकराणी पुनरक्ति करण्याचे कारण नाही. ग्यक्तवताात काथल्पति 
. असणान्या त्याच्या “सोदर्य : छवण्य : मदार्य : सोभाग्य : दया : मया : कृपा 
कर्णा एवमादिक › ( म.वा. ८ ) अनत गुणाचेच वणैन आता क्रमशः पाहू 
सौद््यं : खावण्य . ¦ 
सद्य म्हणजे शरीरातीर सवं अवयरवांचे भरवेपण ~ यथायुक्तता, जी 
अवयव जसा अधायल्म पादिजे तखाच असणे हे सौद. होय. ˆ सौंदर्यं म्हणजे 





: १. (गुण भव्यक्ती कारणरूप : याचा विपयोय धर्मी ' (ल.स्थ.म.वा,$); 
+अब्यक्ती ..- गुणाच कारणत्व असे ¦ ण्मौचे प्राकव्य अते : व्यक्तौ शुणाचे प्राकस्त्र असे; 
धमौचे कारणत्व असे : मूतिच्या ठाइ कतृत्व ते गुणाच असे : अव्यक्ती केतृत्व ते धमौचे 
असे ›१...धमं बोडिजि : हे ग्यक्ती कारणत्वे असती : अब्यक्ती कायत्वे भसति : चि 
कैसे : ना नित्यत हे मुतीच्या ठा न वत: स्वरूप निरंतर वते : व्यापकंत्व दे सूतीच्या 
ठाई न वतते; स्वरूपी वृते..." (कवृ,मन्वा.१) 
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अवयवाचे बरवेपण ते यथायुक्तः (ल, ब॑,म.वा.८ ) अशी सेदर्याची म्याख्या 
केटेटी आहे प्रत्येक अवयवा यथायुक्तव्व तरी कषे १ त्या अवयवाकडे 
पाहिल्याविर ट्ट तियेच खिद्धून रदायची) दुषरीकडे पाहण्याची इच्छा ग्हाय- 
ची नाही. अशा. रीतीने सर्वं अवयव "बरे: असले म्हणजे तेये सैदर्य 
यहि अते स्हणायचे. या बरेपणात ‹रूप : बय ¦ ठाण : भवयवदयुदधि : व्ण ४ 
गुण ¦ एवमादिक › ( षि. स्थ, १०१) गोष्टींचा यंत्भावं होतो, या सर्व 
दृष्टीनी ' अती सीता बरवी द्वापरौ भीक्रष्णचक्रवर्ती बरवे ; कल्ुगी हे 
( = श्रीचक्रधरस्वामी ) बरे ` ( वि, १०१ ) होते अते म्हटले आहि, 


सर्वावयवांची यथायुक्त ह्याह सौँदर्य ्हग्डे तर लया अवयवावर 
क्लवटक्रणारे करिव त्यातून ओसंडणारे तेज हणजे ° खवण्यः होय. ' अवयवा- 
वेगठे असून उघाए ते खावण्य › (ल.ब॑.म.वा.८ ) अश्ची खवण्याची व्याख्या 
आदे. लावण्य म्हणजे केवल सदयं नन्दे, तर त्यावरील दवी. देवीं 
म्हणजे लवण्य ¦ छावण्य ग्हणजे चरवेपण नसे ` आणि लवण्याचा विशेष 
काय. तर ^ अंतगुणे आवड ते लावण्य.” कापुरातून ज्याप्रमणि परिमढ ओं- 
इन वाहतो याप्रमाणे अवयवातून कावण्य क्लाठत असते, म्हणूनच लव- 
ण्याला श्वराढ' मेहि म्हटले आरै.द्देवीयेची जे प्रमा : जे इवाव : जे तेज 
कोवीकेची चुढद्धी : ते सल्ला? ( वि.स्थ,१०२) परमेश्वराच्या सवं अव- 
तारामध्ये भ्रीचक्रधरावताराच्याच टिकाणी अते छावण्य होते, इतर कुणाच्याचै 
रिकराणी नन्दते, असे ग्ट अहि ( एथिची देवी ते कपि नादय : वि,१०२) 


सौदार्यः सौभाग्य 


पात्रापात्रता किंवा योग्याप्ोग्यता न पाहता, ृतकर्माकडे रक्ष्य न देता, 
- छषानमोटा न म्हणता, प्रदयुपकाराची अपेक्षा न करता एलादी वस्तु कायमची 





१.* बरवे म्हणजे जो वयव ज्ञेसा होभावा तो साचि (वि.स्थ.१०११, 
‹ तरि सौँदयै म्हणजे काई : ना आवयवयुक्त बरेवेपण : जीप थवेवीजे वरवे तो अवेद 
` बरवा : तैसे सकढ अवयव बरतरेः हा एडु मवयवु पाहता आणिका अवयवावरि दृष्टि न 
वचे याते सोदयं बेोल्जिः (म.वा. प्र. ) 
२. * अवयवा वेगी उधा्‌ : यथा कापूर साह्न परिम : ते देवीः 
वि, ५, १०२) 
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देऊन राकणे, तिच्यावरी आपला इक काद्रन घेऊन ती सर्वस्वी दुसन्यालस 
देणे याल दान किंवा ओदार्यं भते म्हणतात, हा ओदार्याचा रुण फक्त 
परमेडवराच्याच ठिकाणी आढलतो, जीवदेवतांच्या ठिकाणी भाढलत नाही, 
जीव जीर्वाना दान देतात हे खरे, पण ते हेतपू्व॑कं किंवा स्वार्थानि प्रेरित होऊन 
देतात. शिवाय कादीहि देत असतांना स्याच्या ठिकाणी दातिपणाचा व्यर्थं 
अभिमान उत्पन्न होतो. अर्थात्‌, जीववचि हे असे भौदारयं स्वाश्रेरित व अह- 
कारयुक्त असते. देवतादेलील जीवांना दान देतात, पण ती व्या या जीवाची 
क्रिया पाहून, देवतेप्रीपय्थं व्या जीवान जितकी क्रिया केली असे .तितक्याचे 
गदी मोजके तेवदेच फट स्या देतात आणि तेहि अभिमानने, वस्तुतः. हा 
ग्यवहार सञार, याढा दान किंवा आदाय म्हणता येत नाही. उलट, परमेश्वर 
पाजापात्रत्व न पाहता देतो हे स्याचे दातृत्व होय. ्दणुनच स्याल ' अना्जित 
दाता” ( जीवाने अजेन केटेरे न॑सताहि देणारा ) अघे संबोधतात. परमेश्व 
राच्या दानाल्ा पात्र दोण्याख जीवाने थोडीतरी क्रिया जोडलली अली पादि. 
लेच. पण ती थोडीशी क्रिया लक्षात घेऊन परमेश्वर जीवा फार मोण्या 
प्रमाणात दनि देतो हेच स्याचे ओदायै. त्याने अवतार बेतस्यावर त्याचे हे 
सौदा लीलादान, संबेवदान, प्रहणादान व कैवस्यदान या चार प्रकारांनी 
प्रगट हेत अते, परमेदवरावतार स्वतःच दाने देतो अपे नादी तर आप्या 
ज्ञानियाकडून व भक्ताकड्ध नदि तो दाने देववितो. 
सौ माग्य ग्टणजे भाग्यशाल्सि-सवश्वर्युक्तत्व, परमेशवरस्वरूप सर्व 
प्रकारच्या रेशर्यनी युक्त अदि, है सांगायला नकोच. एका दृष्टीने परमेश्वर 
स्वरूपी अषलली वेघक शक्ति ही सोमाग्यरूप होय. कारणः, परमेश्वरला 
-पािरे नसून, किंवा स्याल पादिव्यावर पण याचा एकि गुण न कठता- 
सुद्धा त्थाच्याविषयी आवड उत्पन्न होणे याल सौभाग्यं म्हणतात. असे सोभा- 
ग्य किंवा अशी वेघक रावित फक्त परमेश्वराजवनव्डच असू शकते, इतरत्र नादी. 
ह "पान्न अपात्र: सेभवासंभव : यावाका पाणे नाही: ते नोदायै : 
तोकडेया बहुत दिध › (ल.स्थ.म.वा.८). ^ पात्रापात्र न पहि : विदित न पाहि: 
 सानायोर न पाह: उपकारनिरयेक्ष देणे ते भेदार्थं : आन दान म्हणजे स्वसत्तो- 
निन्रात्ति : आन परसत्ता करणे  (म.वा.प्र. ). । 
“* . २. तोकडेनि गुणे बहुत जावडी ते सौभाग्य : ना : परमेश्वर जनप्रिय : 
घ्रो गुणसमुद्र की; गुणी भावड उपज ते भकतानालि ¦ क्षानियात्तः [दे 
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दया: मया 


वरील गुणप्रमाणेच दया, मया, कृपा ब करणा ( म.वा.८ ) हदि रुणं 
फक्तं ईर्वराच्याच स्वरूपी अदित. ८ वि, १२१). पैकी, दया म्हणजे सगन्या 
देवतांची व आपली अञ्जित व अनाजित साधने व फठे देण्याचा गुणै, 
एवाद्य. दानालय ग्रादक पात्र नसताहि व्याल ते देण्याची इच्छा व्यामुटे निम 
होते तिला दथा असते नाव भसून परमेश्वरस्वरूपीचा तो अगदीं नेसगिक 
गुण आ, संतत कम करणे है जघे जीवाचे कार्य व त्या कर्माची फे 
वांना भोगवणे हे जपे देवतांचे कार्यं तसे दया करून जीर्वांचा उद्धार 
करण हे परमेदवरस्वरूपाचे नित्यकार्यं॑होय. महूनच परमेइवर जीवचि 
निरतन चितन करीत अघतात, त्याच्या स्वरूपीच्या दयेचा विशेष हा 
की, ती इतराना दिस्यावाचून त्याला सुखच होत नाही. अणि दही दया 
करणे तरी किती ? तर स्वतध्चा समार न करता। | 
४ मया? म्हणजे ममत. एलायाचे दख पाहून ते दुःख अणु मप- 
` णाच होत अहि अघे बाट, यामे चित्त स्षठंबणे; आणि म्हून व्या 
जीवाचे दोष ठाऊक असूनहि ते विषरणे हे मयेचे अथवा ममलाचे कायै 
होर, ही ‹ मया म्हणजे सकढ नरकापासौनि सोडविती? ( वि. स्थ. १२१ ) 
अते मइटले अहि, परमेश्वरस्वरूपी जीवाविषयी भपरंपार मया मते; तशी 
ती इतराच्या हिकाणी नसते. जीवांच्या हिकाणी जीवाविषयी मया मसते पण 
ती अभमिलषपर, उदाः पुरुषाला खीची किंवा खरीखा पुरषाची ममता भते 





चाव] निशुणी ' ( र.स्थ.म.बा. ८). सगेविण पावो यति सोमाग्य बोजे : 
इशवराते कम्हणी देखिवि नादी : ््वराचा एकि युण नादौ उमटला : परि तिष्ी 
भुक्ने वेधियली असती” (म.वा. प्र. ) 

१. ‹ दया म्हणजे सकठ फे साधने देती ` ‹ दया म्दणजे जया ज 
दावे तथा योग्य न्दे: ते तया देये देते उपजे : दीधञ्या वाचौनि 
सुखि नादी ते दया” ( वि. स्थ. १९१). * हा देता युण इश्वरस्वरूपीचि गाति : 
म्हणैनि देयवि देयवि पेते दशवरस्वरूपी भर्टचि असे ; तेयापि देता आपणे सां मागण 
नादी (म. वार, ) 

२. ‹ मया म्हणजे ममत्व : दुखे क्षठंब : वोखटे विखरणे ते ममता 
बोढीज्ञेः (ति. स्थ, १२१). . . . क 
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ती स्वार्थपर, आभि म्हणून ती फार वेढ टिकत नादी. ममतेचे प्रयोजनः 
संप्रताच जीव जीबाल ` घाल्वून देतो, जीवाप्रमाणेच देवतोच्या ठिकाणीहि 
जीवाविषयी ममता अते पण तीहि न्थापारी स्वरूपाची,. सहणूनच फठमोग. 
संपल्यानंतर देवता जीवफलिर्यांना ल्येट्रून देतात. सारांश; जीवदेवतांच्या 
ठिकाणी खरीखुरी ममता आढकल्त नादी, ती फक्त परमेश्वराच्याच हिकाणीः 
भादन्ते, 

आ्ष्ला आपल्या सुलखविषयी जते ममत्व वाटते तेच परमश्वरालं 
संव जीवाविषयी वाटते. जीवाला पाहताच ते ममत्व उच॑बद्धून येते. स्दणू- 
नेच त्याच्या उद्धारासादी परमेश्वर सष्टिरचना करतो, स्वतः अवतार धारणः 
करतो आणि व्याम ज्ञान किंवा प्रेम देऊन तो उद्धरणाच्या मार्गाद खगे 
अके योगायोग घडवून आणतो. द्याचे साघन चाद असताना जीवांचे अन॑त 
दोष उपसाहून ते पोटात घाल्तो. ज्ञान गमावून व्याने प्रमाद केला असेल 
तर तेवव्याप्रढे तो व्याला अगदीच दूर ल्ोटीत नाही. उख्ट याने जर 
काही कणव उरवली असे तर परमेदरवर वाद पुन्हा भेट देतो, तो मनु~ 
ष्यजन्माल आल असे तर व्याला आपल्या ग्यक्तं अवताराचे सन्निधानं 
देऊन स्याच्याकडून आपले तेवादास्य करून पेतो. तो वृक्ष स्ञाटा असे तर 
त्याच्या खारी आत्न घाल्तो. तो भूमीत परमाूच्या ठाई जड पावला 
अतेक तर त्यावर आपद श्रीचरण ठेवतो, तो शेणमातीत किंडा होऊन पडल्य 
क्से तर त्याच्यासारी हातात खराय षेऊन परमेश्वर रस्ते ्चाडतो, हे ष्व 
कशामुदे ? तर जीवाविषयी परमेश्वराच्या टिकाणी अवल्ेत्या ममतामुे 
भुलवर आरे जे नैसगिक व अक्घत्रिम ममत असते तसेच जीवाविषयी 
पर्मेश्वरस्वरूपी असते. या ममत्वाप्रुडेच जीवावाटी परमेश्वर काय्‌ वटे तें 
करायला तयार अतो 
छपा : कर्णा 

ममव्वाप्रमाणेच परमेश्वरस्वरूपी कृपायुणहि अहि, जीवाच्या निवयय~ 
नरकादि भसत किंवा ओखय्या कमौचा नाश करून ध्यावे मले करणे है 
कपेचे लक्षण होय. जीवाचे आत्यतिक मठे करणे म्हणजे दयाल मोक्ष 





छपा स्दणजे वोखटे नासोनि गोमये देत्री " (वि, ,.१२१.), . ... 
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देणे, याप्ादी परमेदखराला जीवस्वरूपीची अविच छेदावी लागते. तिचा छेद 
कृपागुणाच्या अणीनेच केला जातो. म्हणूनच ‹ कृपा. म्हणजे अविद्या नासौनि 
मोश्च देती ° ^ अविद्या नासोनि पोक्च देती ते कृपाः (वि.स्थ.१२१); कपा 
स्वरूपनिष्ठ : अनादीची : अ्हेरिलेयाह्ी अनुकूल काय करीती दोष सामा- 
खनि गुण करीती ते कपाः ( वि.स्थ.११९) अके पक्षकारानी म्हटले आहि, 
हा कृपागुणहि फक्त परमेदवराच्याच टिकाणी अआढगतो, `जीवदेवतांच्या 
दिकाणी आढदठत नाही, जीव तर इतर जीवावर आपला निर्वाह करताना 
-दिखतात आणि देवता जीरवांना आधी दुःख मोगवतात, तेब्हा. घ्यांच्या 
टिकाणी कृपागुण अदि असे के म्हणता येल  परमेरवस्स्वरूप मातन कवने 
परिपण भरे ओह. यासुदेच व्यालय जीवचे अनत दोष षाल्वून त्या्रा 
उद्धार करावासे वाटते, निरवयत्र व निराकार परमेश्वरस्वरूप सावयवः<व 
साकार होते ते या कृपागुणासुटेच. (तोचि परमेवस निधवो निराकार असेः 
परि कृपावशे .स्रेवो साक्रार होर : पूर्वी ). एलाद्या जीवाचे दुभ नाहीसे 

रणे किंवा याला मुख देणे अथवा या दोन्ही गोष्ठी त्याच्या बाबतीत करणे 
अते कृपेचे तीन पकार आहित, परमेश्वर कृपा करतो ती अर्थात निखेक्ष- 
तेनेच, सदेठुक नैम्दे. याच्या स्वरूपीच्या स्वै गुणामध्ये हा कृपायुष एव॑ 
शष्ठ होय, कारण लयामूेच रचना, उद्धार व संहार या तिन्ही प्रृत्ति प्मे- 
वराम हयेतात, स्याचखाटी तो अवतार धारण करतो. जीवाह् मोश्च देना 
त्याच्या अवियेचा छेद परमेश्वर या कृपागुणानेच करितात म्दणून ब्र-एका 
दृष्टीने दया, मया व करुणा या तिन्दी रुणांचा मंतर्माव कृपागुणात्च हन्न 
म्हणुनहि ती सव गुणात श्रष्ठ दोय. अशा या कृपागुणाचे वणन म॒हानुभात्र 
कुर्वीनी अयत मावपूरवंक रधिकतेने केठे आई, (जो अपार सुस्वादु. 





१.  कृपेसी तीन प्रकार : दुःख केडिजे : सुख कने : दोन्ही कीजती 
निर्निमित्त ते कृपा :..- भव्या गुणा इषा हे थोर › (ल.स्थ.म.वा.८). " 

२. (आतता कृपेचाच ठाई चोगुणांचे कायं दाखाकिताती : तरी पुढील च।गुणांचे 
कायैतेक्रेसे पाःना कृपेने तीन प्रकार: परि दोन संबधे पाल्टे: तें केसी; नाः 
दुःख देषौनि क्षवे तरि त्ियेतोचि मया.म्दणीतके : सकर फे साधनेदे ते दय 
महण : अविद्या हे दुःख नापौनि मोक्ष दे: तियेताचि कृपा शहणीतले : आन प्रेम 


च ह 


अदभू पूति देते करणा बोकिजि› (ल.बृमरवा,८), 


"१३४  `अहभा्वं तरवक्ञान 


- निष्तरगु अगाघु ; तिये आषरी आनंद : अवलबिला जिया | षेडनि अंज्ञनि 
उसंमिर : आती लद्हाती जिये : तया अशते देवुसे पेहे : माटी तेः 
( द्धि. व. ४, ५) अवे तिच्याविषयी नरोचास बहाव्विये म्दणतो; 
तर ज्ञानप्रगोधकार विश्वनाथ पंडित पुढील सुंदर ओभ्यात तिचे 
, निरूपण करतो : ‹ जियेचेनि स्नेहै मर्यके दुःखतम निरसे असिक; 
तिये प्रसुशक्ति शंके : अविद्याजात | ते अनाथांची माउलीः 
 भव्रदग्बा ` विभाम साउली : केवल्य-तरूची कल्पवह्ी : सदा पठे ॥... 
 देखावया सुक्तिनिधान ; ज्ञान किरू होय दिर्म्याजन : पर साध्य होय ते साघनः 
` कृपा तेथ ॥ जे राजहंसी निरतरी : अके केवस्य-मानक्ष-सरोवरी : जे जीवा- 
. अविधे विभाग करी : ुद्धपणे ॥ तियेचा महिमा बरत : सकट शान्नी 
-भपूणैता : ते मज मतिहीन प्राकृता : वर्णवे केवी !* : ( ज्ञा.पर,२२-२९ ) 

कर्षा! ही एका दृष्टीने कपागुणाचीच आनुषंगिक आहे. जीवांच्या 
 हुलामुे अंतःकरण दुःखित होऊन ते उचेबद्ून येणे ही करणा होय, 
एवादययाची करणा येऊन परमेश्वराचा कपागुण उचंबदून आलम तर ते 
- त्याचा गुण पाहून त्या आपले प्रेमदेलील देतात. म्हणूनच ‹ कारण्य 
- णजे प्रेम देती" “करणा म्दणजे गुण स्चद्लेया क्रियेचा ठायी उरी नाही 
-( वि,स्थ, १२१ ) असे तिचे वर्णन केले अहि, हा कारण्यगुणहि जीवदेव- 
ताच्या दिकाणी नसून केवकछ परमेश्वरस्वरूपीच आहि. देवता निष्करण कशो 
` भसतात हे आपण पूवीं पाहिले अहि. ( मागे पा. ५३ व ५४ पहा), 
-देब्रताप्रमाणे जीवहि स्वाथपिायी कठोर बनतात, पण परमेश्वर मात्र जीवांच्या 
हुःवानी नेहमी उर्चबेला अतो. आणि ययामुडेच लयाचा कृपागुण 
-उच॑बद्भून येऊन त्याच्या ठिकाणी य॒ष्टिरचनेची, उद्वरणाची ब संहाराची 
्रृत्ति उन्न हेते ^ -~ 


ज्ञान : विज्ञान : व्यक्ताभ्यक्ती कार्यरूपं 

परमेश्वर्या सवं शक्तिमध्ये देवता, गुण व घम याप्रमागेच ज्ञान वं 
विश्चान याचाहि समवेश आदे, आणि व्यांचा विशेष हा की, परमेश्चराच्या 
अभ्यक्तं स्वरूपात व ग्यक्तावतारात दोन्दी स्किणी द्या ज्ञानविश्चान शक्ति 
कार्यरूप असतात, गुण हे अन्यक्ती कारणरूप तर भ्यक्ती कार्थर्प असतात; 
घरं अन्यक्ती काव॑रूप तर व्यक्ती कारणरूप अवतात; पण ज्ञान ष ब्रिशनं 


^~ ~~~“ --~-----~----^~ ^^ ^ ^^ ^^ ^^ ^^ 
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ह्या शक्ति मात्र ग्यक्ता्यक्ती कार्वत्वाने अता, भर्थात्‌, ल्यचि कार्य 
अखंड चाद. असते. भक्ताल्म परमेश्वर भपस्या ्वरूपाचे निरतर दन 
घडवीत असतो तें प्याच्या अभ्यक्त स्वरूपातील विज्ञान शक्तीचे कायं होय, 
आणि वयाच्या न्यक्तावतारातीर विज्ञान शक्तीची कायै तर्‌ प्रसिद्धच आदत, 
तिची उदाहरणे पुटे पू. 

ज्ञान ही परमेश्वराची एक शक्ति आहे. अर्थात्‌ परमेश्वराच्या ज्ञान- 
मय स्वरूपाग्यतिरिक्त किंवा स्वरूपांग ज्ञानाव्यतिरिक्ति ती निरी भाहि, 
त्याचे अभ्यक्त स्वरूप पूणेपणे ज्ञानमय असून (ते निलन ज्ञानाचेचि सूपः: 
दिव्य प्रकाशाचे दीप ° ज्ञा.ध्र. ६७७ ) शिवाय त्याजजवच् ज्ञान नावाची एक 
शक्तिहि अदि. परमेश्वर जीर्वानाजे ज्ञान देतोते ज्ञान म्हणजे ही शन- 
शक्तिच रहोय-स्वरूपांग ज्ञान नबे. परमेश्वराचे हे रक्तिरूप क्ञान एक 
असून ते जड अणि प्रकाशमय आई, उल्ट, जीव हा अज्ञान अहतो (मागे 
प।.२६ पहा ) भाणि देवतांची स्वरूपे ज्ञानमय यष्टी तरी लांच्या दिकाणचे 
्ञान त्रुटित भसून ते अयथाथं असते. (मागे पा.४५.४६ पहा). त्याने जीव- 
प्रपचाची वास्तव ओट होऊ शकत नादी. म्हणून देवतेच्या ज्ञाना 
विज्ञान म्हणजे विपरीत ज्ञान असे श्हटरे आहि. हे विपरीत ज्ञान अन्यथार्थं - 
प्रकाशक असत, तयाम ते स्राव्यावर जीव देवतेखच इश्वर भ्हणतो. परमे- 
श्वच ज्ञान अते विपरीत नते, तर ते यथाथ प्रकारित करणि अष्ते, 
त्यागे प्रयेक वस्तूचे वास्तव स्वरूप जीर्वांना कठते. ८जे जेते असे ते तैव 
जाणीजे ; ते ज्ञान ' ( वि. १४७ ) अशी ज्ञानाची भ्याख्या श्रीचक्रषरस्वामींनी 
केलेली अदे. ‹जे इष्टानिष्ट प्रकाश्चकरु : शान होय निष्करंङरु : पुनरघ््नि 
संसारमोचशर : दैववे ॥ ते तथाचेनि विचार उजने : आचाऱृत्तिचेनिः 
पाठे : कपअकर्मापहोनि चोल ; जीवातमा हा (ज्ञा.पर.६२-६३) य। 
शब्दात विश्वनाथ पंडितनि ज्ञनाची महति गाईली आदह. परमेश्वरस्वरूपीच्या 
शनापरमाणेच (मागे पा, १११ व ११२ पदा) व्याचे हे शक्तिस्प जानि 





. २, श्षानःविन्ञान प्रकाद्य होडनि यथार्थं अन्यथाथं : भाणि भ्यक्ताभ्यक्ती 
सारिखीचि सामभ्य॑रूपता म्दणे दोन्दी ठायी विक्चानाचे आन हशानाचे काथं 
एकचि : तरी भन्यक्ती साम्यरूपता ते केपी : ना भक्तासि स्वरूपे ददते 
विद्वान ; परी तेथीकचि ` (कभ्वृम,वा,८) | ८ 


१३६ महीनभारवे. तच्वक्ञीन 
1 
अखंड असते, ( वि, २४८ ) ते कधीच खंडित होत नाही. म्दणमे असे की 
परमेश्वरस्वरूपात्‌न कोणताहि अवतार विभागल्य तरी व्या अवतारातील स्वरूप 
मूष अन्यक्त स्वरूपाप्रनाणि घवांगपरिपू्णं असस्यामुटे मू स्वरूपीचे शक्ति 
रूप ज्ञानि तेथे खडिंत न योता संपूणत्वानेच असते, परमेश्वराने एखाद्या 
पटतिधरचाचा अवतार पेतखा तरी ल्या अवतारातीक स्वरूपगत ज्ञान अखंड 
असते, अजया अवतारानी ज्ञानशक्तीचा स्वीकार कैरेला नस्तो, म्हणून लांच 
` छौ किक आचरण अन्ञानप्रमाणे होते. या स्वरूपांग ज्ञानप्रमाणे शक्तिरूप 
ज्ञानि अखंड असते म्हणजे असे की, परमेश्वरावतारने आपले हे श्चान 
लीवाला देऊन तेथे ते दढावले म्हणजे नाहे होत नादी - खंडित होत नाही. 
 जीवाने आपस्या अनम्याषाने ते गमवर तंर गोष्ट निराढ्ठी, पण अआपण्हून 
"मात्र ते कधीच सखेडित होऊ शकत नादी, 
विद्यारूप व ज्ञानरूप विज्ञान 
` ज्ञानद्यक्तिप्रमणच परमेश्वराच्या ठिकाणी एक विज्ञान शक्तिहि आदि. 
-विशान म्हणजे विपरीत ज्ञान. या विक्ञानशक्तीच्या सामर्थ्याने, मावाचा 
अमाव करणे क्जिवा अभावी माव दालविण अहे नानाविध चमत्कार परमेश्वर 
करू शाक॑तो, परमेश्वराच्या या विज्ञान रक्तीचे प्रामुख्याने दोन प्रकार आदत 
(१) विद्यारूप विज्ञान; आणि (२) ज्ञानरूप विज्ञान. अन्यत्राचेनि प्राणे परमे- 
श्वरस्वरूपी देवाच्या विद्याची जी सामथ्यं असतात ते विद्यारूप विज्ञान दोय 
देवतांच्या विन्या या अयथायंप्रकाञ्चक रवा विपरीत ज्ञान प्रकोरित करणा- 
ध्या असस्वारटे त्यांना ' विज्ञान ` असे नाव असस्याचे आपण पर्दी पा्ि- 
केच आदे. ( मागे पा. ४५ ४६ पहा ) ज्ञानरूप विज्ञान है खास परमेश्व- 


॥# 








१. “खड ना म्हणोनि अखंडः... (देवतेव ) तिर्थचावतारी साम्यं 
गरे : चेतम्यासी मठ रागलेया आ डया स्वरूपाभीतर असता क्ञानसा- 
मभ्यं गछ तेस इश्चरीच तियच अवतारीहेन वच : अखड यण कर्न परि 
पूण भसतुचि भसे : येरीच ज्ञानसामथ्य खड” ( वि.रथ. १४८ ) 

२.“ विक्तान म्हणजे विपरीत ज्ञान : विज्ञान : तर विपति म्हणजे काः 
ना: मावाचा अमाव करणे आन्‌ अमावी माव दाखवणे › (वि.बं.८१) 

३. ्रैश्वरीचा विक्लानी दोनि भेद : एक विद्यारूप म्दणजे अन्यन्ाचेवि 
प्रसगे : एक क्वानरूप ' (विवर, ८१) |  .. , ,, . . ,, 


५ परब्रहयं परमेश्वरः १६७ 
रस्वरूपीचे आहे, ते इतरत्र कुणाच्याच ठिकाणी नाही. विद्योरूप विश्चान हां 
साघनसामर्ध्याचा प्रकार आहि; श्णून अवतार धारण केष्यानतर अधिकार- 
काटी स्हणजे बारा वर्षानेतरच परमेश्वर याचा स्वीकार करतो, कारम 
विद्यारूप विज्ञानषामर््यानि परमश्वर अधिक्रार पुरुषांना देवताच्या विद्या 
देतो, आणि विदयदतृताचा सख्य नियम अखा आहे कौ, देणाराल्य ल्या 
ज्ञानाधिकार-काडनंतर्‌ म्हणजे वाच्या बारान्या वर्षांत देता येतात भणि 
स्वीकारणार॑नाहिं व्या अधिकार-कन्डनतस्व स्वीकारत। येतात, ज्याला व्या 
दयायच्या त्याने त्या अजन कैलेस्या अषतात ब त्याला त्या साधन म्हणून 
आचरावयाच्या असतात, यामुठे परमेश्वरावतार विद्यारूप विज्ञान अधिकार- 
काट्टीच स्वीकारंती. उल ज्ञानरूप विज्ञान हा साध्यसाघनरदित लामर्ध्यप्रकार 
असस्याप्ु् तो जडफटियाग्यतिरिक्त कुणाजवढहि प्रगट करतौ येतो व 
कुणाच्याहि ठिकाणी स्याचा चार करिता येतो. याचा अथ अघा की, क्ान- 
रूप विक्ञानाचा चमत्कार व्याल दवायचा किंवा ज्याच्या ठिकाणी त्याचा 
-संचार करायचा त्याच्या ठिकाणी विशिष्ट अधिकार पाहिजे अशे नादी, रवा 
त्याला त्याचे साधन आचरावयाचे अहते असेहि नादी. म्हणून या साम्य 
प्रकाराचा स्वीकार परपेश्वराला के्हांहि म्हणजे बाल्यदशेत ( =पुरस्वीकाराच्या 
वेद्टी ) करता येतो. याचयुढे ल्दानपणीखद्धा भगवान शीक्ष्णानी ज्ञान्‌- 
रूप विज्ञानशक्तीने अपूव चमक्कार दावल, पण ज्ञानशक्तीचा व विद्या 
रूप विज्ञानाचा स्वीकार मात्र त्यांनी कंसवघानंतर, अथात्‌ बाव्यदशेनतर 
केला. री चक्रपाणी अवताराने बावन पुरर्षाना विद्या दिस्या, तसेच श्रीचक्रधर 
स्वार्मीनी चर्मकराराला विद्या दिही ती विद्यारूप विज्ञानाघ्रढच. अर्थात्‌, 
विद्यारूप विज्ञान देवतां व्या ठिकाणी हि अषते. 

१. विज्ञान स्हणातछया वि्याहि सामे : परि तिया अधिकार कामी: 
वाचौनि नाही स्वीकार तियांचा : पाठी केसवधानंतरे स्वीकर्रारे ते : म्दण्जे 
शान राक्ति: दुरे ते णजे विद्या सामथ्य : अन्यत्राचेनि प्रमणे.. पूरी म्हणजे 
धाठकत्वा कागौनि ...विज्ञान शक्ति लेदीनले : कंसवधापर्यतः ‹ इश्वर काप 
विद्या स्वीकरिती ना : जीवाकषि साघन निष्पात्ते नादी : म्हणोनि नदेकती 


भविकाशवस्ये वाचानि : भापणही न स्वीकरीति : (पि. बं. <१) 
२..तरी विनान का स्वि : ना ते सामथ्यं जडा वाचौनि भर्तया 


बरज्ञविती : संचरिती' ( विन्यय, ८९) , ,  ....... .. - 








१९२ भहीर्भोवं तवक्षानं 








-आआवरूपं व अभावरूप भिज्ञान 


पेण, ज्चीनरूप विज्ञान मात्र लास परमेश्वराच्याच ठिकाणी अस्ते; पै 
इतरत्र कुठेच नादी. या ज्ञानरूप विज्ञानाचेहि दोन प्रकार अहित, (१) माव- 
रूप विक्चान; आणि (२) अभावरूप विज्ञान. 'आनाचे आन' दालवणे है स्ानस्प॑ 
` विानाचे मुख्य कार्यं असून अभावी भाव द्‌वे हे भावरूप विज्ञान होय, 
तर भावी अभाव दाखवणे हे अभावरूप विज्ञान होय, उदा०-- भीकृष्णानें 
एकवेढ मृत्तिकामक्षणप्॑गी व दुसन्यांद्‌ा, जांमई देताना अपस्या मुलामघे 
यञ्योदेखा विश्वरूप द्‌।खवले; युद्धाच्या प्रघगी अर्जुनाला विश्वरूप दाविले$ 
तघेच ब्रह्मदेवाने वासरे चोरून नेव्यानंतर भीङ्घष्णने विज्ञान राक्तीने सर्व 
गोपवासरांची स्पे धारण केडी; सोगासदख सलियानरोबर श्रीकृष्ण दरयोज 
एकाच वेधी विलास करीत असत, तेन्दां प्रयेकीजवन श्रीकृष्णाची एकेक 
विज्चानमूति असे, पण खरी मृतिं मात्र विषयप्रेमी ख्विंमणीजवद्टच क्रीडा 
केरीत असे; ही अभावी भावरूप विन्ञनाची उदाहरणे होत, श्रीचक्रधर- 
स्वामी मेहकर या गावी असताना देवढ्ात चोर शिरले होते. व्यविदी 
स्वामीनी आपी मनुष्यप्रमाण श्रीमूतिं अयत विशाल केटी, येन्ापुरी अघ- 
ताना व्याँनी साररगपंडिताद्य तेथेच श्रीगो विंदप्रभूची मूर्तिं दाखवली; तेच 
राक्षा महादेव दाखविला दही देखील अभावी भावरूप विज्ञानाचीच 
उदाहरणे होत, पण करंजलेडी असतांना दोडच्या प्रसंगी भीचक्रधरस्वामी 
घावताघावता अहस्य भ्षाटे, म्हणजे त्यांनी भावाचा। अमाव केला; तसेच ते 
पेठगलम असताना त्यांनी निंनाच्या जागी पिंपढठ दातवला व पिपढाच्या 
जागी निंव दालविखा; दी अमावरू्पं विज्ञानाची उदाहरणे होत, 





१..भान ज्ञानरूप ते भानाचे आन दाखविती : ते देश्वरीवि भाति 
(बि,.स्थ<१) 

२. ५ा द्वापरी वैरि मति सुखामाभि दोमं वेक विश्वरूप : भजन देवा 
विश्वरूप दाख्चविङे : बह्मा सुलबुनि बासस्वे गोपाक वाखविङे दे विजान 
(सदर) 

२. "यथा मेवकरी दीघं भीमूवि ... येगपुरी शभरीप्रञु : रक्ष्सेया 
महदेबो दाखबीला” ( सदर) | 

४, ^ पैडणी निबपीपक ` ‹ मदा होड मददय जाङे ' (सदर) ` ` «“ 


५, वेर्ह्मै परमेश्वर १९९ 





परमैशवराच्या या विज्ञानशक्तीच्या चमक्तारामुढे क्ामाम्य जीर्वाना 
आश्य वद्रून लाना परमेश्चयचा वेध लागतो. द्या संस्काराघढे चस्या 
ठिकाणी अधिकार निर्माण होऊन पुढे ते ज्ञानप्रेमाला उपयोगी पदक शकतात; 
तवेच परमेश्वराव्या विज्ञानमूर्तनि, ष।तटेस्या मोजनाचा अगीकार केला तर 
किंवा व्या मूमीच्या ठिकाणी जी्वाना विषयवेघ निर्माण चाल तर ते संस्कार 
देखील पुढे कानप्रिमाला कारणीमूत होतात, याचपुे परमेश्वरावतारं 
पुरस्वीकारकाढापापून स्हणजे अगदौ बाल्य दशेपासून विज्ञानश्क्तीचा 
स्वीकार करीत अखतात. कारण यामुने जीवांचे मले होते, किंबहुना, जीव- 
मात्राव्या क्याणासाटीचं परत्रह्न परमैश्वर आपल्या दिकाणी मसलेस्या 
अनत गुणधर्माचा व ज्ञानवि्ञानाचा स्वीकार करीत अतो, सारांश 
एवंविध अनंत जडचेतन शक्तीना युक्त असे परब्रह्म परमेश्वराचे मन्यक्त 
स्वरूप अहि, | 
उपसंहार . ` ` `. 

आतापर्य॑त गेस्या पाच प्रकरणात जीव, देवता, प्रपंच व परमेश्वर या 
अनादिनिल्. चार पदार्थाच्या अन्यक्त स्वरूपाचे निरूपण केले. यांस्यापासून 
ष्टी ची-स्वना होऊन हे खष्टिचक्र कोणत्या हेतूने व कया रीतीने चाद राहते 
हैः यापुदढे पहावयाचे आहे, यासाठी प्रथम ग्क्त प्रपचाची रचना काव कशी 
ज्ञाली हे पाहिले पाज, तरी आता आपण तिकडे ककय वच्य, 


प्रकरण ६ वे 
भपचाची रचना व सहार 


= नवक ससि ~~ 


माया-सुत्राची दरी : करुनि सृष्टी रची संहारी 
कातिणी जयापरी : उ्ण॑तंतु ` | 

तिया शक्ती प्रपंचु : जीड सके रचु 

स्वरूपाचा वेच : जाला नेणे (उद्व. गी, ४९५, ४९६) `. 


प्रास्ताविक 


अगदी प्रारभी म्हणजे मूढ सष्टीची रचना होण्यपूर्वी परमेश्वर, देवता, 
जीव व प्रपंच हे चारहि पदाथ, अनादिकालपासून अन्यक्त स्थितीत विदय 
मान होते. परमेश्वर आपल्या आनंदात रममाण ज्ञालेला होता. यक्षिणीपासून्‌ 
तो मपेपर्थैतः र्व देवता आपापस्या अभ्यक्त स्वरूपाघरे - स्थित होप्या. 
परमेश्वरमदत्तीची वाट पाहत माया त्याच्या ठिकाणी संपूणैत्वाने वेचर्ली 
होती. घ्या मायाख्वरूपच्या तमोभागात अर्नेत जीव आपल्या स्वसूपावधीने 
अभ्यक्त दशेत पडे होते आणि पंचभूते व त्रिगुणात्मक कारणप्रपच 
मेरवष्वरूपाच्या आधर निधिरूपाने अस्तितात होता, 


रयनेची प्रवृत्ति 


परमेश्वर हा कृपाद्‌ ( वि.मा.६ ), कणवाद्ू, मायू, उदार (म.वा.८)) 
सकलकामपरिपूणे, स्वानेद्रमण, परमानेदधन, आतंद्‌ानी ( वि मा.७) आणि 
अतिद्य दयादू अषल्यामुढे आपल्याजवग्डील आनंद्‌ कुणाल तरी धावा 
भी व्याल उक्तट इच्छ क्ञाटी. ‹दीषलेयावचोनि पुलवि नादी 


६. प्रपंचाची रचना व संहार १४१. 





(म.वा.प्र.) या दयागुणासुटे आपला आनंद कुणाल तरी दि्याशिवायः 
त्याला चैन पडेनासे क्षि, म्हणून त्या उदार पर्मेश्वराने आपला आनंद 
जिला प्रभव्रू शके अञ्ची वस्तु शोधून काढण्याखादी चोदीकडे दृष्टि टाकटी. 
तेग्हा व्याल अते आढद्धून आङे की, देवत्ता या निव्यबद्ध ( वि. ४५) भणि 
परप॑च हा जड अव्यामुके यांना आपला अनद्‌ आपण दिलतरीतो षता, 
येणे व उपमोगता येगे शस्य नाही, पण निरानद स्थितीत पडल्ख जीव मात्र 
अपस्या आनंदाचे दान ध्यायल पत्र दोऊ शकेल. कारण वयाच्या ठिकाणी 
सर्वाधिकारित्व म्हणजे इतरंनी कादीहि दि तरी ते वेण्याची व त्याचा भानंद 
उपभोगण्याची समृद्धि अदि, स्वतःच्या दिकाणी दी समृद्धि असूनहि जीवना, 
तमविभागातच पद्कन रवि लगते हे पाहून ल्या कणवादू परमेश्वरा जीवा- 
विषयी कर्णा बाहू खगली. त्याचे अंतःकरण उचंब्टून आरे; आणि ओदा- 
याध व्याला अघे वप्र लगले की, आपण आपला आनंद जीवाला द्यावा व 
त्याचा उद्धार करावा, अर्थात्‌ , त्यपूर्ीं जीवाच्या ठिकाणी असलेले अज्चान- 
अविद्यादि सगे दोष नादीषे कराया पाहिजेत. तषे केठे तरच स्याल्‌ 
ईश्वराच। आनद उपभोगता येईल. दे दोघ नाहीसे दोण्याखाटी जीवने 
ईश्वरानुकूर अशी क्रिया आचरण करणे अवश्य अहि, तथापि केवठ अन्यक्त 
स्थितीत बिचारा जीव कोणतीहि क्रिया कशी करू शकणार १ त्यास्राटी स्याह 
म्यक्त करणे, स्यू शरीरी बनवणे माग अद. जीवाकड्ून केटी जाणार क्रिया 
त्याने कमभूमीतच केली पादिजे, एरवी त्यापासून फलनिष्पतति न्हायची नाही. 
(वि. २०८). अर्थात्‌ , या कर्ममूमीचौ आणि अनुषगानें सगल्या सुष्टीची 
प्रापचिक रचना करणे अवश्य श्चाले, अशा रीतीने, अपल्या आनंद जीर्नां 
-देॐन त्यांचा उद्धार कैरण्याषाठी सष्टिस्वनेची प्रवृत्ति परमेश्वराच्या दिकाणी 
` उत्पन्न होताच त्याने ती माये जाणवली, एवाच। पतित्रतेप्रमाणे माया 
-परमेश्वर प्रवृत्तीची वाट पाहत होतीच. परमेश्वराची सष्टस्चनेची प्रवृत्ति 
व ५ 
१. ज्ञसे समथा दानश्षीगा दातयाशि दान दिषल्या वाचौनि सच्वासि नये : 
; कसे दयाव॑ता उदारा प्रेश्वरापि मोक्षानुभूति दिषस्यावाचौनि छख ना वदे * 
: ( क.ब.पूपीखिका ). 
+ , .२, › तया्थी तयचि कायं कराया सकन शक्तीचा उचैवक देखोनि सवैकदठैत्व- 
धमै तथा रेन पराक्रम ङृपारूपस्वरूपी तीदी भरदृ्ति उदूमव होता न्ञाला › (सद्र) 
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तिहा कटताच ती ताबडतोज रचनेचा ग्यापार करायला छगली. तिच्या 
बरोबरच इतर देवताहि भ्यापार करू खगस्या, 
परमश्वर-प्रवृत्ति व्यंशातच 
ही खृष्टिरचनेची (स्याचप्रमणे उद्धरणाची व संहाराचीहि ) प्रबृत्ति 

परमेश्वराल्ा व्व॑शत म्हणजे प्रयेकं ब्रह्मांडीच्या विश्वेपीकंडे ईश्वर, बह्म व 
माया याचि जे स्वरूप आहे-व्याच दिकाणी होत अते. मायेच्या पलीकडे 
पल्मेश्वराल प्रवृत्ति न होण्याचे कारण असे की, ब्रह्म व ईश्वरस्वरूप ‹ केव ? 
अहै आणि ्हणून तेथे कत्त अते कोणतेच नाही, कतूतादि सगे गुण 
हंश्वराच्या ठिकाणी मायासंवंवानेच भसव्यासुखि ( निव. १८ ) ईश्वर ब माया 
याचे स्वरूप जेथे मिसच्छलेले अके तेथेच कोणतीहि परवृत्ति होणे आवश्यक 
आदे, कारण तस्व ती कार्याल येऊ शकेल, विश्वेच्या आणि त्या लालीर 
देवर्ताच्या स्वरूपातीर विमागात प्रवृत्ति होत नादी याचे कारण असे की, 
ल्यप फार श्चटे तर एकाच ब्रह्मांडाची रचना, उद्धरणादि कायै होऊ 
शकृतील, पण परमेश्वराला तर अनैत ब्रह्मंडाची रचना करावयाची असते 
कारण हे अनत जीव एकाच ब्रह्माडात मावणार कसे १ व्यासाटी अनैत 
ब्रह्माडिच निर्माण करावयाष पाहिजेत, अर्थात्‌, ती निर्माण करण्याची 
प्रवृत्तिहि अनैत ब्रह्मांडापलीकडील व्यशातच श्हावयास पाहिजे, दुसरे असेकी 

†च्या उद्धाराषाटी सखंष्टिस्चना करावयाची ते अनत जीव अनंत ब्रह्मांडा- 
पलीकडील तमोविभागातै असतात. परमेश्वराच्या तिन्ही प्रृत्तीचा उजुभ 
व्य॑शातच होतो तो या कारणामरटि | 





^ 


१. ५मा तरि तोच अगाध: अग्यक्त : अनंत : अभूतं ¦ समयास्वरूपी होत 
अकेल कड १ म्हणेनाःजेथ निन्द अश्र तेथचि तिद्वी प्रवृत्तीचा उजंभ :-ए्रते 
केवेसय म्हणितले : आन रेश्वर्यादि करून सकक धमे मायासबेषोचि तेथ : तियेच्या 
स्वरूपावधि तितुकाचि ठाई व्यश म्दणावा › ( लवं, षूवेपीठिका ) 


* २. ८मातर समग्र अ्येशी उपजेल आन काईः ना; केवन जेथ मायासंबध तेथचि 
तिन्द प्रवृत्तीचा उजैम : येगे करौनि अव्यक्तं अनंत विश्वादि यक्षिणीपथैत अग्यक्त 
स्वेरूप तयात जो च्य तेथ संहरण आन संसरणाची प्रवृत्ति न उपजे एसे सां गिते : 
तेथ कान उपनजेंःना जीत्राचेया हेतु तो जीव अनता ब्रहमांडाबादहिर तम तेष 
म्दरणानि ? (ठ, बृ, सदार १) 


नर 4 = = १ ^ र १ रीः, 
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हरित स्वरूपाटभक अ्य॑दात 

या तिन्ही परहृत्तीचा उनलंम व्यंशात गहायला पारिजे म्हणजेच मायेच्या 
हरितस्वरूपाःमक उ्ेश्चात ग्दायल पाहिजे; कृष्णवर्णात्मक तमोभागात नको. 
कारण एक तर इश्वर, ब्रह्म व मायेचा तमोमाग मिष्टून बनल्ला व्यश हा 
यथाथतवाने व्यं नखतो. मयेच्या तमोभागातच अनेत जीवांची खरूपे 
मिषल्लेटी अतात. सहषून तमोभाग केव व्यंशात्मक अहि अते म्हणता 
येत नाही. दुखरे असे की, सृष्टीत आस्यानतर एलाद्या जीवने आतमोपा~ 
स्तीने किंवा विने मायेचे फट प्रा्ठ करून व्यायचें म्हटले तर लारा 
मयेचा सख्य प्रकाशित न्दावा लागतो. "बाजाव्या साजा्या वधु? ( वि,२८). 
या न्यायाने हा संल्य्र ज्या वर्णाचा अते त्याच वर्णाच्या मायास्वरूपाची 
जीवाल प्राप्ति दो, हा संलग्र जर तमोभागातीरु मायास्वरूपाचा म्हणज् 
श्याम वर्णाचा असे तर वयाच्या वेघनि मयेच्या तमोभ।गाचीच जीवा 
प्राप्ति होईल, पण येथे त्याला सुलभोग मिन्णार नाही, कारण, मायेचे 
फल भोगविणारौ चिज्ञड माया ही हरितस्वरूपाची असते. तेन्दां जीवाला 
मयिच्या दसितिस्वरूपाचीच प्रापि हणे अवद्य अषि. ती होण्याप्ताटी जीवाटा 
प्रकाशित होणारा संल मयेच्या हरितस्वरूपातून विभागला जावा, ग्हषून 
परमेश्वराला सष्टिस्वनेची प्रवृत्ति तेथेच सइणजे मायेच्या हरितस्वरूपाने 
 बनलेट्या जरयंशातच न्हावयापच पाज. 
 मायेकडून प्रपचरचना. 

परमेश्वराला खष्टिस्वनेची प्रवृत्ति होताच तो ती मायाघरुख्यकरून खव 
देवतांना गो्फुरणन्यायाने जाणवतो. अंगावर बष्टेटी गोमाशी हावून 
- छावण्यासादी गाय ज्याप्रमाणे बरोचर तेवल्याच दिकाणी आपले अग हरविते 
त्याप्रमाणे आपली जीबोद्धरणन्यसनप्रधृत्ति व्यंशातस्या व्वशात परमेश्वर 
मायेडा अं।णवतो, मयिबरोषस्च इतर देवतांनाहि परमेश्वरपहृत्ति जाणवटी 


१. ५ ङ्गा मौचा अंतरी काही गोमाक्ियाचा उपद्रव वटि : आने तितुकरेचि अग 

, हार्वुनी तियेते उडवी : तैसा परेमश्वर प्रवृत्ति जीवोद्धरणव्यसनाचा उपद्रवन्याये उत्वंठित 
मनोभम जिया तितुकावि ठायी जाणवी ...तैपिया चैतम्यादि सकर देवता अम्य- 
तीची प्रद्ति जाणती असती : जसा नि्चाणि रायाचा धाव पडेतो पायप्तार भान 
पांुखीडि जाणितला : पर पायसार तो कार्यासि प्रवृत्ते: तेते पांयुाक्षि न होवे : 
तेणे न्याये ईधरसीचि प्रवृत्ति जाणोनी जेसी माया सुषटप्वना करू छग तेसिया येरि 
देवता नब्ति ; तिया बचिया पादिजेती : म्दणौनि अवतरति रागतः ( कब.पू.पी, ) 
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जाति. ती जाणवटी जाताच माया एकदम पष्टिर्चनचे कायं आरभते. इतर 
देवरतांन्या ठिकाणी सखष्टिस्चनेचे सामर्थ्यच नसते. राजनि निशाणावर 
घातछेखा घाव एेकतात सगन्े, पण तो रेकताच पाय अषटेरे समर्थं शिपाई 
जपे लढाईइच्या कार्या छखगतात, तत्ते पांगटे लागत नाद्यीत. तथापिते 
आपणाला पेल्णारी इतर कामे करतातच; व्याप्रमाणे परमेदवरपरवृत्ति 
जाणवली जाताच समथ माया जसी प्रपचसर्चना करू छागते तशा इतर देवता 
करीत नाहीत. तथापि सृष्टम्यापारातारी त्याह यक्त होऊन अवतरू लागतात, 
प्रप॑चरचना माया कशी कर्ते ते आता पहावयाचे अदि, 
प्रपंचाचे ध्रकार | 
परपंचाचे अनेक प्रकार अदित. उदा ०-- ए कारण-प्रप॑च व दुसरा कार्य~ 
प्रच, अष्टभरवस्वरूपाघारे अनादिकालपासून नियताने व निषिरूपे 
अग्यक्ते स्वरूपात विद्यमान असेटी (पंचभूते व त्रिगुण (वि.मा.७८) 
हा कारणप्रपंच होय, तर स्यापासून सृष्टीच्या रूपाने भ्यक्त श्चलेा प्रप॑च हा 
कार्यप्रपच होय. या कारयप्रपचाचेहि प्रामुख्याने दोन प्रकार आहेत. एकं 
सु्टन › प्रपेच तर दुसरा ‹ स्थूल ` प्रपच. जीवस्वरूप अव्यत सपूर अव्या 
भदे ते कोणव्याहि देवते दिसू शकत नादी. पण जीव ब्रह्मांडात आस्या- 
नंतर त्याच्या निरनिराल्या कर्माप्रमाणे त्याला फठे देण्यासाठी जीवस्वरूप 
देवतांना भ्यक्त हणे अवदय अहै. यासाठी जीवा आपल्या खरूपावर 
-प्रसयेक देवतेचा मढ घ्यावा लागतो. या देवतामगना (सुक्ष्म प्रपंचः असि 
म्हणतात. आणि मनुष्यांना इष्टिगोचर असली पृथ्वी, तिच्यावरीर सवं 
शरीरे, वस्तुजात कौरेच्या सृष्ठील्य ° स्थू प्रपंचः हे नाव देतात, सुक्ष्म प्रप्च- 
` लाच लिंगदेह म्हणतात, या सुक्ष्म प्रपचाची ऊं हिगदहाची रचना जीव 
स्वतः करतो - पण ती मायादत्त सामध्यौने करतो, मायेच्या सामथ्यीवाचून 
: जीवाला सूक्ष्म प्रप॑व तयार करता येत नाही. तेब्ा एका अ्थाने सूक्ष्म प्रपंचे 
. मयिनेच केला अदि. आणि स्थूट प्रप॑च तर पूणपणे माधाच तयार कर्ते 
महानुभार्वाचा प्रपच ^ मायिकः अहि तो या अर्थानि. या सक्षम व स्थूल 
प्रप चाची सचना की होते ते आता क्रमक्रमानि पाहू 
सृक््व पपच 
सुक्ष्मप्रप॑च, दबदिह्‌ किंवा हिगरदूरीर व मढ़ दी एकाच. अर्थाच 
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नावे अदित. अत्येत सपर अषेले जीवस्वरूप देवतान व्यक्त होण्यासाटी 
मायादत्त्ामथ्याने जीवाला मटटस्वना करावी छागते, तथापि प्रयेक देवतेचा 
मन षेतस्यावरहि जीवस्वरूप देवतांना अश्चर्ः म्यक्त होते असे मात्र नाही. 
ते वांना कधीच न्यक्त होर शक्त नाही. पण मढस्वना स्मास्यावर प्रयेक 
देवता जीवस्वरूपावर अघरेस्या अपत्या मघ्डालाच जीव असे म्दणते, 
इतकेच, जीवस्वरूपातील अवियेवर असरल्य। त्याच्या शुमाञ्चुभ कमचे लं 
मोगाह होताच या मावर ऊ्फ़ सुक्ष्म शरीरावर प्रतिर्रिबित होतात, ते 
पाहूनच देवता जौर्वाना यांची कर्मफ़ठे भोगवितात, या मलाच ऊर 
सृक्षमप्रपंचाची रचना कञ्ची होते ते पादू. 
संलस् : चैतन्य : विदे : आत्मा 
`  सुष्ष्म प्रपचाच्या रचनेतील परिल कार्यं म्हणजे संलमंची निर्धिति है 
होय. परमेश्वराची सष्टिरचनेची प्रवृत्ति कठताक्षणीच हरितमायास्वरूपाच्या 
होण्याच्या भावातून मयिचे अनंत अंश्च विभागतात, या मायांशानाच 
¢ संलग्न ` अघे म्हणतात. या संलग्ना सूत्रपाठत ! चेतन्य› ( संत, ३, ५, 
१२३, १४; वि. १०; बि.मा. १९२ ते १९५ पहा) व ' विदेह › ( विददैषेषे 
विदेहाची प्रापि : विद्या. मा. २१) अते स्हरङे आहि. चेतन्य व षिदेह ही 
मायेचीच पर्याय नावे असव्यामुके तिच अश जो संल्य यालहि ती खव- 
ण्यात येतात. चेतन्यमगरप्रमाणे हा चैेतन्यांशरूप संलमहि, निष्किय व 
अप्रं जीवाच्या दिकणी चेतना उन्न करणारा अघ्यामुके याचे 'वेतन्य 
हे नाव यथार्थं अहि. हरितमायास्वरूपातून असे संल्म विभागल्यावर, 
मायेच्या तमस्वरूपात निम अषहेस्या अनत जीवांना जाऊन ते चिकरतात, 
एकैक चेतन्यांशच एकेका जीवाला ‹ घभ्यक्‌ › प्रकारे ^ लय › सणजे लगठेका 
किंवा चिकटटेला असतो, म्हणून याला " संलग्न असे म्हणतात, या संग्नाडा 
. ऊफं चेतन्थादा ^ आत्मा? अषेहि नाव अदि, (कृतयुगमी आत्मोपास्ति दया 
घ्मुः (यु. घ, २) या सूत्रात “आत्मा शम्द्‌ “संलग्नः या अर्थानेच 
वापरलेला भई. “आत्मज्ञाने मोक्षु " ( वि. १३२ ) यासूत्रावरीर टीकेतदि 





१. "विदेदवेधे विदेहाची प्राप्ीः विदेह प्ते संलम्माते म्दणितले : तयाचेनि 
वेषे विद्यावता चिञ्जडाची प्राप्ठी› (ल.वं. विघा.मा. ) 
` २,' त्र आत्मा स्हणने चैतन्य: एवं संलक्ष; त्याची उपासत ्हमित्रली १बु.१,९) 


॥, 


१४६  भहाय॒भाव तच्वज्ञान 








पक्षकाराने आत्मा शब्दाचा अथे ‹ विपक्षे संलग्नः असा सुचविदा आहि, 
‹इृद्रिया मनति चेष्टविता ात्माः- (वि.मा.१६८) या सूत्रात तर 
उघडच यात्मा शब्द संलग्न अथान वापरस्याचे दिसून येते. सारांश 
हरित मायास्वरूपाचा अश्च असलेल्या " षंटगना'लच ‹ चेतन्य ›, ' विदेहः व 
आत्मा? ही पर्याय नवे आहित. 


त्याची स्वरूपसमद्धि 

हरित मायास्वरूपातील होण्याच्या मावातून विभागटेस्या संट्याचाहि 
वणं हरितच असतो तो होण्याच्या मावातून विमागेला असस्याशुटे त्याच्या 
ठिकाणी मयिच्या मू स्वरूपीचे ज्ञान, सुख, सामथ्यं रेश्वरय ब प्रकाश है 
पंचप्रकार पृणत्वाने नस्तात इतकेच नब्दे तर, संल्म॒विभागताक्षणीच, तो 
हरित स्वरूपात अषतानाच ल्याजजवगील ' देश्यं मयेकद्ून ताबडतोब 
दिरावून घेते जति, उरटेल्या चारं प्रकारासदित संल मयिच्या तमोभागात 
येतो, तथापि तो जीवाा लागताक्षणीच तमात असर्ताना त्याचें ज्ञान, सुल 
व सामर्थ्यं ही सुद्धा याजपासून हिरावून वेतली जातात आणि मग संलाजबल 
प्रकाराच काय तो शि्छक राहतो. याने युक्त असेल संख्य जीवाद सगतो, 
संलय्स्वरूपीचे ज्ञान, सुव, सामथ्यै वटेशं दिरावून वेण्याचे कारण हेच 
की, त्याला जीवाहा लगून रहायचे अषते, तो ज्ञानयुखसाम्यरे.रय 
यासहित असला तर जीवाल्य कछगणार नाही व जीवात्ररोत्रर न राहता अप्‌- 
स्याच सुलसामर्थ्यात दग दोईइक. तते त्याजकडून होऊं नये म्हणून हे चारहि 
प्रकार संलदयाजवढून हिरावून पेते जात्तात, तेब्दां एका दृष्टीने तो जीवासारखाच 
अज्ञान बनतो. जीव मनव्डरचना करीत अपर्ताना पाहाता यावे म्हणून संखूनाजवल 
प्रकाश ठेवलेला अतो खरा, पण क्रमाक्रमाने शेषश्षय्याचा मठ तयार श्चास्यावर्‌ 
तोहि नाहीक्षा हेतो आणि मग संलग्न हा अगदी जीवासार्खा होतो, 


[^ ^ # 





१. “ तरी आमा म्हणजे पूवपक्षे अविद्या : पक्षे जीव : विपक्षे संरुप्न 
सिद्धति इश्वर : ` (व... १२२) 
२ दवतचा टा म्हणजे पसलम्नाच्या ठाई--- ज्ञानः सुखः सामभ्यः 
प्रकाश : चारी असता : सुख्य : तुख्य य वचनी यरे तिन्ही न घडती : प्रकाश 
वि.ष१.२) | 
३ °मा तरः संलप्नाचा प्रकाश उरावयाचे काइ प्रयोजन पाः ना मर्रचनेसी 
सलक जीवा देखे › ( विबं,२) ,, ष क 


६. प्रप॑चाची रचना व संहार १५७ 





जीवसंटय्ांचा व्याप 


सलग जीवला लागतो म्हणजे तो जीवस्वरूपाल्य न्यापतो, पण जीव- 
स्वरूप मात्र संलमाला म्यापीत नादी, वस्तुतः जीवस्वरूप हे मायास्वरूपपिक्षा 
अयत सपूर अघस्याप्रटे यने संल्ाल ग्यापून असवे. परंतु किती ज्ञा 
तरी संल्म्रहा देवताश अ्ठस्यामुद्े तो सपूर जीवष्वरूषाकट्न भ्यापल जात 
नाही. उलट, जीवस्वरूप ज्याप्रमाणे देहाल ग्यपून अक्षते व्याप्रमाणे संख्ब्र 
जीवस्वशूपाला न्यापून राहतो, ल्या दोधांचीदहि स्वरूपे मिसव्ले्टी असतात, 
दोन बाती बदन जवा दिभ्याचा एकच प्रकाश दिंषतो तक्षा जीव आणि सेल 
यांचा संयोग ्चठेखा असतो, जीवसंलरभाचा हा संयोग इतका सम्यक्‌ , इतका 
टढ अतो की जीव्राख आयंतिक मोक्ष मिरास्यावाचून तो वद्‌ चकत नाही, 
जीवाला जन्हां आयंतिक मोक्ष मितो तेन्हां संल नीवापासून मोकटा 
होतो. (जीवाचा मोक्षी चैतन्या मोक्षु:वि.११९). तोपर्यत तो जीवाशी 
^ घम्यक्‌ लग्र असतोच. अर्थात्‌ जीवला मोक्ष मिटेपर्यत अनेकदा सृषटि- 
संहार क्षाला तरी सया संहारकाढीहि संख जीवाला पूणेपणे सोट्ून जात नाही, 
( ' सप्ैचि बंधन लाविे : निजांशाचे ॥ तो माया वटे : शी शन्न नादी 
तिखटे : आणि ग्यामोह्‌ भ्रम रिटि: रेते मेषरज नाही | तो वेयनाय जाणताः 
कपे षव पाश छेदिता : पर तया सन्पुल तता : माया होऊ नेदी ' जापर, 
६६,६५६९ ) 


संटस्ाचे कार्य : जीवाखा चेष्टकत्व 


संल्ाची जीवाश्ची अशी सांगड घालून देण्याचे कारण तरी काय १ है 

कारण लक्ष्यात आणणे काही कटीण नादी, बद्धमुक्त जीव सर्वाधिकारी असला 

आणि या दृष्टीने तो ' नित्यबद्ध › चेतन्यं सल्यपिक्षा भ्रष्ठ अष्ट तरीतो 

अंध, पंगु, अशक्त, सामर््यहीन आहे. कोणतेहि कायं करण्याची चेती 

` त्याच्या दिक्राणी नसते, अशा पंगु आणि म्हणून निष्क्रिय जीवाला अपत्या 

चेष्टकत्वाने चेतना देऊन कायप्रवरत्त करण्यासादीच संल्य।ची निरिति श्ारेली 

१. ' तर आत्मा म्हणजे चैतन्य : णवं संलक्न मिसे : दोन्ही वाती एकव 

. करूनि जसा दिभ्याचा प्रकाश ...जैसे देह भणि जीव म्दणेन जेते देह जवि 
` श्यापिके भने तेम संङ्मे जीवति व्यापिक्रे भप्त" (रुष्वं-बु.ष. ११ 


१४८ भहा चु भाव तच्क्ञानं 











अशते, आपले कार्यं करण्यासाटी आंधल्याल जश्ची एवाद्य डोढस माणसा- 
च्या मदतीची अव्यक्ता असते तश्च तीं जीवाखहि अक्षते, जीवाखा 
कारयप्वत्त करण्यास्ादी, त्याचे वेष्टकस्व करण्यासाठी संरग्नाला त्याचा काय- 
मचा जोडीदार चनव्टेला अहि. ( इद्धिया मनाते चेष्टविता आत्मा: वि, 
मा.१६८ ), एलादे काम आपण करावे असा उदेव जीवाच्या रिकाणी होतो, 
पण पुदे जीवला त्या उद्धेाचे स्मरणहि राहत नादी, कारण वाखा आपल्या 
क्मलिपाचें ज्ञान ब दर्खन नसते, वयामि एवाद्या कार्याचा उदे जरी 
त्याच्या छिकाणी निर्माण स्लाला तरी पुढे त्याला स्वतटाते काय चालीला 
छावता येत नाही. जीवाच्या अशा असहाय स्थितीत संटखग्न व्या साद्य 
करतो. जीवान ज्या कायीचा उद्धित्र केडा असे ती कार्थं करण्याखा स्याल 
पुन्हा प्रवृत्त करून ती कार्थं व्याला करायला लवण्याचें काम संख्य नेहमी 
करीत अप्ततो, म्हणजेच जीवाच्या कार्याचि चेष्टकत्व संलग्नाकंडे अस्ते, 


-चेष्टकत्वाचे उदाहरण. 

संलग्नाचे चेष्टकत्व कसे होते हे थोडे स्पष्ट करून सांगितले पाहिजे, 
प्रत्येक क्रियेचे स्थूल मानाने तीन विभाग पडतात. एलादी क्रिया करण्याचा 
नुता ओश्चप्ता विचार किंवा इच्छा मनात येणे म्हणजे त्रियिचा उदे 
, करणे होय, जीवाने च्या क्रियेचा असा उदे केटेला असतो ती ' आतुक ? 
क्रिया होय. आ।पल्या या उद्ेवाचा ऊ्फं आगतुक क्रियिचा जीवाला विर 
पडतो, स्यवेद्टी संलग्न स्याल ताद्य करून व्या उद्ेाची त्याखा आठवण 
-करून देतो; म्हणजेच ते काय चालीटा लछावण्यास्ाटी तो वारंवार चेष्टक 
करतो. हे चेष्टकःव मिढ्ास्यावर जीव व्या कार्याला सुरवात करतो. ही 
 अनारम्ध › क्रिया होय, आग॑तुक क्रिया संरग्नाच्या चेष्टकत्वाने अनारण्ध 





१. ‹ चैतन्य म्हणजे आपण चेतन : जीवाते चेतवी : म्हणजे सावध 
करी :› (ल.स्थ.संस.२). (सक क्रिया ते पुढा : म्हणजे संरस्न चेष्टवी मग जीव क्रिया 
करीः काज जीव पंगु ाघुढा तेगवीण यासी गतीचि नादी : यथा डाकसाचा 
हात धरिख्यावोण अ्ंघासि गतीचि नादी (ल.बं रस. १३). , 

२. जीव पगु आंधव्छ :.--तर पयु म्हणजे पांगुक: एवं प्याय न कंठे 
यातवः आमतुकाचे अनारन्धः आन अनारन्धाचे प्रारब्ध करविथाची चाल न करवे : 
आन अथे हुणजे त्रिविध. कर्माचे शान मान ददन ते कादीचि नादी म्दणौनि"(सदर) 


£. पर्प॑चाची स्वना वे संहारं १४९. 





साल} तरी जीवा पुन्हा तिचा विसर पडतो. म्हणून ती क्रिया पूणं करण्या- 
साठी संलगन जीवाला पुन्हा अनेकवार वेष्टकत्व करतो. या चेष्टकत्वाने जीव 
ती अनारन्घ क्रिया पूणं करतो. क्रिया पूरणं होताच तिचा लेप जीवस्वरूपीच्या 
अविद्येवर लागतो. अश्च पूरणं क्रिये “प्रारम्धः क्रिया म्हणतात. अघव 
पगु जीवाद संखुन चेष्ठकत्व करतो ते हे अशा रीतीने. लयासखादीच द्याची 
निर्मिति ज्ञादेली असते, 

कलैत्व मात्र जीवाचे 


संलग्नाच्या चेष्टकत्वाने जीव प्रयेकं क्रिया करीत असल तरी व्या 
क्रियेचे वास्तविक कत्व मात्र फक्त जीवाचेच अपते. कारण, क्रियेचा 
प्रथमेष्धे् होतो तो जीवाकड्ून, अणि पुढे प्रथक्च कायं होते तेहि जीवा- 
कटूनच, कर्तुतव जीवाचे असस्यामुदे त्याचे पापपुण्य तेहि फक्त जीवाखच, ` 
घोड्यावर बसून काशीयत्रा केली तर काशीयनरचे पुण्य मनुष्याला खगते, 
घोञ्याल्य नादी; कारण घोड्याल कम॑निष्पत्ति नादी. तदत्‌ , संलमनाच्या चेष्ट. 
कत्वामुटे क्रिथा केलेली अपी तरी कवृत्वाचा अधिकारी जीव अतो, 
अर्थात्‌, घ्या जीवाखच युखदुःखाचा खरा भोग मोगावा लागतो, संरनाल 
न्दे, संकूग्नाडा जीवाभ्ररोषर सुखदुः होते ते केवद्ट मानर्ेपणचे. अपस्या 
मित्रा देश्य प्रपत ञ्चले तर यास्याविष्रीच्या ममघामुरे भपणाल सुख 
होते, पण त्या रेश्व्याने मिदणान्या अष्टमोगांचे पुष खयेलर तो मितच 
भोगत अस्तो. तपेच त्याला दुःख ्ञाटे तर व्याच्याइतके दुख आपणा 
होत नादी. अपे दुःल केकव्छ भमत्वाचे किंवा मानलटेषणाचे सते, जीव- 
संलग्नाच्या बाबतीतहि असेच होते. खरोतरीचे सुखदुःख कवताधिक्ारी व 
लेपाधिकारी जीवाला होते, संटग्नाला नन्हे. संलग्न जीवाहा म्यपून अतल 
तरीहि सुखदुःखभोग जीबाखच होतो. अग्नीने व्याप्त स्चार्ल्या लों. 
डावर घणाचे घाव घाते गेले तर त।डनाचे दुःख रोलंडाला होते, अग्नीला 
होत नाही 


१, ‹ चेतन्य ते ठेपाधिकारी न दोडनि परि सुखदुःख सरिति भागो 
जीवाचेनि भोगे तयासि भोग : अथिकायी जीत्चि: जैसा क्हणी एक 
धाराणसी घोडेया वर्घोनि गेखाः ते शिया दोषी केषी : परि पण्यते 
क्षोणा ' (ल.व॑.सप्त,१५) 
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देवराहारीत चे्रकत्व नाही 

जीवाला संखगनाचे चेष्टक असते खरे, पण ते फक्त क्मरादाटीतील 
क्रियांच्या बाबतीत, इतरत्र म्हणजे देवराहाटीच्या क्रियांच्या बाबतीत नादी. 
प्रमेश्चरविषयक क्रिया देवराहारीच्या, तर व्यान्यतिरिक्त जीवदेवताविषयकं 
ठव क्रिया कर्मराहाटीच्या होत, कषैराहाटीच्या त्रिया जीवाक्डून होत 
असताना चंख्मन पुटे व जीव मागे अतो, म्हणजे संलग्नाच्या चेष्टकत्वानेच 
जीव त्रिया क्रीत अधैतो, तथापि, मढ्छस्वनेच्या वेव्टी, मायेने जीवाला मढ- 
रचनेचे साम्यं दिलेले यसस्यामुटे व्याला संटग्नाच्या चेष्टकत्वाची गरज 
नघते. म्हणून मढ रचतांना जीव पदे व संलग्न मागे अतो, तसेच, जीवा- 
कडून दैवराहयादीची क्रिया होत असतानाहि जीव पु व संलमन मागे असतो, 
बोधकाढ्टी चार घटका त्याह कुणाचैच चेष्टकरव नते, तो स्वतेत्र असतो. 
अनुषरणानंतर तर लग्नाचे चेष्टक कायमचेच थांभरते. भनुसरणाची वासना 
असलेला वाषनिक, इतकेच नन्हे तर अज्ञान जीवदेील परमेश्वरविषयक 
गोमटी क्रिया करीत असेल तर व्यवे्ठी तो स्वतंत्र म्हणजे संटग्नाच्या चे्ट- 
कत्वापासून मोका असतो. पण क्मराहारीच्या क्रियात मात्रतो नेहमी 
परतंत्र म्हणजे ंटग्नाच्या आधीन अतो. हेच निराक्या शब्दात सांगायचे 
भ्रत्यास, कमराहारीत चेतन्याचा सदाष्ठवदा आदिभाव असतो, तर देव- 
रहाटीत याचा पश्चद्धौब अतो, अपे म्हणता येईल, दैवराहाटीतील 
्रिर्याचे संलभ्मकडून वेष्टकत्व होत नाही याचे मुख्य कारण असे की, व्या 
क्रियाच लेप न लगता अधिक्रार जोडले जातात; लयाय संल्याला ते कर्मेच 





१. ' सकठ शिया ते पुढा : म्हणजे संर चेष्टवी : मग जीवं क्रिया करी › 
(छ .वं. संस. १२, 

. * संसणीं : मग्रच्नेसी : जीव पुढाःतेमागाः काजे तै साम्यं 
होते : ते गेरेयावरि विप्यावो ` (सदर); ‹ आदिभाव जीवाचा प्रपंचर्चने " 
(ल. बं. सस. १९) ध 

३, ' जीव सवेदा परर्तत्र : बोधकारी : अनुक्तरखा स्वतंत्र : वासिक 
उचिते व्यापारी स्वतंत्र : कमेव्यापारी परतंत्र ¦ चतच्या आदिमावो सवदा 
घासनिकादहि आदिकखूनि : उचिते अनुचिते अर्थी : बोधा अनुसरणो चैतभ्वा 
प्रश्वादूभाव ' (ल.व.सम्त,१४) | 


६. प्र्चीचीं स्वन वं संहार १५१ 








शक्य नते. कर्मराहाटीच्या क्रियचि लेप लागतात, संलग्न ते पादू शकतो व 
म्हणून व्या चागरतीत तो चेष्टकत्वाहि करू शकतो, 


दोधांनाशि बृथाभिमान 

प्रथमोष्ेव व प्त्यक्च कत्व जीवाचे अष्ट तरी संख्नालां त्या कर्व 
व्वाचा खोटाच अभिमान असतो. जीवाकट्ून होणान्या सगल्या क्रिया जणु 
आपणच करतो अपे याला वारते, कमैराहादीतालर क्रियांच्या बाचतीत व्यास 
तसे बाटल तर फ़ारसे वावमे नाही कारण लया क्रियांना व्याचे चेष्टकत्व तरी 
अते; पण चेष्टकतवाश्चिवाय जीव ज्या क्रिया स्वतेत्रतेने करतो व्याह क्रियाच। 
तो अभिमान बाढ्गतो ( आनाचा करणा तेयासि अभिमानु ! संस, १५). 
उदाः जीवाची मन्ठरचनेची त्रिया, तत्ेच लयच्या दैवराहारीतील क्रिया द्या 
देखील आपणच केरा असे संखनाख वुथाभिपानौ्ुे बारते. जी गोष्ठ 
संर्ग्नाची तीच जीवाचीहि. दयालादि सर्वं क्रिया आपणच स्वततरेे करतो 
असे नेहमी वाटते. जीव लरोषरच अया क्रिया स्नत्रतेनें म्हणजे संखगनाच्या 
चेष्टकसवावाचुन करतो च्या बाबतीत हा अभिमान वाजवी अहि} पण त्याच्या 
क्मराहाटीतीर करिया संलगनाच्या चेष्टकत्वावाचून होत नाहीत हे घ्य असू- 
नहि जीवाला मात्र व्या सरव॑स्वी आपणच करीत आहोक्चै अके वारतेह्ा 
त्याचा ब्रथाभिप।नच नन्दे तर काय † 


जीवसलस्मांच वेजात्य 


तसे पाटिल तर, एक्येकाच्या कवैत्वाचा अभिमाने वेण्याईइतपत जीव- 
सलगनात स्वरूपसाजाव्य फारते नादी, उरूट व्यांस्यात वेजाव्यच अविक अहि, 
जीव केव व बद्धमुक्तं आह तर संलग्न अक्रेवढ्ड व नित्यबद्ध अदि. परिल्य 
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१. "आन म्ण जीव : तयाचिये करणाचा संलाप वायवरीचि अभिमान 
असे : श्ण वृथाचिः तो मर्रचनेसि जाणावा : मग सल्प्नाच्रये वेष्टकत्वविगढी 
स्वातन्निये जीव जतौ क्रिया करी : तेतुङेया चाही अभिमान संल्यवेःपेपाजे क्रिया 
मीच क्रीत असे : म्हणौनि तो ष्रृथाचि? (=. बृ.संस.१५ ) 

२.‹स्ञोधः आनाचा करणा र्हण जीवाचया कार्याचरणी संछ्नाचे.. 
चे्टङत्व असता व्या म्हणजे जीवा अमिमानःनेहे मजी सफुरले ; भान मीच 
करत भत देता : एकी वासना : स्या म्हणन संरम्ना ' ( सदर ). ४ 


1 
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लेपाधिकारी भा, तखा दुखरा नाही, तथापि पहिल्याबरो्र त्याच्या ल्ेपीचा 
समग्र मोग दुषरा भोगतो, पण तो भोगूनहि या लेपीच्या सुलदुःलाचा 
प्रणव त्याला होत नाही. जीव दा तम लोकीचा तर संरूग्न हा इरित टोकीचा, 
त्यातरि हेण्याच्या म।वातील, जीव हा स्वर्त॑त्र पदां आदे तर «लग्न मायेचा 
अश्च आहे. म्हणजेच जीव हा जीवजातीचा तर संट्न हदा देवताजातीचा 
आदे. म्हणून पष्िला सर्वाधिकारी अदिं तर दुय इतर कोणाच्याच बुल 
दुःखाद पात्र नादी, जीवसतलग्नात अघे परप्पसेजत्य असूनदि त्यांना एक- 
सेकाच्या कर्त्वाचा अभिमान अषतो दी आर्ची गोष्ट नाही काय! 


जीवसं ख्याचि अन्यथान्ञान 

ए॑गुणविशिष्ट षल्य तमोनिमगन जीवाल्यम छ[गल्यानंतर जीवाच्य। आणि 
व्याह हागरेव्या संकग्नाच्या ठिकाणी ‹मी चैतन्य अहि" अशी अन्यथा- 
शञानरूप भावना माया निर्माण करते, ( परमेश्वरप्रबत्ति माया तमोनिमग्न 
ज्ीवा चेतन्यमहं रेषे उपन्नवी : संस. ). जीवस्वरूप अविद्यायुक्त व अशन 
अषल्यापरुठे त्याच्या टिकाणी दी भावना तक्ता उपजत. त्यामुके, आप- 
व्याला येऊन गर्ल संग्न (चैतन्य ) म्दणजे आपणच आह्येत अक 
व्याला बाट लगते, ्याचवरोजर, मयेचे संपूण स्वरूप ते मीच अते संरगना- 
लादि वटू लागते. है दोधि अन्यथाज्ञानं दोय. आपले मूढठ स्वरूप 
केवट व बद्धमूक्त असूतहि आपण अकेवद्छ व नित्यबद्ध देषतेचा अश्च 
अषलेहल लन आहो अस जीवाला अज्ञानाधुटे वारणे हे व्याचे अन्यथा- 
श्ञानच नादी काय १ षंटग्नाचेदहि अन्यथाज्ञान असेच असते, वस्तुतः तो 
चैतन्यं असतो, मूढ स्वरूपीहून विभागल्ला पण दे-धर्यादि प॑चप्रकार- 
रहित स्ञाटेल्म अस्तो. व्यानि "संपूण चैतन्य ते मीच ' असे म्हणणे म्हणजे 
पाद्या पद्रष्ट राजकरुमाराने कष्टाची कमे करीत असतानाहि राजपदवीचा 
अभाव बाय्गून स्वत्टा राजा म्हणवून षेण्यास्तारखे हास्यास्पद्‌ होय, 
जीवाच्या टिकाणी हे अन्यथाज्ञान मायेने निर्माण केरेरे असते, पण ते पर- 
मेश्वर प्रवत्तीने. वद्युतः प्रमेश्वराङाहि जीवाच्या स्किणी हे अन्यथाज्ञान 





१, *चेतन्य महं स्हणजे चेतन्य ते मी : जीव संरञ्ाते म्हणे : ते सुस्याते 
ष्टण ; उपजवी म्हणजे भन्यथाक्ञानरूप उद्धख ' ( क.रथ.संस,) 


६. श्रफंचाची र्ना च संहारे १५६ 
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निर्माण करता आले असते, पण मायेसारषी महादाषी वयाच्या सेवेहा अषल्या- 
नंतर व्याने हे काम स्वतः करण्याचे काहीच कारण नौही. 


तमरातून हरितस्वरूपात 

८ मी चैतन्य अदि असा अन्यथाश्ञानरूप उदेव जीवाच्या दिकाणी 
उपजविस्याबरोबर, ती मावना त्याच्या टिकाणी दढ होण्यापूर्वी भापस्या 
तमस्वरूपातून याला बहिर लोटण्याचे कायं माया करू सगत, एलादी गाय 
विण्यापूबीं आपल्या गर्मांशायातीक वाघरालय सरकवीत सरकवीत प्रथम 
योनिद्राराजवठ भणते भणि मग ईटूइदु व्याल जमिनीवर लोटते, त्याप्रमाणे 
माया आपल्या तमोभागातील जीवला सरकवीत सरकवीत प्रथम तमो- 
भागाच्या मर्यादिवर आणते, मग ॒ अमुक जीवांना अमुक ब्रह्मांडात षालयचे 
हे ठरवून लया त्या जीवसमूषहना आपापल्या ब्रद्यांडासन्ुल करते, आणि नतर 
मढरस्चमेचे सामथ्यं देऊन याना ती आपस्य योनिरूप तमोभागातून बाहिर 
म्हणजे हरितस्वरूपात लोटते. ( माया जीवाति विकरे : सचरे : विये: प्रषवे ‡ 
ह्याष्वी : डोचली : उगी : लोटी : संस.४). "मी चैतन्य अदिः असा 
अन्यथान्ञानरूप उदेव जीवाच्या ठिकाणी निर्माण न्चाव्यापास्‌न, जीव तमो~ 
मागाच्या मयदिवर येहप्थत स्या उद्ेखाचा-मावनेचा एकषारा उत्कर्षं 
होत असतो; “मी चैतन्य अहि" या मावनेश्ची जीव अधिकाधिक रषरूप 
होत असतो. तमोभागातून बरिर पडतांना तर ती भावना पूणत्वाल पोचून 
८मी चैतन्य आहे? अश्ची जीवाची पूणं खात्री होते. या अन्यथाज्ञानाच्या 
अहंकाराने तो यवेडी पावध होतो. ( परमेश्वरपरृत्ति मायान्यापारवश्चे 


(१ ५ 


अहु हे काद इश्वरातव नुपजवव : यथा दासी सेन कफेडीः एवं 
दासी असत्ता धनीर्णीनि सेन का फेडावे १ म्हणोनि मायाचि उपजवी › ( ल. संस.) 
२. ' संचरे म्दणज जिये स्थानी असती तेथोनि परते सारी...विये 
म्हणजे योनिपासी भणी : खोक सांडी : जेसी गाय विये : प्रसवे म्हणजे 
भाषे आत भाध बाहर : जैसे सीसखुरे बहिर पडती वासरूवाच : दार्वी 
म्हणजे सरिसे करी : निवडी जिये बद्यां ङीच {तिय ब्रह्माडी : डोचदी म्हणजे 
खावधा करी : माणिका अन्यथान्ञानाचा अभिनिवद्यु: उगरी म्हणजे 
तभाबाहिरो घारी : योनि बाहिरी धारी : रोटे म्हणजे जिये ब्रह्मांडीचे 
वथ लारा ' ( ल. स्थ.सस.४); जन्मान म्हणज सामथ्यं दवान तमाबाहरं 
ध्रातङे ` ( सद२.१० 





१५४ भहा्भीव्े तैचवक्षेनिं 





अविद्यीत्मकं जीव चैतन्यम एेसे वेडनि उटिती : संस.५). एवलद्‌। निद्रष्त 
माणूस उ्यप्रमणे ख्प्रातील अध्यासनि जाणत होतो व्याप्रमाणे तमोभागात 
असतांना ' मी चैतन्य अहि ` असा जो अध्याक्च मायने जीवाच्या ठिकाणी 
निर्माण केत्य होता व्या अध्यासारी पूणेपणे रसरूप होऊनच अविद्यामक 
जीव तमोभागातून बहिर पडतो. ^ मी चैतन्य अहि? या भावनेच्या प्रथम 
उ्ेलासरशी जीवष्वरूपीचा अज्ञानदोष कार्याल येङन त्याला आदिम 
लतो, तथापि, जीव प्रत्यक्ष तमोभागात अपर्ताना नम्दे, तर तो तेथून बहिर 
पडत असर्ताना यल हा अदिमढ लगनो. जीवाबरोबर असलेल्या 
संटग्नालदहि तो लागतो. 
आदिभद्ट : स्वरूप ब काय 

जीव देव्तांना हग्गोचर ब्हावा भ्दणुने जीवाकद्ून मढ्छस्चना केटी 
जते; पण आदिमनाच्या बाबतीत मात्र हे खरे नाही, कारण, अभ्यक्त 
मायेला ब चिज्जड मायेलहि जीवाचे अविद्याघार दशैन अस्त. तेन्द्रं 
त्याच्यविकी कुण(खाहि जीव इगगोचर ब्दाव। म्दणुन व्याला आदिम छवण्याचे 
कारण नाही, मग आदिमद्ाचे कायं तरी कोणते १ ते कायै असे की, यामे 
जीवांना चेतन्यवियेचे साधन व साध्य देता येते; त्यासाटीच आदिमढ 
लागतो, अधिकारी जीवाला चैतन्यविद्या दिस्यावर त्या चेतन्यविदावंताल्य 
अपस्या साध्यरूप चिञ्जडेच। साजात्य षेध होण्यासाटी तिच्य। वर्णाचा मढ 
त्याच्या जीवस्वरूपावर अणे जरूर आहे, म्हणून हश आदिमढ दखगतो, 
मायेच्या हरित वर्णाप्रमाणे आदिमन्ाचादि वणं हरित असण्याचे हेच कारण 
हयै. तथापि, हा आदिमढ मपेच्या हरित स्वरूपाचा बनटेखा अस्तो अघे. 
मात्र नादी, कारण, मढ हा नाशित असतो, पण म।यास्वरूप निस्य असते, 
„ १. भविचयात्मकम्दणने भविदयाचि आमा केका अचे : चेतन्थमह म्हणजे 
खेतन्य ते मी : वेनि उती म्हणजे अहमावेसी सावध होती : यथा निद्विस्तं 
मागि अध्यासेसीचि उदी? ( ल. स्थ. संस्.५) 

२. 'मी चैतन्य या प्रथम उल्ञेखाचा मढ जनरा' (सदर ) 

३.^तर अगिद्याधारे माया देखत अस्ता हा कापा कावलाःनातो विधे साजघ्व 
वेध होआवया ; तर हरिता कार्सयातवः ना मयिचा बण हरित असे म्दणौनि 
चेतन्यमईं म्दणतलेया तोते वणे उमे" ( वि, बं, ६१) ५ 








ई 


£. प्र्षचान्ची रवती वै संहार १५५ 





सआादिमन जर मायास्वरूपाचा बनेला अख्ता तर त्या स्वरूपाच्या नित्य. 
त्वामुटे तो मठि निय स्ञाल्म अप्तता. पण आदिमढ निलय नाही, तरं 
अनिद्य आह. अर्थात्‌ , तो मायास्वरूपाचा नाही. 

आदिमन् जपा मायास्वरूपाचा नादी तछा तो प्रपंचिकं अथवा 
भौतिक म्हणजे पचभूते ब त्रिगुण यापासूनहि बनरेला नाही. कारण, सुषम 
, प्रपंचाची रचना वस्तुतः विश्वेपासुन म्हणजे विश्वमढापासून पुढे सुरू होते, 
(म.वा. ३), दुसरे अते की; इतर मढाप्रमाणे तो कुणीहि म्हणजे जीवाने 
वैरे तयार कठेत्म नाही, सहणूनहि तो अभौत्करं होय, मग या आदि- 
मढ्ठाचे स्वरूप आहे तरी कसे £ तर, जीवसखसरूपी जो अज्ञानदोष अतो 
त्यापरढेच जीवाला ˆ मी चैतन्य अहि 2 अपे अन्यथा्ञान होते, हे अन्यथा- 
ज्ञन, ही खोरी कल्पना, हा विकार निर्माण क्चाद्यावरोबर, परिमढठ जसा 
कापराच्या सपने प्रगट होतो तषा जीवष्वरूपीचा अज्ञानदोष आदि- 
माच्या रूपानि कार्याल येतो. ^ पुरुष्र रजस्तमी विकरल्य : तरंग प्रुलचद्री 
देखिल्य ‡ किंवा अन्यथात्र विरमला : आकार जषा › ल्याप्रमागे ' चैतन्यम › 
असा विकार उत्पन्न स्चाल्यावरोबर जीवस्वरूपीच्या अविदयेवरीर अज्ञानदोष 
कार्याल येतो. हा दोष म्हणजच आदिम है. आदिमलाच्या रूपने 
अज्ञानदोध कार्याल येण्यास एका दृष्टीने जीवस्वरूपीची अविद्याच कारण 
असल्याचे दिसून येई, (अविद्या अविवेसि कारण ¦ वि. ६१). कारण, 
अभ्यक्त माया जीवाला अविधाघार पाते आणि म्हणूनच ती जीवस्वरूपीचे 
अक्चान आदिमनाच्या रूपानि कार्याल आणते. आणि आच्धर्याची मोष्टही 
की, या अवियेचा नाश करण्यास्ताटीच हे आदिमनछाचे बंधन परमेश्वर्रत्तीपुखे ' 


॥ + 


१. आदिमलाते अविद्य म्हणितछे : अभौतिक : म्हणजे कवग करून धातला 
नाही : एवं रव्यमु ; स्वस्वरूपे जीवस्वरूपीचेया उदेखाप्ररिसा उमटला : कर्वृत्व ने 
म्हणौनि अभौतिक जेती अविचेसि युणभूते नस्ति तेसी आदिमन्गसिहि नस्ति » 
(पि. व. ६१) 

२. ‹येगे न्याये आ्यम्‌> जाणावा : एवं जीवस्वूपीचा दोष परमेशवरपरशलतितव 
अन्यथातवि कार्याक्ती आणिकछाः (ल... संस. ६.) ' इद्ध म्हणजे प्रपंचपिक्षा ; 
ते आनाचि जात : यथा कापूर्‌ परिमठाचा बांधा" (ल. स्थ. संसत. १२) 

३. ‹ अविद्या अविद्यसि कारण म्हणजे अनादिची ते आदिमश्चि वु 


स्दरणजे कारण ' (षि, सख, ६१) 





१५६ भदावभोषं ववक्षा 








मायिने जीवाला लावले आहे, हत्तीच्या पायात ख्तून बसल्ली रोह खला 
उल्वून दुर करण्यासाठी च्यप्रमणे व्या शुंखलेला दोराचे बंधन लवतात 
त्याप्रमाणे अविदेचा नाश्च करण्याखाटी स्या अविद्येच्याच आधारे हे आदि 
मब्ाचे बंधन लवतात. या आदिमब्डच्या साह्यनि जीव सुक्ष्म प्रपंचाची 
रचना करून, स्थूषठ मनुष्यदेहात येऊन चारहि ज्ञाने चरितार्थं करतो ब 
शेवटी परमेश्वरकृपेला पत्र होऊन मपल्या अनादिमविचेचा छेदं करून 
घेतो, आदिमगाचे है काय महच्वाचे नादी असे कोण म्हणेर १ " 
भादिमव्छ का म्हणतात ! 

या मनाल्य " आदिमन › म्हणण्याचे कारण असे की, हा मठ इतर सर्व 
मरछास्या आधी लगैतो. इतर सवै माना म्हणज्ञे सुक्ष्म प्रपचाल, तठेच 
स्थूल प्रपंचालाहि तो आदि असतो. कारण, आदिमढ ल्यगस्यावाचून वयाची 
रचनाच होऊ शकत नं्ी. जीव, देवता व प्रफ्चे या तिदहींचे स्वरूपधर्म 
कार्याल आणणारा व सवाचा आदि असछ्ला परमेश्वर, स्याच्या इच्छेमुके 
मयने हा मनं जीबाला लवे असतो म्हणूनहि तो आदिमक होर. 
याला ˆ मढ ° ्हणण्याचे कारण अपे की, व्यासे जीवाचे स्फदिकयुभर 
स्वरूप मलिन ब संकुचित होते, स्फयिकशभ्र जीवाला आदिम लगून 
हरितवर्णं येतो आणि जीवाचा संकोच इतका होतो की, तमोमागात असताना 
त्याचे १०० ब्रह्माडाएवढे असलेले मूठ स्वरूप आदिमन्ड लागताच १० 
रहम डाएवदे राइते ! यक्षिणीपर्थतच्या सव देवताच्या मकप जीवस्वरूप भसे 
मलिन व संकुचित होत जति, हे खरे अवले तरी आदिम हा प्रप॑चिक नस~ 


[^ 1 





हाबंधघकीःनाः होय: परि युणाकारणकी : यथा दोरे बांधौनि, 
सांखठा खंडीजति : तथा हा खाबुनि अविद्या छदि ` ( वि.स्थ.६१) 

२. आद्य म्हणजे अवधिया मढा जायय खागखा म्हणोनि (क.स्थ.संस.६) 

'अवघीया संसरणा आय म्हणोनि आद्यमक' ( सदर );"आदिमर- 

वाण जीव आवरेना : तेणेवीण सृष्टा नाही : सृष्टि : मग अवतार : मग 
उद्धरण कः (वि.रथ. ६१) 

४. ° अवधियाचा आदय : तेण खाविखा स्हणोनि आदयमक ' (सदर) 

५. ' मल .म्हणजते सकोच मेढी : एवं द्विषा अथी मेनाता : संकोच गहणम 
तमामथे जीवस्वरूपाचा विकास होता तो आमक कागल्या संकोचला स्णौनि ‡ 
आन नेगी स्हणजे मायास्वरूपराचा रित वणे आला › (सद्र ) 


९. प्रपयाची स्वना ब संहार १८७ 





स्यामुदे .स्वतः शुद्ध मानले अदि. लाुकरे जीवस्वरूप प्रपंचासारखे मलिन 
शोत नाही, हा आदिमद्‌ ब इतर देवतांचे मव्छ यांनी अस्या मदिनत्वाने 
व स्वरूपसंकोचाने जीवादय दुःख न होता आनंदच वारैतो. कारण जीवाचा 
स्वरूपघरमच " अधमती "चा अहि. ( सथू प्रपैचात मात्र जीवाला दुख 
` होते). संलग्न जीवाला लागतो तेम्हां तो जीवस्वरूपाएषढा अषतो, पुदे 
जीवाबरोषर तोहि मच्तो व संकोचतो. या मढटसंकोचामरुमे जीवाप्रमाणे 
संल््रालाहि आनद होत अ्तो-पण व्याचा मनद अर्थाच मानले- 
पणाचा अतो, 
जीवाचा जन्म 

तमोमायेच्या स्वरूपातून बाहेर पडतापडता जीवाल आद्यमढ 
लागे व मायादत्तसाम्यसदित जीव हरित मायास्वरूपात येन पडणे हाच 
जीवाच। “जन्म ' होय. (चेतन्यमहं जीवा जन्म बोलिजि : संष.६). वस्तुतः 
जीव अनादि असस्यामुखे तो ' जन्पल्ा ” स्दणजे पूर्वी नसलेला आता नवीन 
तयार श्चाला असे नादी; तर जन्मगे म्हणजे दद्य होगे एवढाच अयं ष्यायच, 
अआदिमट लागस्यानंतस्च जीव इतर देषतामव्यांची स्चनाकरतो वयया त्या 
देवतेल भपापस्या मन्गधार द्य होतो. सुक्ष्म प्रपेचस्चनेनतर तो स्थूढ 
शरीरात प्रवेश्च करून इतर जीवानाहि दग्मोचर होतो, या सवना आदिमन 
कारण अष्तस्यामे तो लागताच जीव (जन्मा अघे स्टृणायला हरकत 
नाही, या अर्थानि, अन्यथाज्ञानरूप आदिमल लून जीवाला जन्म देणारी 
माउली अभ्यक्त मायाच होय, तीच जीबाला निर्माण करिते, म्हणजे जन्म 
देते, म्हणजे स्वाना इग्गोचर करून सोडते. ह आणलीदहि एका अर्थानि 
खरे म्हणता येईल. तमामये अखतांना जीव अगदी मेद्याषारखा निष्कि 
असतो, त्याच्या सरूपीचे मतित्रय देखील निश्चेतन असतात, या सबमभे 
तेतन्यमाया चेतना उप्र करते म्हणजेच स्यान ती जणु जिवते करते. 





१.५ आद्यमम लागलया जीवास भाद्हाद्‌ आति : खद नाही : मनुष्य 
मर्पर्थत : स्थूके भपची खदहि आति ° (ल.स्थ.संम.६) 

२.८ सृजनातव सृष्टी : एक आथिरे सृजिरे जीव ..- जीव तमीचे 
: ब्रह्मांड सनिरु ' (र स्थ.मंस.७); ° जन्मला म्हणज अवियसी मायेसी ; 
सुक्ष्म देवताश्गी : स्थूरेशची जीवासीं ' (सद्र,१२, 


१५५८ महाचुभावं तच्वज्ञान 





स्ादिमढ लावून ब मटस्वनेचे सामर्थ्यं देऊन जीवाला ती तमाबाहर 
लोट॑ते, त्याचे मति्रय प्रकाशित करते, त्याजकद्न सुषम प्रप॑चाची सचना 
करतून त्याला सवं देवतांना दग्गोचर करते, स्याल मनुष्यदेह मिव्वुन देते 
व ईश्वरी ज्ञानाला पत्र करते. जीवाचा हा जन्मच नादी का१ अर्थात्‌, 
अशा रीतीने जीवाखा जन्म देणारी माया निमित्तमात्र आहे, ती जीवाचे 
निमित्त कारणे अ. 


भाया उदासीन होते. 

अशा रीतीने जीवाला जन्म दिव्यानतर मग माया खदाक्षीन होते. 
(यापरी माधा जीवाते जन्मौनि अपण उदासीन होए-संस,१० ) जीवाखा 
अपस्या तमस्वरूपाच्या आधारे ठेवणे, स्वतः विकरणे, संल्ररूपाने विभागून 
जीवाला लागणे, "मी चैतन्य आहे" अशी भावना जीवाच्या ठिकाणी 
निर्माण करून व्याला विकरविणे, या भावनेचा ल्याच्या दिकाणी अभिमान 
निर्माण करणे, तो पूणैव्वाल नेऊन म्हणजे जीवाच्या टिकाणी अन्यथाज्ञान 
निर्माण करून त्याला आदिमन् लावे ब मढस्चनेचे सामथ्यं देखन व्याल 
तमाबाहेर हरितस्वरूपात आणण म्हणजे जन्म देणे, ही अनेक शरीरि व 
मानसिक कैं आतापर्यत अन्यक्त मयिने केटी. जीवाला जन्म दिस्यानेतर 
तिला आता एकच इच्छा असते, ती म्हणजे जीवाकडून सुक्ष्म प्रपंचरचना 
करवून षेणे. व्याषादी, अघहाय व असमर्थं जीवाल व्याच्या आयमटाधरे 
तिने सुश्ष्मप्रपचरचनेचे सामथ्यं दिच्खिच अते. व्याधुठे, यानंतर ती उदा- 
सीन होते ( जन्मतलेवो परिया ; अपण होय उदासाःज्ञा. प्र. ३६३) 
म्हणजे जीवाविषयीचा तिचा शारीरिक ग्यापार सगा खुटतो, तथापि मना- 





१. “मायात म्हणजे जीव मेरु पसे द्नोति : ते जिवविरे : रूपासी 
आणिरे ; तयाचे तीन भेद : सकर देवतेव मर : येणे विश्वादि देवतास ददन होर 


हे एकरूप : दुसरे तर चतुविंध भोगीता तयाचे मतित्रय प्रकारके : तिस्र तर मनु- 


, ष्यावेनि युक्ततव श्वानाप्न पात्र होए एेसे केठे ' मायाक्रत म्हणजे केर : निमिन्तत्वे? 
(ल.ब. सस. ८) 

२. ‹ यापर स्हणने जागीर मानसिक व्यापारे : जन्मानि म्हणजे 
सामथ्यं दवोनि तमाबाहर घातके : उदासीन भ्दणजे शारीर व्यापार 
र दुखा ` (क.स्थ.स्त,१०) 


~ क 
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तून मात्र जीवाकडे तिचे रक्ष्य एकसारखे लागल्टेच अते, ( परि सूत्राते 
न संडी : संस, १०). टहान सुखाला जन्म देऊन व्याला समर्थं केल्यावरं 
आई स्वतःल त्या सुलासाटी शारीरिक कष्ट करावे लागत नाहीत. 
तथापि मनातून ती व्याजवर देखरेख ठेवते, त्याला कोणत्याहि प्रकारे 
दुःख होऊ नये म्हणून त्याची मानिक काठ्जी वाहते, ्यापरमणे सक्षम 
परपचर्चनेचे सामथ्यं देऊन जन्मास आणलेस्या जीवाच्या दिकाणीहि माया- 
माउलीचा मनोघमं गुंतलेख अस्तो, तिला वाटते की, आपण दिरेह्या 
सामर्ध्यानि जीवाने पुरी ' प्रप॑च › आता स्वतःच करावा. जीवतो प्रप॑ंच, 
अर्थात्‌ , सृक्ष्मप्रपच म्हणजे मछस्वना कथा प्रकारे करतो तेच आता पाहू 


देवता ह मठ का करीत नारीत ? 


पण तपूर्वी एका प्रश्नाचा विचार करणे अवद्य अहि, प्रश्च अघाकी 
जीव देवर्ताना दग्गोचर ब्हावा या हेतूने जर सुक्ष्म प्रपेच ऊफं मटस्वना 
होते तर मग हे मढ देवताच का तयार करीत नाहीत १ मन व्यांच्याप्रीतयर्थ 
असतात म्हणूनच तर ्याना ‹ देवतामढ + अके म्हणतात, मग यानी 
आपापले मढ रचायखा हरकत कोणती १ याचे उत्तर असे की, हे स्वनेचें 
खाम्यं मव्रेेपैज इतर देवांच्या ठिकाणी नसते, म्दणुन व्यान सुक्ष्म काय 
किंवा स्यू काय, कोणताच प्रप॑च तयार करता येत नादी. अष्टभेरवाना मात्र 
लुग्रापासून स्थूट परमाणू रचण्ाचें व त्यांचा संहार करून ते जुटरापर्य॑त विश्च- 
कल्ति करण्याचे सामथ्यं अप्ते, त्यांच्या लाील देवतांच्या ठिकाणी तर 
हेहि साम्यं नते. ग्हणून व्या स्थुट्र प्रप॑चहि रच रवा नासु शकत नाहीत, 
` मग व्याच्याकद्भन सुक्ष्म प्रप चाची स्चना होणे कपे शक्य आहि १ तसे म्ये 
सूत्राति न संदी म्हणजे मनोधम असे : यथा पुत्र ब्रृद्ध जञेया 
मातेच आधिर करणे राहे : मग तो स्वातच्ये उठे वैसे : परि मायेचा 
मनोधमं असे : क्षण अवजतन होर › ( ल.स्थ.मंस.१० ) ‹ सूत्राते नसंडीये 
पक्षी अव्यक्त मायेचा विश्वादि मबरचनेचा जाणावा? (ल. ब, सस. १०) 
२. ‹ देवतचा मठ एसे का म्हणितले : ना तेण मगवाचोनि देखे ना 
म्हणोनि : मठ देवते न रुगे: द्बते प्रपच होववे ना: का जीवकरृत म्हणौनि 
चेतन्यासि नफज : काव नासत जसे म्हणानि रच : छक : यरी न सकती' 
(क.र्थ. सप्त, १६) 
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तर जीवाच्याहि ठिकाणी रचनेचे साम्यं नसते, पण परमेश्वरपरवत्तीने त्याच्या 
भव्यासादी माथा व्याला ते सामथ्यं देते. आणि जीव देवतांना दग्गोचर 
स्हावा म्हणून मद्धरचना असी तरी तीहि जीवाच्या मव्यासादीच ना! 
तेन्हां, जीवाच्या मस्यासराटी असष्ले मठ मायादत्तघामर्यानि का होईना पण 
जीवानेच रचणे इष्ट असस्यामुरे तोच ते कायं करतो, देवता करीत नादीत, 


जीव सुक्ष्म प्रपच स्चतो याचा अर्थ, पर्वं अस्तित्वात नसरेला प्रप॑च 
तो नवीन निर्माण करतो अस्ता नाही, तर अष्टमेरवस्वरूपाधरे कारणसरूपानि 
अनादिसिद्ध असली पंचमूते ब तीन गुण यांच्या सांघातापासूनच तो सक्षम 
प्रप॑च तयार करतो. या दृष्टीने, सुक्ष्म प्रपच कार्याल आणणारा जीव निमित्त 
मात्र आदे, म्हणजेच सक्षम प्रपंचाचे तो केवठे निमित्त-कारण ओहै. 


ही रचना कुठे होते ? 
तमाबाहेर पडस्यानंतर जीव हरित मायेच्या स्वरूपाधारे असतो, तेश्हां 
अर्थात्‌ , त्याच स्वरूपाघरे राहून तो सूक्ष्म प्रप्चाची रचना करतो हे उघड 
दिते. (माया रंगाचेनि धरे ; मोहो ठशं चेनि गजरे : बायाचि जिड अनुकरे ‡ 
नाच संखतीचा ॥ चैतन्याचियें सरटि : आवगते आंग निवि : मग विश्वा- 
येसनें आदाढ खेढे : निराधारं तो *“( उद्ध.गी.६ ००,६०१); "तेब्देव्ठी माया. 
भूमिकेचेनि पेषरे ; उभिली हिंग ~देहाची घवन्यरे ° ( शिष्य, ९३) इत्यादि 
 आोग्यावरूनदेलील सूक्ष्म प्रपचाची रचना हरितमायास्वरूपाधरि होत 
असस्याचे स्पष्टपणे दिसून येइ. या हरितमायाष्वरूपातच पण आपल्या 
स्वरूपाच्या मध्यभागी जीव त्या त्या देवतेचा मढ ऊर्फ सक्षम प्रप॑च तयार 
करतो व मग स्यात्त तो म्याप्त होतो, 


सृक्ष्मरचनेखा सुरवात केष्हां ! 


मायादत्ततामर््याहदित तमातून बाहेर पडताक्षणीच' जीव सूक्ष्म प्रप॑च 
रचू ल्मगठो अते नाही, तर एक क्षणभर तो तशाच पदड्कन राहतो व मग 





१. ‹ जीवक्रत भ्र्पच : एदं समवाय उपादान ये दोन्ही कारणे निरा- 


करिरटी : . नसुद्धे निमित्तचि : म्हणजे निभित्तकारणेचि जीवे प्रप॑ंच केला” 
(क.ब्‌.सस,८) 


(श 
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मलछरचनेखा सुरवात कस्तो. मध्य॑तरीच्या या क्षणात तो छद षतो असे 
महदल्ले आदे. ( जन्मल साता जीबु क्षणपव॑त शुद्ध अः मग मेढे 
संख. १२). अर्थात्‌, ज्याभटे त्याला खरेषुरे मिनत येते त्या विश्वादि 
माची रचना तो तमातून बेहर पडस्यावर एका क्षणानंतर करतो, तूर्वी 
व्याख आदिम लागले अला तरी तो छद्धच समजवयाच. आदि 
मच्धने जीनस्वस्प हरित बर्णाचे व संकुचित होते खरे, पण तरी ते यथाथतेने 
म्रल्िनि न होता शुद्धच असते, कारण, आदिम प्रापचिक किंवा भोतिक 
नसद्याघ्रुदे त्यानि जीवस्वरूप मलिन होऊ शकत नाही. त्या एका क्षणात, 
जीवाच्या ठिकाणी प्रपंचाची वासना नसते शहूनहि तो शद अत्ते 
म्दणायचा, पण, एका क्षणारनतर मात्र जीवास्या ठिकाणी प्रपचरचनेची वाना 
निर्माण होऊन तो मलस्वना करू लगतो 


भव्टरचनेस जीवाचे मतिश्रय कारण 


जीव सुक्ष्म प्रपचाची रचना करतो याचे मुख्य कारण अषि कीत 
मतित्रयाने युक्त अहि. (का रची : जे अधमति ; अघमति : अधरति $ 
म्दणौनि स्वी : संघ. १७). आदिमव कागून जीवाचा जन्म ज्चा्यानंतर क्तो 
एक क्षणभर पडन अवतो. तदनतर व्याला त्याच्या अघमतीम्ुटे असे वाटते 
की, अरे अपण उधरडे आहोत. आपणा एखादे वल्र मिराले पादिजे, * 
या अघमतीमुढे तो खील देवतेष्या मठसूपी वस्राची मानसिक इच्छाः 
करतो, त्याबरोबर मायाघामर्थ्थाने त्याच्या जीवस्वरूपावर तो मठ आकारेण 
दितो. मग अधगतीधुद्धे स्या मन्मत तो शिरतो ब पुटे अधरतीदधुखे तेथचः 
तो रममाण होतो, म्हणजेच व्या मटाश्ची तो तादात्म्य पावतो. तो मढ म्हणजे 
मीच अधे व्यालय वाटते ब व्या आदं होतो, पण पुन्हा अधपतीमुले 








१ ‹ छयुद्ध म्हणजे पिरे : मग वासना मेके : मग कायं विश्चमढ रची ! 
(ल, स्थ. संस, १२) 

२.*रचिती म्हणजे मति : म्हणजे अथमतीन मटर्वनेची मानसिक कंदपना 
करी तव मयिचेनि सामर्थ्ये स्वरूपावर तो मन भकारला दिते : जैसे वख पां गुरविजें 
तैसा : ..रीगे म्हणजे गति ... तादात्म्य स्हणजे रति म्दणितली ते केसी 
ना.वथा मकराते अत्मते देले ; वे तवचि जव भाणिके मणी तादास्म्य भावे 
भसु ' ( ठ.व॑.संस,२७) । 


६२ . . भहाजुभाव तत्वक्ञान 





त्याखा आणी खालील देवतेच्या मरूपी वख्नाची बासना उतपन्न होते. 
अशा यैतीने `बिश्वेपासून तो यक्षिणीपर्थत एकेका देवतेचा मेक तो तयार 
करतो तो केवढट याच्या मतित्रयामुटे. या मतित्रयामुे व्र॒ आत्मव्वुद्धीमुे 
त्या त्याच देवतेचा किंवा वरीर देवतेचा मढ पुन्हा तयार करण्याची मुन्टीं 
वाखनाच होत नादी. शिवाय, त्याजजवच्छ पुन्हा व्याच शिवा बरीरु देवतेचा 
, मेढ तयार करण्याचे सापमध्यैहि नसते, कारण मायादत्तसामर्थयं, एकक मढ 
तथार श्चाला की एक्षरखे कमी होत अपते, याच कारणाबुढे जीवाकड्ूनं 
सर्वं देवतांचे मढ प्कदम तयार कैठे जात नादीत, तर क्मांक्रमाने के 
जातात. शेवटचा यक्षिणीचा मछ तयार ्चास्यावर तर प्याजजवट्ठचे मढरच- 
नेचे सगे. साम्यं संपते. अशा रीतीने अधमतित्नयामृढे जीवल गगोदका- 
प्रमाणे एकषारखे खालीखाली जवे वाटते, त्याष्रठे एकेका देवतेचा मठ 
तयार करीतकसैत तो सगरा सूक्ष्म प्रप॑च अगदी थोब्या वेढात रवतो, 


ज्ीवावरोवर सं कश्चि मन्ड सचतो 

तंमातूच बाहिर ` पडण्यपूर्बी जीबाप्रमाणेच संलग्नालाहि मडस्चनेचे 
साम्यं मिल्क असते, म्हणून जीवाव्ररोबर तोहि मढस्चना करतो. 
जीव मटस्वना करतो याचे कारण असे की, परमेश्वराच्या मनात स्याचा 
उद्धार करून व्याला आपला आनद ्यवयाचा अतो. पण जीवाबरोषर षल- 
ग्नाने मन्छस्चना का करावी १ नि्यत्रद्ध देवतेचा अंश असलेल्या संल्नाचा 
उद्धार करण्याचा हेतु परमेश्वराच्या मनात असण शक्य नही. अषे असताहि 
व्याजकड्ून मकस्चना करविण्यात जीवाचे भले करण्याचाच परमेश्वराचा 





9. अरतमकी पाडा का राचेत्ती : काइसनि रचिती ¦ एक मर करी मग 
दुखरा करावया बुद्धि सामभ्य नाही : तोचि दुसरा न दीजवेः"(ल.स्थ.संप्त. १७) _ 
'श्रपचाते रचितां: म धती : एकं वेक : ना अनुक्रम --"जो मरु. करी 
तथाच पुरत प्षामथ्य असे : तांदाम्य पावे जान जाय" ( क.्थ.सक्त. १६) 

, २. (जीव म्हाणतल्या एरही छामे : म्हणजे संलग्नहि रुभे : तारि हाचि 
का उचचारीला :ना यार्वारे इश्वर हेतु: आन आदिभाव जीवाचा प्रपचरचनेः 
(रू.बं.संस.१९ ) 

,, ३. आदम आदिकरूनि .जीवाचिये रचणे दश्वराचा हेतु भसे 
वाचनं चेतन्याचा नाही ” ( वि,स्थ.१० ) ५ = 
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१ ^~ 





हेठ असद्य पाहिजे; आणि तो तसा अतोहि, उदा : संलग्नाला आदिमं . 


खक्ण्याचे कारण ससे शी, जीवल चेतन्यविद्या भ्ञाल्यावर त्यास दंलग्नाचें 
ददन होऊन त्याची उपासना करावयाची अस्ते. त्यासाठी व्याल संल्न 
दिषलख पाहिजे. पण तो तर आदिमलाघाराशिवाय दिस शक्य नादी. म्हणून 
जीवानरोबर संलग्नाला आदिमढ खगतो, त्याप्रमाणे ' आत्मोपास्ती 'त ग्दणजे 
मायेच्या बदिर्यागात जीवादय षंरग्न सखकटमद्युक्त भडत्वनि प्रकाशावा 
लागतो, म्हणून संल्ग्नाल इतरहि मन्ड लावावे गततं आणि याचषाठी 
#ीवारोजर संलग्न सव मखांची रचना करीत अषतो 


संलग्न मढ्रचना करतो ती अर्थात्‌ , जीवात मढरचनेचे कार्य पाहूनच, 
संग्न जीवाला " पातो याचा अर्थं इतकाच की तो जीवाचे कायै जाणतो, 
प्रत्यक्ष पाहत नही. जीव जका संटगनाला पाहू शकत नादी तता षलग्नहि 
जीवाला पाहू शकत नादी, संुनच काय पण वचेतन्यमायाहि प्रत्यक्ष 
जीवस्वरूप पद्ू शकत नाही, जीवस्वरूपीच्या अविच्येखच ती जीव म्हणत. 
अर्थात्‌ , तिला (व चिन्नड मायेलादि ) जीवाचे अविद्याघार दश्चन अते, 
जिथे अग्यक्त मायेची ही स्थिति तिथे संलगनाला जीवाचे दर्शन कुटून 
होणार १ त्याला आपल्या सोबत असल्ल्या जीवाची केवढछ अस्तित्वमाज 
जाणीव अक्त, प्रत्यक्ष दर्षन वसते, 
कारण-प्रपंच दरवल्यावर 

जीव माची ऊं सक्षम प्रपंचाची रचना करतो ती पंचभूतेव 
त्रिगुण यांच्या. सांषातापासून करतो, सष्टिस्चनेपूर्वी ह्या भूतायुर्णाचा 
कारण-प्रपव किंवा यांची जुटे अष्टमेरखस्वर्पाधारे निधिरूपाने भन्यक्त 


१. "तर चैतन्या मक माया का छावः नाः पुलिया वाकस्तनाः श्हणितस्या 
विद्या तथा बहियांग सिद्धौ कागी› (वि.ब.१०) 

.२. ° व्यापका चतन्या जीवाचे भविद्याधार ज्ञान: आन सलम्ा 
श्ुद्धाधार  ( वि.स्थ. १०) 

३. “याते म्हणजे जीवास अध्यासरूप वासना करीता देखे : वं देखणे ते 
अरितत्व जाणण्यावाचक : वाचोनि जीवाति मछ करिता देखे देसे नादी : रसे जीवतत 
करिता देखौनि तैसे तेही..करी : आपुक्या वासना: तयावर्‌ श्शवरदेतु नादी ° 
(ऊ.ब,संस, १९) + , "` १ 








॥। 


१६७ : भहाचुभाव तत्वज्ञान 





स्थितीत पडलेली असतात, अर्थात्‌ ती अदृश्य असतात. डोल्यात पाणी 
असूनहि ते आपणाछा दित नाही, व्याप्रमाणे जुटे भेरवस्वरूपाधरे असू- 
नहि त्यांना ती दित नाहीत. पण परब्रह्म परमेश्वराला जीबोद्धरणासाटी सष्टि- 
रचनेची प्रवृत्ति होताच कारणी निषिरूपने असल्ली दी ज्॒टे त्याच्या 
अआ्मकध्मानि द्रवतात, स्दणजेच कारण-प्रपच (जुटे ) कार्याल येतो, तो 
हदय होतो. भेखस्वरूपाधरे अदृश्य स्थितीत विद्यमान असलेल्या कारण 
प्रप॑चाचे यथातथ्य ज्ञान परमेश्वयवरीज कुणालाच नसते, मायेलाहि ते नसते, 
पण प्रच द्रवला म्हणजे मग मात्र माया, विश्च व अष्टमेरव याना तो द्य~ 
मान होतो. या तिन्ही अभ्यक्त देवांना एकेके जट युक्तत्वाने दिसते. प्रत्येक 
जुटातीर प्रधान आनुषगिक भूते याना निरनिराग्टी दिसतात, पण ती युक्त 
त्वनि दिसतात, तथापि प्रसेक जुयातील कारण ऊं प्रधान भूत निरे केके व 
आनुष॑गिक भूते निराढी केटी तर माया व विश्वया देवतांचीच भ्यक्ता- 
व्यक्त स्वरूपे त्यांना पाहू शकतात. पण अष्टभेरवाच्या भ्यक्त स्वरूपाखा काय 
किंवा अभ्यक्त स्वरूपाला काय ती पाहता येत नाहीत. ज्ञटातील कारण 
भूते (व आनुषंगिक समढ भूते देलीक ) भैर्वाना स्वतंत्रपणे दिसत नादीत, 
ग्हणूनच विश्चेची कारण-प्रपचाची मृति त्यांना अहृद्य असते. ब्यक्त माया 
श्णजे चिज्ड आणि भ्यक्त विश्व याना कारणभूते स्वतत्रतेने पाहता येतात 
आरि कारण- भूर्ताचे निरनिराने बण व कारण-भूर्तानी बनेला विश्वेचा 
देदह व्याना दिसतो हे ओषाने आच 


विश्वमद्टाची रचना 

, परमेश्वराच्या आत्मकषर्मानि प्रपंच द्रवस्यावर तमाबाहेर पडलेला जीव 
एका क्षणाने मढर्चना करू लागतो, आदिमढासदहित जीव शद्ध होता, पण 
एका क्चषणान॑तर अधंमती पढे व्याल “ आपण उपड आहोत, .आप्राखा वलनं 
पादज › अघे वाद्रू गते. वस्तुतः जीव खरोखर उधडा पडलेला असतो असे 
, नादी, पण ज्याप्रमणि ^ मनोर्थाचा उचानी : कंदपंसुल अनुभवी कामिनी 
मग वायाचि हेय वियोगिनी: कतिविण॥ ना तरि स्वभ्ीचा 
घुम ‡ लोहेविण षायवड ` { उद्ध, गी. ५९८, ५९९ ) द्याप्रमाणे आपण 





१. ‹ चेतन्य : विश्च ; भष्टभेरवा दशन. आति : येरी देवता नादी" 
(,९५,६० ) कु क अ + 9 
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उघडे असल्याची खोटीच मावना जीवाच्या ` ठिकाणी निर्माण. होते, म्हणून 
तो खाटी देवतेच्या, अर्थात्‌ आरंभी विश्चेच्या मटसरूपी वल्लाची इच्छां 
करतो, ही इच्छा होताक्षणीच त्याचे मायादत्त सामर्थ्यं भेरवस्वरूपी जाते 
तेये द्रवरद्या आठ जुटातून समन ऊफं आनुषरगिक भूते वेगन्टी काद्रन फक्त 
कारण ऊफं प्रधान मूते तेवदी जीवस्वरूपाच्या मध्यदेशी आण्ते. दी 
कारणभूते ५० कोटी योजने ( अष्टभरवांच्या अभ्यक्त स्वरूपाएवदी ) 
विस्तृत असतात. पण विश्चेचे स्वरूप ५०० कोटी योजने विस्तृत 
धस्याप्रठे मायादत्तसामरध्याक्टन ताण देऊन ती कारणभूते ५०० 
कोटी योजने विस्तृत केली जातात, मग “गु्णानी अआवरवे व भूतानी 
वश श्वि. 2 या न्यायानुसार पाच भूतांना तिन्ही रुर्णाचा डाग देऊन, त्या 
गुणभूतांचा कदम होतो व ्याचे एक जूट बनते, आपल्या अधमतीमुे जीवान 
स्चछेला विश्वम तो दौच (मग जी नाही तेचि एक गंधवैनगराकार 
विश्च रची - संस.१९). या जुखाल् म्हणजे मन्याला याट संदी अषतात, अध- 
गतीमुे जीवश्वरूप स्यात शिते म्हणजे ग्या होते, (तयामाजि रिमे-संस,१९) 
माणि अधघरतीमुदे तेथेच ते रममाण होते - तादात्म्य पावते, ( तादात्म॑ङ्क होः 
संस, १९). अशा रीतीने जीव मनात तादारेम्य पावल म्हणजे ल्ल तो 
मल लागल असे समजवे. । 

जीवाला हा विश्वमच्छ लगस्याबरोचर याचे स्वरूप पुन्हा संकुचित 
होते, मू १०० ब्रह्यांडाएवडे विशार अलले जीवस्वरूप आदिमनठ लग 





१. कारण उफ प्रधान भूतापासूल वेगी कादली आमुषेगिक भूत भेरव- 
श्वरूपीच पड्ून राहतात. पण आता कारण भूतां चे व्यांच्याशी युक्तलव नस्यामुढे 
त्यांचा भेरवस्वरूपाचा आधार नादीत्ता होतो. म्हणून ती मायास्वरूपाच्या भधर 
पड्ून राहतात 

२. ° अधमतितव विश्वमसाची वासना स्वरे ¦ एवं अधः अध्यास करी :तेणे 
ध्यास मायादत्तप्तामभ्यै ग्यापरे : एवं भेरवस्वरूपी कार्यरूप समटे कारणे प्रसषली 
भूते तयातून आढ कारणरूप भूते सामथ्यं तमदराबदहिर मायाम मौचा वै्ारी तेष 
नटी : आन भूतांचा विकास पन्न केडहोतातो पाच अनुंज भूतास्त विकाम 
दिषला ‡ परि जीकस्वूपाचा मध्यदंश्ी : आही कारणां चा सांघात केला : मान 
जीवस्वरूपर दशारे आकर्परे अथवा पको चीले : वे विश्वममी. जैवि मधगति के" 


(अषं.शो. ८९ 


१६६ ` अहीयभावं तंत्वक्षारनं 





ताच १० ब्रह्मांडाएवदढे संकोचरे होते. (मागे पा. १५५ पहा ). तेच आता 
बिश्वमद्ठ छगस्यावर ५०० कोटी योजने म्हणज्ञे विश्वच्या अभ्यक्त स्वरूपा- 
एवे संको चते. विश्वमन्ात रममाण स्चाव्यानंतर विश्वदेवता ती मीच अआ 
अरे जीवाला बाहू लागते. (विश्वमहं रेते वृल्चे : संस, १९), कारण-मूता- 
पासून नच्च हा विश्वमन ( विश्वाख्य प्रपची मूते तन्मात्रा ¦ वि, ५७ ) 
पीत वर्णाचा अतो, विश्चेची ब्रह्मांडस्था, पिंडत्था इत्यादि सवां चा वणं पीतच 
अतो. जीवने विश्वमठ तयार केट्याव्रर त्याज जवनी मखर्चनेचे मायादत्त 
सामथ्यं कमी हते. इतके की दयाल पुन्हा विश्वचा मठ तयार करता येणे 
शक्य नसते, जीव।चा जोडीदार संख्य तोहि जीवाचे पाहून विश्वमन तयार 
करतो, व्यासे व्याजजवव्टीक सामथ्यं तर कमी होतेच पण त्याजजवठ अघ- 
लेटा “तुल्य ? प्रकाशहि बराच कमी होऊन तो (अंशः प्रमाण राहतो, 
अहणजे त्या प्रका्चाचां केवट एकं अंशच आता व्याच्याजव्रठ शिद्धक उतो, 
( मुख्य : वल्य ‡ अंश : रहमि : पि.२). हरितस्वरूपातून षिभागस्यावर 
संल्ग्राच्या सिकाणी असदेस्या प्रकोशाखा ^ प्रख्य? हे नाव दिले तर आदिमठं 
ह्ागस्यानंतर त्याजजवक उरणारा प्रकाश ^ तुल्य ` म्हणजे पूर्वीइतकाच पण 
्िचित्‌ न्यून अषतो हे येथे टक्ष्यात ठेवले पादिन, 
विश्वमद्ठानेतर | | 
विश्वमठ रवून जीव त्यात शिरून तादात्म्य पावल्याज्रोब्र रूगटीच 

तो मढ स्याल दिेनासा हतो, तो अदस्य होतो. रहषूनच प्याय ' गंघर्व- 

नगराकार ` ( संघ. १९ ) असे म्हटले आदे. अंतयब्छतीरु गंधवदेवताः 
स्वेच्छेने व सहज लीलेने अकस्मात्‌ अपूव नररांची रचना करतात आणि ती 

नगरे क्षणार्घात नादीशीहि होतातै, व्याप्रमाणे पूर्वी या स्वरूपात नसलेला मठ 


ष 





१. .रचिती म्हणजे मती : रिग म्हृणज्न गती : तादाटम म्हणज्ञे रती 
बुश म्हणजे मकाचे भाव्मच्वे दश्चन : ते तवाचि जव भाणीके मब्ी तादाहम्य 
होए : एणाच क्रमे भवघे जाणावे ` (ल.रथ.संप्त.१७) 

२. ‹ मग अं म्दणितला तो विश्वमडेषी ' (वि.बं.२) 

३. ' गंधवै नगराकार हे उपपत्ति अथसिद्धीरागी: यथा ते दि 
सवि नाही होय : न्दते दिस : तैसा प्रपच सृष्टिकाली नच्हता रचे" 
(लन्स्थ^संफ. १९) ५ क 


£. प्रपचीची स्वना वं संहार १६७ 





ऊफं सुक्ष्म प्रपेच जीव अकस्पात्‌ तयार करतो, पण ॒व्यात तदटूप होवाच तो 
तात्काछ अद्य होतो. म्हणून जीवाला, आपण उष्रडे आहोत अके पुन्हा 
वाटर लागून नवीन वलाची इच्छ होते, आणि तीहि याच्या अषमतीग्रुढे 
खारी देवतेच्या मररूपी वल्नाची इन्छा होते. ८ पुन्हा याच देवतेचा 
मन तयार करण्याची अधोगामी जीवाखा एक तर इच्छ।च होत नादी आनि 
भ्मारी तरी मायादत्तषात्यं कमी ज्ञास्यापु>े लाल तोच मढ पुन्हा तयार 
करता येत नाही. ). सवं मनाची रचना होताना अहे घडते, या सामन्य 
नियमानुसार, जीव विश्वषद्यत तदास्य पावताक्षणीच तो मढ याहा दिषे- 
नासा होतो. यामे आपण उघ्रडे आहोत भसे वाला वाट्‌ लगते आणि 
म्हणून खालीक अष्टमैरव देवताच्या मढरूपी वच्राची तो इच्छा कतो, 
अष्भरवांच प्रकृतिमब् _ 
परमेश्वरपवत्तीमृदे मायेने जीवाला छवलेला आदिम हा प्राप॑चिकं 
नष्ठतो, तर जीवस्वरूपीचा अक्ञानरूप दोषच व्या मद्धाच्या रूपाने आकार- 
लेल असतो. विश्ेचा मढ हा प्रापचिक म्हणजे अष्टभूतांचा अषतो तथापि 
. तो केवछ्ठ कारण-मूतांचा असतो, पण अष्टभेरव ब त्याल्लालील सवं देवता 
याचि मढ मात्र कारणनिभ्रषमढ प्रपंचाच असतात, या अष्टमैरवांच्या 
मरना ' ्रक्रतिमद्छ › असे म्हणतात. (मग जी ..अष्टवा प्रकृति रची: 
संस. २० ). कारण, भापल्या ठिकाणी एक प्रधान व सात सानुषगिक भूते 
धारण करण्याचा रयाचा जो स्वभाव व्याला "प्रकृति" अक्ते नाव आदे 
व्याबून त्यांच्या मर्डानाहि "प्रकृतित › अके नाव भिढले ओह, 
। अर्थात्‌, एकेका भैखाचा मढ तयार करण्याघाठी, इरितमायास्वस्पा- 
घरे अषरेस्या जीवाल प्रसेकं भेरवस्वरूपीहून पकक जुट ( = १ प्रधान + 
७ आनुषरशिकं' मिद्ून ८ मूते ) अशी ८ जुरे (= ६४ भूते ) मायादत्तघ्षामर 
(1 
१.८ विश्वमद्ुकेखा : मरा यरु करावा एेसी बुद्धि उपन्नसीः तेका 
" जना : रविरा : आतु रिगारा : तादार्म्य पावा : आन तयाति न देस्ेचि 
आपणयाति उघड दखिरं : मग दुसरा केका! ( वि-.४.६२) 
४ तर प्रकरात म्दणज स्वेमाव ¦! ताच अष्टनरवाचा ` तयाचा स्वरूपा एक 
रथान सात अनुगिकर दमौ अवधौचि आठ भूते अत : तया अषटभरवां चा रवमावाति 
रहति स्दणितङे म्हणानि तचे नाव्‌ तयाचया मनात जाह! ( छ.बृ.सस,२०) 


9, 
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ध्यति आणावी लागतात, या आठ जुटंचा कर्दम दोऊन स्यापासून रका 
मैरवाचा मढ तयार होतो. अशा रीतीने आदि भेरांचे मन जीवाकट्ून 
एकाच पेटी एकदम तयार केठे जातात, अर्थात्‌ , सयातादी प्रक भेरवस्वरू- 
पातून एकाच वेदी ८ जुटे (= 8४ मूते), अश्ची आटि भरवस्वरूपातून 
६४ जुटे (=५१२ मूते ) आणली जातात, त्यापासून आठदहि भैरवांचे मढ 
एकाच वेद्टी तयार केठे जातात व त्या सर्वात जीव पुथक्रत्वाने प१ण एकाच 
रदी म्यापतो, म्हणजे आट भाठ जुयंच्या सांघाताने तयार ्टेल्या प्रयेक 
शैरमडखाच्या आटा संदीत शिरतो व तेथेच तो रममाण होतो; म्हणजे 
ज्ीव हे आदि मठ एकाच बेली लप्रून वेतो. (..अष्टधा प्रकृति रची ‡ 
तियेमाजी रगे : तादात्मङ्क होर : संस, २०). या प्रकृतिमखात रममाण होता- 
क्षणीच जीवाद भपणच “शक्रेति आहोत अवे वाटते. (प्रक्ृतिरदं रेखे 
बृञ्च : संस. २०), | 
कृतिमठ लागताच जीवस्वरूप पुन्हा एकदशांशाने संकुचित होते 
शहणजे विश्वमद लगस्यावर ५०० कोटी योजनमर्यादिने आवरले गेले 
ज्ीवष्वरूप आता ५० कोटी योजने म्हणजे अष्टभरवांस्या अन्यक्त सखरूपा- 
एवडे खंकोचून राहते, या श्रकृतिमर्छाचा वर्ण पांढरा अदि. मेरांच्या बरह्मा 
स्था. पिंडस्था इत्यादिकां चाहि वणं तोच अषतो, ( वि.६७). हे मठ रग- 
ह्यावर जीबाजवढ्चे मायादत्त मढरचनाषामथ्यं पुन्हा कमी होते. जीवां 
पाहून संलम्रहि प्रकृतिमठ रचतो. ते रचस्यावर स्याजजवठचे रचनासामथ्यै 
ध प्रकाश दोनी कमी होतात. आता त्याजजवढ फक्त ‹रदिम ? प्रमाण, स्हणजे 
अस्तंगत हीण्यापूरवी सूर्याच्या रदमीजवक् जखा सोम्य प्रकाश्च अतो ता, 
राहतो. (वि. २). मृचिकापाषाणावर प्रति्िंबित होणात्या ' स्यनस्थ ° सूर्य- 
प्रकाशाछारला तो मद भसतो अवेहि म्हणत येईल, ( वि, ३ ) 


[वि 


१. ^ पृथ्वीचा ठाह ते प्रधान : सात अनुषंगिके : पेसे एकी भूती भाट. 
भग रेसेया भादी एक मलं : मग पेसेया आषा मढीं रचे तो प्रङरुतिमठ : 
भृति एकेकी मी चोसष्ट भूते : प्रकृति पृथक मी जीव एकन्र कारूवख 
असे? (क. स्थ.संस्,२०) 

२. " आन रदिमि तो प्रकृति मङेसी : ते चौथी अवस्था ' (वि.ब.२) 

९, ' स्थी रदिम : म्हणजे रथन जेसा प्रकार अते तेता संलपरी प्रकृतिमय 
कृागडेया रद्विमते जाणाका ` ( वि.ब्‌,) । ६ 


६, प्र्चचाची रचन वै संहार १६९ 





दोषशय्यान्रह्यादिकांच विङ्तिमव्ठ 
अष्ट भेरवांच्या प्रकृतिमव्ठानंतर जीव शेषश्चय्या व ॒ब्रह्माविष्णुमहेश 
या देवतांचे व यांच्या परिवारांचे विकृतिमन्ठ तयार करतो (मग जीव... 
अनेकधा विक्रृति रची ‡ संघ. २१ ). प्रकृतिमन्डानेतर प्रथम तो रेषशय्याचा 
मढ करतो; नंतर ऊचादिकमानि त्याच्या सम्बालक्ष परिवाराचा करतो. त्या- 
नंतर ब्रद्याविष्णुमेश या तिन्ही दवतांचे मठ प्रथक्‌ पण एकाच वेढी तयार 
करतो; कारण या तिन्दी देवता ! समानः (वि, ३५) अहित, श्णून वाचे 
मठि समान भाहैत. तदनतर, या तिन्दी देवतांच्या परिवारांचे मढ तयार 
करावे छागतात. तेहि समानत्वाने, म्हणजे असे की, ब्रह्माविष्णुमहेशाच्या 
मखानंतर एकाच वेव्टी त्यांच्या पर्नीचे; मग एकाच वेदी यांच्या प्रघानाचि; 
भरा क्रमाने शेवटी एकाच वेढ्टी र्याच्या . दारवेठेकारव. असे या तिन्ही 
देवतांचे ब याच्या परिवारांचे मिद्रून ९ कोटी देवताच मन जीवाद लावून 
ध्यावे लागतात, 
एक्का भेरवाचा प्रकृतिमन हा आरठभाठ जटांचा (=९४ भूतांचा ) 
भसल्याचे अपण पाटे, यापुढील प्रसेक मढ तयार करताना प्रयेक वेद्य 
मागील मलाला लागटेल्या जुयपेक्षा आठ्आट पटीनी च्यास्त जुटे एकत्रित 
साणून जीवल त्यांचा कर्दम करावा सगतो. उदा : शेषरश्चय्याच्या माची 
जुटे ही भेरवाच्या मन्गला लागटेस्या जुखयेक्षा आठ परींनी अधिक असतात, 
म्हणजे रेषशय्याच्या मालाठी ६४ जुटांचा (= ५१२ भूतांचा ) कर्दम 
करावा छागतो; व्यान॑तर त्याच्या राणीच्या मठासाटी ६४०८८५१२ जुषे 
८ किंवा ४०९६ भूते ); लयानेतर प्रघानाच्या मनासाटी ५१२०८८४०९६ 
जुटे ( किंवा ३२७६८ भूते ) लागतात. अक्षे अनुक्रमे शेषशय्याच्या सगस्या 
परिवाराचे, प्यानतर ब्रह्माविष्णुमदेशांचे व त्यांच्या परिवाराचे मढ तयार 
क्रतो.“ षमान ` असलेल्या अष्टभेरवांच्या मनना जश्ची सारलीच जुरे 
कागतात त्याप्रमाणे समान असलेल्या ब्रह्म विष्णुमहेशांच्या, प्राच्या पलीच्यां 





१.“ विषति ते शषशचय्या ब्रह्मादिकावे म्हणितछे : एवं विकृतिश्चबदे 
विविश्र : तेचि सब्वा लक्ष नऊ कोडी मेद जाणवि : मा तर रेखा तिहीचे म कैसे 
केले : ना तिह मढांचा एकत्व करून घे : तयामागा तयां चया तिष्ट ज्लियांचे 


् क 


एकवि वेक पे : रेसोवै दारवैटेकारप्ैत जाणवि (र.वं.सं,२१) 


१७५ महावंभावे तसक्ञान 


5 
वरे मढांनाहि सार्खीच जुटे लागतात, कारण, स्या त्िधातिर्घाचे मन एकाच 
वेव्दी समानत्वाने तयार करून जीव लात प्रथक्पणे ग्यापतो. शेषशय्या 
व ब्रह्मविष्णुमदेख यांच्या योग्यातील देवतांच्या या खव मलना ‹ विकृतिः 
मन अपे नाव आदि. कारण एवढेच की, है स्वं मढ विचित्र प्रकारचे 
( जाडेमरङडे ) ब विचित्र वर्णाचे असतात. व्यांच्यात तल्मभरडेपणा फार 
म्हणून विचित्रता म्हणजे ' विकृति'हि फार असते. या मर्चा रंग स्थुल 
मानाने ' मंजिष्ठ ' म्हणजे लल आहे. (वि, ६७.) अर्थात्‌, या स्वं देव- 
तांची अभ्यक्त स्वरूपे, ब्र्हांडस्था मूति, पिडस्था करोरेचाहि वणं लाल्च 
अहि. रोषश्चय्या व त्याचा परिवार यांचे मढ तयार श्चास्यावर, तप्पूवीं 
संरम्माजवन्छं असेल "रिम ? प्रमाण प्रक आता पूणणपणे नाहीसा होतो 
यानंतर सख्याजव किंचित्‌ ज्ञानलेरीज करून पचप्रकारपेकी कादीच 
राहत नाही. 


मागीर मडयेक्षा पुदीर मढ अधिकाधिक धोष्र ( षट, जाडाभरडा ) 
होत जातो, यात आश्रयं नादी, कारण असे की, मागीङ मब्टपेक्षा पटल 
महासाठी कगमारी जुटांची सख्या आटपटींनी भधिक असते, तेन्हां मागील 
मटपिक्षा पुदील मढ ादपर्टीनी घोष्ठर असणारच, शिवाय, जीवाच्या 
ठिकाणी अष्टले मढस्चनेचे मायादत्त साम्यं हेहि क्रमाक्रमाने कमी कमी 
होत जति आणि त्याचे मतित्रय मात्र वाढत जातात, त्यामुरे जीषाकडून 
ूर्वीप्रमणि मढस्चना होऊ शकत नाही. आपस्या तारण्यात अव्यत तल्म 
वल्ल विणणारा साठी म्हातारा न्चाला म्हणजे जाडीभरडी वस्ने बिणायद्म 
लागतो, कारण तलम वनने विणण्याचे सामथ्यं त्याच्या सिकाणी आता रहत 


1) ८ 








१. ° विक्रुति म्हणजे विचित्र : एवं भूतभागोत्रीतव मायाप्तामथ्यै मर्परत्वे 
विचित्र वणं होति: मागिखा पासौनि .. जागंच्या मूतांचेया विकारे सपूर आन 
धोगड़ं भायेचेनी सामर्थ्ये जीव रची > (छ.ब.संस,२९१) 

२. किव्येक महायुमावां च्या मते भे८्वमक कागद्यानेतर लश्चाजवक राहिला 
रदिमप्रमाण प्रकाद रेषदय्यान्रह्मादिकांच्या धोग्यातीकू देवतांचे मक छागस्यावर 
पूणेपणे नादीसा होत नाही, तर रेषरय्यापासून खालील सवै देवतां चे मढ छगस्यावरं 
नाद्यीत्ता होतो. अर्थात्‌, कमम्मीतीकु देवटची देवता जी यक्षिणी तिचा मढ काग 


श्दुणने सलप्ताजवन्चा सर अकार पूणपणे नाप्ता होतो 


£ प्रपचाची स्वना धं संहारं ` १७९१ 








नाही. जीवाचीहि स्थिति अशीच असते. म्हणूनच त्याने तयार केलेले 
देवतांचे मढ उत्तरोत्तर अधिकाधिक घोष्ठर अषत॑।त. 
दद्रादिकापासून तो यक्षिणीपर्यतचे विषृतिषिषृति मद 
वरील्प्रमाणेच पुढील सवं देवतांचे मढ जीव क्रमाक्रमाने तयार 
करतो, इद्रादिकापासून तो यक्षिणीपर्वत एकंदर देवता ७२ कोटी अहित. 
ब्रह्मादिकांचे ब द्यांच्या परिवारंचे मढ तयार न्चाल्यावर इद्रदिकापासूततो 
क्षिणीपर्ृतच्या ७२ कोटींवे मढ जीव तयार करतो. एकूण ८१ कोटी १। 
लक्ष ९ देवतांचे मठ जीबाला स्वतंत्र रीत्या व कमाक्रमाने तयार करावे 
लागतात, इद्ादिकापासून तो पुढील सर्वं देवतांचे मण ! विङृतिविद्कति मन्ड 
म्हणून संबोघले जातात, कारण, त्या मखाचे स्वरूप अतिश्चय विचित्र 
आह, या देवांच्या म्मा वणं कृष्ण म्हणजे काढा अदि. अर्थात्‌ , त्यांची 
अभ्यक्त स्वरूपे, वयाच्या ब्रह्यंडस्था, पिंडस्था इ्यादिकांचाहि वर्णं काढाच 
आहे, अश्चा सीतीने जीव सगव्या देवतांचे मनव्ठ तयार करतो. शेवटी 
यक्षिगीचा मद लगद्यानंतर जीबाचे स्वरूप यक्षिणीच्या अभ्यक्त स्वरूपाप्वदे 
म्हणजे ५०० योजनेपर्थत संकुचित होते. जीवाबरोषर संल्यहि तेवढाच 
संकोचला जातो, मूढ १०० ब्रह्माडाएषदढे विशा असलेले जीवस्वरूप 
शेवटचा यक्षिणीचा मनक लागस्यारनेतर ५०० योजनेच राहते हा स्याचा 
केवढा अधःपात व सकोच म्डणायचा [ र्दष्ूनच 
चैतन्याचिया साढे : आबगते आंग निर्बाढि 
मग विश्वायेषने आढाढ खेढे : निराधार तो 

` १.'काजे उत्तरोत्तरं कामावणूक स्दणने भूतकतैव्यता: तथा मकतेव्यताः 
` भोगी : सामथ्यं बुंद्धिनुरूप : कां जे: नीच तव तव धोगडेःकाजेः नीव 

तव तव तोकडे :* (ल.व॑.संसत.र२);'जप्ा तो तारुण्य दरैसी नवी इष्टौ अति सपूर्‌ 

तंतु काते : तयाचे अति सपरं वश्च बहुता मोकाचे होय : मग तोच कतिया तीसरे 

न्चवथीये अवस्थेष्ठं जटरत्व पाने ¦ तव दृष्टाद्‌ मर हय : जान दहाताच कमट्त्व्‌ 

ज्ाऊनि निबर होती : तयात्तव मागिला व्ञासारत सपर तंतू न कातवे : तयाचे 

वद धेड मोरद।न होय (सदर.) 

; २. ' विङृतिविषरृति येग कर्नि इं दादिका खाटुती चारी स्थने कव~ 

द्रीरी ` ( कमकरसत्त,२२) | । 


१७४ भहायेभावं तच्वजैनि 





अम्यक्ताचा वत्तु सारी : महंतत्वाची खुली धरी 

चोखाठ्छ ले द्‌ातिरी : पंचमरताची 

भरी तन्मात्राची लोव : छे विषयांचे दीव 

ते अवगती बरव : तोचि जणे ( उद्ध.गी.&०१-६०२) 
असे भास्करमद्ाने मगामुे दोणाय्या जीवाच्या अधोगतीचे मापिक वर्णन केटे 
अहि ! मागील मन्छविक्षा पुढील मन्ाच्या रचनेसाटी आठञार पर्टीनी 
धिक भूते लागतात हे प्रमाण लक्ष्यात षेतले तर शेवटच्या यक्षिणीच्या 
मढसराटी किती भूते खगत असतील याची गणना करवत नादी । 


मट्टामध्ये जीवाचा व्याप कसा असतो ? 

मल्स्वनेचा मख्य रत॒ देवतेला जीवाचे मढाघार दछन ब्दविदा 
अस्या ला घा विश्चिष्ट देवतेचा मढ तयार ्चाव्यावर त्या रसिकाणी अष- 
लेस्या आठ संदीतच जीचस्वरूप ग्यापले पादिजे. उदाः विश्वमढाच्या वेद्धी ते 
प्रषानभूर्ताच्या संदोषंदीला व्यापते, पण भेखांचा मठ तयार श्चाव्यावर आट 
जुर्टानी मिद्रून तयार श्लेष्या ल्या मगच्या आट संदीत्त ते म्ापते, याचे 
कारण असे की, भेखदेवता ज़ुटेच पाहू शकतात. भैरवमढासादी लागल्स्या 
जठ जुटांचा एक विरो, असे ८ विरोके मिद्धून पुदढीर देवतेचा मढ 
तयार होतो, तेश्हां त्याच्या मठ संदीत जीव ग्यापतो, कारण, तरच तो स्या 
देवतेहा दिसू. शकेल. याप्रमाणे क्रपाक्रमाने सवै देवतांच्या मढाच्या बाच्तीत 
तो करतो. यश्चाच्या मरखाटी लागले एकं वियोढा, अते आठ विरोचे 
तिदून यक्षिणीचा मक तयार श्चास्यावर त्याच्या आठ ंदीत जीव ब्यापतो, 
सारांश, महत म्याप षेतांना जीवस्वरूप प्रसेक वेगी भूतसंदीस न ग्यापता,._ 
पूर्वीच्या मखाषठाठी लगणारा एक वियोग, असे ८ विटोढि पकन्रित. येऊन 
जो संघात होतो वयाच्या आठ षदीत तो ‹दोण्याच्यः भावाने न्यापतो 





१. ^ मल्टी जीवाची होणेयाची ग्यापभ्यवस्था केली असे: काज मदी अध. 
गतितव धोगडा व्याप जलिया वा्चौनि सकम देवताचेया दशनाक्ती जीव अहे नब्द्त्तीण 
(प्रप. शो. ). केव बाहेरून असलद्या व्यापाखा "होण्याचा › व्याप असे म्हणतात: 
तर अंतबाद्य ग्यापाला ' कडतरून › किंवा " स्वरूपधर्माचा › व्याप असे नाव देतात 
मदीतीकू रतति असला पाण्याचा व्याप हा ‹ होण्याचा * ग्याप असतो त्र विजेच्या 
दिव्यात प्रकाशाचा ग्याप ' कडतरून ` एवा ' सरूपधर्माचा अन्तरो, , = ˆ; 


६. प्रपचाची रचना व संहार १७३ 





व्याप्तो स्यास्य देवतेला ब्यक्त हेऊ शकतो-दिस्‌. शकतो. देवतांना 
जीवस्वरूपी असले आपल्या वरील देवतांचे मढ दिसु शकत नाहीत 
गरावरून लक्ष्यात येईल. 
मव्टांची निरनिराद्धी नावे | 

«म्रद आणि "सुक्ष्म प्रपंचः ही दोन्ही एकाच वस्तूची पर्याय नवे 
आहित. आदिनटढादिकरून सवं माना + अविद्या › अपेहि कधीकधी म्हण- 
ण्यात येते, ˆकार्यअविद्यौ कारणभविदेचा उह विल्या जार? ( संहा. : ७); 
^ चेतन्यानुमूती जीवी बीजमूत अविद्य अवे (वि.८); “ अविद्या धियि 
कारण › (वि, ६१) इत्यादि वचनात अविद्या शब्द मद्छच्याच अर्थानि वापर 
लेढा अहि, एकंदर मढरचनेत स्थूषछ नियम असा की, वरील मठ लागस्या- 
व(चून खाटीकू मव्छ लागत नादी. ( प्रपंचु प्रपचाति कारण :.-वि.६१ ) उदा४ 
अधी आदिम, मग विश्वमठ; विश्वम लगव्यावर मग भेरवांचे मख 
वरे, तेमां या दृष्टीने वरील मन हा नेहमी खालील मटाला कारण असतो, 
(यदनंतर यद्‌ हश्यते तत्तस्य कारणम्‌ : वि.६२) हे दिसून येल, या अर्थान 
वरील मवार "कारणम? कित्र "कारणभविद्ा' असे स्हणतात, तर 
त्यानंतर लगेस्या खालील मटखाला ˆ कार्यम ° किंवा ' कार्थअविद्या? असे 
म्हणतात. ( संहा : ७). उदा० आदिमट हा (कारणमन्? तर विश्वमठ ह्य 
^ कायम; विश्वमठ हा (कारणम › तर अष्टमेरवांचे मढ हे " कायेमठ 
बगेर, तेम्हं यादष्ठीने यक्षिणीचा मछ खेरीज करून बाकीचे सवं मक हे 
कारणमढ होत; आणि यक्षिणीषठहित सर्वं देवतांचे मढ कार्यमढ होत. 
थोधेपरत्वे पयय नावे | 

` थोवेपरते मायेच्या मगल आदिम; विश्वेच्या मनाला विश्वमल; 
अष्टमैरवांच्या मला प्रङृतिमढ श्चीरान्धि व सत्यकेलासवेकुठ या स्थाना- 





१. ‹ भविद्या म्हणजे चिन्ह : एवं देवतेसारखा वणे : जेणे आधारे म्हणजे 
तेगे मन्ाचेनिः आधारे देवते भोठखी जीवाची : कां : देवतेचे मलाधार क्ञान : येये 
.+ अविद्या › माते म्हणि तले " (ल. बं.सहा.६) 
` २, ‹ आका म्दणने काइ : ना : मवति अविधा म्हणितले * (वि्‌, ८) 
३. ' आदिमरते भविया म्हणितकङे ... का मकातेहि अविद्या म्हणि- 


बके (वि,स्थ, ६९.) 
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तीर देवताच्या मना विङ्ृतिपल; आणि स्वर, अंतरा, अष्टोदैवयोनी 
व कर्मभूमि या स्थानातीरू देवर्ताच्या म्लाना विक्रृतिविक्ृतिमव्छ म्हणतात हं 
वर अटेच अहि. याच माना अतुक्रमे विदेहमणछ; देदमक; अंतःकरणमन्डः 
इद्ियमव्ठ व विषयमढ अशीहि नवे अदित. परमेश्वरप्व्र्ति जाणून जी 
माया जीवालखा आदिम खवते तिला ^ विदेह ` असे नाव अ्षस्यामुरे तिने 
लवरेद्या आदिमरालहि ° विदेदैमक् > ( विद्या.मा.१५, २१४ संहा.५,६ ) 
असे म्हणतात. विश्व्या ब्रह्मांडश्येल “देहः अकि नाव आहि, कारण 
एकेकं ब्रह्मांडातील स्वं जीवमाघ्राच्या देहा तिचाच आधार अतो. व्याये 
विश्वेच्या माला " देहम ° ( विद्या. मा. १४, २०; संदा. ४,५) हे नीव 
दिरेटे अहि. अष्टमेरषांच्या प्रकृतिना " अंतः करणमढ › (विया. मा, 
१२, १९; संह, ३, ४ ) म्दणण्याचे कारण असे की, या देवांना पदायदंयोग 
नसताहि अंतभ्करणद्वारे आनंद दोतो, म्हणून व्या देवांना ब यांच्या 
मगना (अंतःकरणं › म्हरले भदे. क्षीरम्धीतील शेषशय्या व ॒सत्य- 
कैटासवेकुःठातील ब्रह्माविष्णुमहेशादि देवतांच्या विक्ृतिमगाला ^ इद्रियमढ 
(विद्या. मा, १२, १८; संहा. २, २) म्हणतात, कारण या दृवर्तांना प्रत्यक्ष 
पदाथंयोग न्‌ करताहि त्यांच्या स्मरणाने इंद्वियां व्यौ द्वारा गोडी उपभोगता 
येते, अर्थात्‌ , प्रथम गोडी उपपन्न होते ती इंद्विर्याच्या ठिकाणी, याच्या उलट 
स्वगं, . अंतराढ, अष्टोदेवयोनी व करम॑मूमि या स्थानातील देवतांना प्रयक्ष 
पदा्थतयोगानेच गोडी वाटते. आपापल्या खियाश्ची हे य॑त्रारूढः होतात, 
प्रक्ष संभोग व बाह्यरमण करतात म्हणून व्यांना गोडी प्रात होते. ' लोकिकं 
युक्ति लिया आति परि यंत्रारूढता नादी” (वि, मा. १७७ ) म्हणजे ब्रह्मा 





1 


विदेह : तियेचा मढ : म्दणने मायेचा मर : भाचम › (ल.ब्‌.संहा.५) 
‹ देह म्हणजे विश्चचा मक : अवधेया देदाि आदिं ¦ म्हणजे सक मासि 
कारण म्हणोनि : एकीकडौनि तरि सेवट म्हणजे विश्वेव देह सककाचेया देहाक्ति आधार 
म्हणोनि तियेते देह स्दणितले : मग तेणे संयोगे मापि देह म्दणितच (छ.ब. संहदा.४) 
३. ˆ अतःकरण वरीखा आठाते : अतर अनेद इद्रयद्वारा नाही (सदर.३) 
४. १ द्ंद्धिय म्हणजे प्रकाश्ञरूपता ज्ञान : एवै जया इदियाचा जो विखो 
तयाचे ज्ञान : म्ण अधिष्ठानद्ररे अनुमव तो इद्धियाचा ठाई होय ; एवं आठवण. 
 करकेया पदाथ योग्‌ नता इदवियद्यरे गोडी ये : ग्हणोनि इंद्रेय म्हणितकले"(ल.वं.संहा.२) 
५. ४ लोकिक म्हणितलेया ब्रह्मादिकरेषरभ्यापर्थत जागव \ (छ.व.म.म्या. ‰) 


६. प्रप॑चाची रचना व संहार १७५ 


दिक शेषशर्यांना खिया आहित पण व्यांच्यावर ते य॑नारूढ होत नाददीत. 
याच्या उलट स्वर्गादिकापासून खाटील देवतात विषय फार हे लश््यात 
येदख्च. याच कारणायुे शेषशय्याब्रह्मदिकाना ब त्यांच्या मगना "इद्रियः 
आणि स्वर्गापासून खाखीर देवताना व व्यांच्या मर्छाना विषय) 
( विद्या.मा.११.१७५दहा. २) अशी नवे भिरर्टी आहित, 
धातु : भूते : तच्च 
ˆ मदाना ^ घातु ` मठ, "भूत › मठ, आणि ' तख ` मढ अशीहि नावे 
आहेत, किंवा घातु, मूत ब तच हे मावे तीन योषे अदित असेहि म्हणता 
येल. (धातु : मूते : तचे : यांचिया तन्माता तो सुक्ष्म प्रप॑चु बोलिजि : वि, 
५८), घातुमढ हे नाव आद व विश्व मराद्म आहि, घातुवरील करलकाप्रमाणे 
जीवस्वरूपीचा अज्ञान दोष आदिमसखच्या सूपाने ग्यक्त होतो म्हणून आदि. 
मखल आणि कारणमूतांचा पीतवण विश्वमव्ठ हा स्वशरष्ठ सुवर्णघातूप्रमणि 
असतो म्हणून विश्वमन्मलाहि धातुम अते म्हणतात. भूतम हे अष्टभेर- 
वाच्या म्चे नाव होय, कारण रसयाच्या मनाषाठी सूतजुटे ल्मगतातः; 
भूताना किप्येके जण तच्छे म्हणतात. अशा अनेक तानी मिद्ून खालीक 
देवतांचे मठ तयार होतात. म्हणून भष्टमैखालालीट सर्व देवताच्या मरं~ 
ना ^ तच्छ ' अघे नाव मिले आह. 

परशयमजासांनी म्गाच्या योन्यांचा हा क्रम उलट खावल यहि, 
त्याच्या मते त्मूते म्हणजे सारभूत अश्चा कारणाचा विश्वमन्ड आणि इतर 
प्रर लगाया कारण स्हणून सारभूत मथवा तखमूत अष्टा आदिम 
हे दोन "त्वम ' होत, आटञठ कारणमिशभ्रसमठ सूतांचा ( =जुंचाः) 

१. ‹ तीरे चरिखाचा डा विषयपदा्थं देखत असो कीं :... एवं इद्रादि- 
छानेरत्‌ ब्रह्मादि कारेषशय्यापर्यत : तर दिषयपदाथं म्हणज चाघा।चया चाद खय : 
तो खठ म्हणजे तया फाख्याचीं इच्छा : वाचां भागता आनद : इद्ादकाच- 
याारखी यंत्ारूढता नाही : › (ल.बृ.संहा.२) 

धातु म्हणजे विश्व : भूते भष्टभेरव : तस्पे शब्दे ब्रह्मादिकाखाद्ुते 

परंपरा कर्मभूमीपर्यत ` “दुसरा अथं : धातु ज्ञब्द चेतन्याचा मक : तथा 
विश्वेचा : सुते शन्दु.अष्टभेरवांच मक : तत्वे दाब्दं खारर्‌ जवाधयाच मक 
(वि.स्थ५.५८) („2 





७६ ` भरहायुभावे तच्वन्ञान. 





मठ म्हणून अष्टमेरवाचे मढ ^ भूतम ? होत; आणि शरौरातील अनेक 
धतप्रमाणे अनेक नजुटांचे, शेषशय्यापासून तो यक्षिणीप्थैतचे सवै मठ 
¢ धमन › होत, कमभूमीकङडून वरपर्थत देवताचक्र पाहू गेस्यास प्रथम 
घाठुमट, मग मूतमन्ठ व शेवटी तमन अका क्रम येडल 

दृषरे अरे की, चा सवं सुक्ष्मप्रपंचाला अथवा मर््टाना “तन्मात्राः 
असेहि म्हटले अहे. (वि.५८ ).याचा अर्थ असा : मात्रा म्हणजे मर्यादित, 
खालच्या मब्छवेश्चा वरील मढ हा आठ पर्टीनी सपर ` असतो. या न्यायाने 
त्वाटीर देवतेचा (उद ; यक्चिणीचा ) मढ जर ^ तत्‌ तर वरील देवतेचा 
` ( म्हणजे यक्षाचा ) मढ लाची °मात्राः हयै, आणि वरून खाली हू 
रगो तर योवेपरवे, वरीख योभ्यातील देवतांचे मठ "तत्‌ आणि याः 
खालच्या थोग्यातील देवतांचे मढ "मात्रा? होत; कारण वरील योभ्यातीक 
देवतामन्विक्षा खाटील थोग्यातील देवतामल्ाभरठे जीवस्वरूप दर्शाशने 
मर्यादित होते, हे आपण पूर्वी पादिलेलेच आद, 
सक्ष्मप्रपेचरचनेनंतर 
` अशा रीतीने सर्वं देवतांचे मठ लगङे म्दणजे सूक्ष्म प्रपंच तयार 
ज्याला, हा सक्षम प्रपच ऊं मढ म्हणजेच लिंगदेह होय. यक्षिणीचा मढ 
तयार होऊन जीवाल लिंगदेह प्रात ज्ञा म्हणजे त्याजजवढील मञ्स्वनेचे 
मायादत्त सामर्थ्यं पूर्णपणे संपते. परंतु अधमतीमुदे जीवाच्या ठिकाणी ' मढ- 
रचनेचा अध्यास मात्र कायमच असतो. जीवाल स्थु प्रपंचात घातस्या- 
वाचून याचा हा अध्या नादहीषा होत नाही. जीवा स्थूल प्रपंचात बादल 





४०५ 


दुसरी वासना : धातुशब्दे शषशय्याखाटुते : युते शब्दे 
-अष्टमैरव : तत्वे शब्दे विश्व : हे रूढी परशरामबास ? (वि.स्थ.५८) 

२. ‹ तन्मात्रा म्हणिवरलेया...खाङीरु मनक तनु आणि वरील मर मात्राः 

वि यक्षिणीपर्थत जाणवि ` (वि,.ब॑.५८) 

३. ' तनु शब्द्‌ छिंगदेह्‌ : म्हणजे नवतनू : तर तया नवा तनूत संकोच केसा 
पाः नाः प्रथम भमर दहा ह्मि: हे एक तनुः तथाच सकोच विश्वम एकं 
जह्यां ड +. एणेचि प्रकरे स्थानक्रमे दशांश संकोच ` (सदर) 

४. कित्येकां च्या मते मायादत्त सामथ्यै जाताच जीवाचा अध्यास्त देखीङ 
नाद्या दोतो, (1 
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याजकड्ून हशर पातिबिषयक कामि षड्कन यावी हीच तर परमेश्वराची प्रवृत्ति 
असते, त्याचसादी सूष्ठीची रचना केली जति, परमेश्वराची ही रचनेची 
शरहृत्ति ओटलून माया जीवाल आपले सामथ्य॑॑देडन वयाजकडून सृक्ष्म 
श्रपेच तयार करून पेते व स्थूट प्रप॑च आपण स्वतः तयार करते. सृक््म 
भरपच तयार ्चास्यनेतर स्थूाची रचना होऊन जीव चतुरविषु कर्मफ्त 
घातला जायला चित्‌ कालावधि गतो. तोपर्यत जीव मायाखरूपान्या 
आधारे अखतात, आता ही स्थूट प्रपैचाची सचना कशी येते ते पाहू. 
स्थूट्टप्रपंच : परमाणुची रस्चना । 
सखष्टिस्चनाकन्ठी मायास्वरूपाहून तीन प्रकारचे साम्यं विभागते. पक 
सामथ्यं मटरचनेषादी जीवाला दिले जति, दुसरे सामथ्यं श्यतःच विश्व्या 
ब्रह्मांड स्थेसाटी कारणप्रपेच रचते ब तिस घामथ्य स्थुटप्रपंच तयार करते, 
मायास्वरूपाधारे जीव विश्वमढ स्च लयगला की भेरवस्वरूपी कारणपरमाणू~ 
साठी भष्टभेरवस्वरूपाघरे अपटेस्या आरद जुटातील कारणभूते निबह्रन 
स्यांचा एक, अश्ी अनेक जुटे तयार केली जातात; आणि व्याच वेधी स्थृढ्ठ 
प्रपेच परमाणूमाठी, प्रयेक भेरवस्वरूपीच्या एक प्रधान व खात आानुषगिक 
अशा प्रथक्‌ पृथक्‌ होऊ शकणान्या भूर्ताना डाग देखन वयांचां एक, अश्ची 
अनंत जुटे माय।सामर्थ्याकडून केली जातात. अर्थात्‌, यावेढी विश्वमग्टातीख 
आणि कारण व स्थूढ परमाणूषादी तयार अलिस्या जुखाती मूते संख्येने 
सारलीच असतात. पुढे जीव भेरवचि मन्ड तयार करतो त्यावेढी कारणपर~ 
माणुसाठी तयार होऊन पडलेस्या आठ जुयचा एक, अपे अनेक षिरोद्धि 
तयार होतात; तसेच स्थूद्परमाणूषादी तयार होऊन पडटेल्या जातील प्रत्येक 
भेरस्वरूपीचे एक, अशी आठ जुटे मिकून एक विशोका, असे अनेक बियो 
तयार केे जातात. याप्रमाणे पुदीटपुद्ीर देवतेचा मढ जघजसा तयार होतो 
तसतसे इकडे आघीच तयार होऊन पडलेघ्या आटञाठ विटोन्यांचा एक, 
पुन्हा व्या भ!ठआठ विटोलग्रापसून एक, असे उत्तरोत्तर अधिकाधिक धोष्ठर 
असलेले असंख्य विरो तयार केडे जातात. अशा रीतीने शेवटी यश्चिणीचा 





२. ही गोष्ट प्रावाहिक सष्टिसंरव॑षी दोय, मूढ सृष्टीच्या रचनाकाश्मी मात्र 
सृक्ष्म-प्रपेच-रचनेनतर जीवां ना ˆ अवगन्छा › नामक विभागात ठेवून तेथून क्रान~ 


न क अ 


दानाक्ताठी कमेभूमीत नेढे गेड, (प्रा. १८२ भोगी १८ तेपु पदा.) 


१७८ ` अहाचुभाव तत्वज्ञानं 





मन तयार होतो तेष्हा; तद्र्वी यक्ाचा मन तयार क्षास्यावर बनल्स्या 
 विटोढ्यपेकी आखाठ विरोल्यांना डाग दिला जातो. तोच एकेक कारण 
परमाणु होय. या कारणपरमाणुपासून विश्वैची ब्रह्मांडस्था मूतं बनते, त्याच 
:वेन्डी, यक्षिणीच्या मव्यानंतर स्थु प्रपंचासाटी जे अनेक विरोठे होऊन 
{पडले होते त्यातील भटा विटे सिदून एकेक स्थूक परमाणू बनतो, 
:या स्यू परमाशूच्या सांघातापासून सगलय। म्यक्त स॒ष्टीची स्वना होते. 
अर्थात्‌, यक्षिणीचा मढ, कारण परमाणू व सथू परमाणृस्ाठी विरोढे हयी 
एका वेष्ट तथार होतात. तदनतर विश्वेची मृति व स्थृट परमाणू द्यी एका 
तवेन्टी तयार होतात 
अशा रीतीने अगणित मूतजु्टंच्या सांघातापासून तयार ्नाट्छा हा 

-परमाणू केवढा असतो १ °राईत्या आटम्या हिद्याएवढा | अथवा, विडकी- 
- तून सूर्याकिरणांचे कवडसे पडतात ना ? त्या कवडश्यातून अनेक सुक्ष्म 
" रजःकण इतस्ततः हहत अप्ततात, यातील एका रजःकणाच्या ति्ाम्या 
:{ अथवा साठान्या ) विभागाएवढा हा परमाणू अस्तो | यावरून परमाणूच्या 
: सृकष्मत्वाची कष्पना येडंल, पण ज्या अगणित अविभाज्य भूतापासून हा पर- 
` माणू बनतो व्यांच्या सूक्ष्मातिसुक्ष्मतवाची तर कस्पनाहि करणे कटीण आहे 
"तयार इ्ललल्या य। परमाणूल्म (साना प्रपच ` म्हणतात तर परमाणुच्या 
` सांधाताला “योर प्रपंच › म्हणतात. देवतांच्या ब्र्मांडस्था मूर्तीसाठी उपयोगात 
"आणला गेटेखा तो ‹दिम्य प्रपंच › तर मनुष्यदेह भणि खालील नरकफटठे 
याच्या निर्भितीसादी उपयोगात आणला गेलेला तो ° पाथिव प्रपंच › होय, 
ः दिन्य प्रपच हा सुप्रधान तर पाथिव प्रप॑च हा दुःखप्रघान अतो, 

` ्रतीतीचे परमाणु 

. या दिन्य प्रपैचापासून जीव प्रतीतीचे परमाणु तयार करतो. या पर- 
` माणूच्या. आरे इद्रादिकापासून तो यक्षिणीपय॑तच्या देवताफद्िियांना जीवाचै 
, देन अथवा प्रतीति होते म्हणून याना परतीतीचे परमाप म्हणतात, यक्षि 
 णीचा मढ घेतद्याबर जीव प्रतीतीचे परमाणू तयार करतो व त्यात भ्यात्त 
; होतो. हा प्रतीतीचा परमाणु दिम्य प्रपंचापासून तयार केलेला असतो हाच 





१, द मत श्रमुख्यने कवीश्रर आश्नायचे आदि, . . „ 


६. प्रपचाची रचना घ संहार १७९ 





५५ 


त्याचा विशेष होय. एरवी खमढ परमाणुच्या रचनेसाठी जितकी मूत काग-~ 
तात तितकौच याच्याताटीहि खगतात. यक्िणीचा मढ बेतद्यावर इदादि- 
काच्या फटटियाना आपले दश्चैन उहवे म्हणून प्रथम जीव प्रतीतीचा एक 
परमाणु तयार करून लात न्याप होतो. नंतर भंतराब्यातील गेघर्वादि देवता- 
फल्िर्याना आपले दर्शन ग्वे श्हणून प्रतीतीच्या तीन परमाणुचा मड. तयार 
करून दयात म्यत होतो. मग अष्टौदेवयोनीच्या देवताफट्टि्याना आपले दर्थ॑च 
स्वे म्हणून प्रतीतीच्या पाच परमाणुंचा मेड बनवून व्यात तो भ्यापतो 
आणि तदनतर कमेभूपीच्या देवताफल्ियांना आपले दशैन ्हवे म्हून 
प्रतीतीच्या नर परमाणूंचा एक भंड तयार करून त्यात तो ब्यापतो 


महद्भूता चा आवला 


अनेक परमाणुपासून तयार होणान्या भंडातीर परमाणू एकत्रित कक 
राहतात, हा विचार करण्याठारला प्रश्न आहे, उदा: एका जुटात असकली 
एक प्रधान ब सात आनुषगिक भूते दी एकञित येतात याचे कारण ^भूते 
कूटस्थानी व गुण उदकश्थानी ` असून ‹ गुणानी आवरावे ब भूतानी वश्च 
ग्हावे › ह्या त्याच्या स्वरूपीच्या भावामुटे, अश्च अनेक जुटे मिद्धून एक 
विटोढा बनतो. त्यातीक जुटे एकत्रित राहतात याचे कारण अत की, मायासा- 
मर््याङ्डून व्यांना डाग दिला जातो, परमाणुतीक अनेक विरोठर्यानाहि 
, मायासामर्ध्याचा डाग अक्तो. पण परमाणू तयार होताच मायासाम्यं संपते. 
मग अनेक परमाणू एकत्रित राहून व्याचा मेड वनतो कक्षा १ याङा उत्तर 
अघे की; मयिच्या मनोधर्मानि पण महद्भूतांस्या सामरे त्या परमाणूना 
आवढा ' दिख जातो म्हणून ते एकत्रित राहतात, प्रलयेक भैरवस्वरूपाषारे 
ज्याप्रमाणे पाच भूते आणि तीन गुण अषतात त्याप्रमाणे एकक महद्भूत 
असते. हे महद्भूत इतर भूताप्रमाणे प्रपंचिक नसून सामथ्यरूप अस्ते 
` एका भेरवश्वरूपाधारे ज प्रपंचिक भूत प्रधान अके तेच महद्भूत व्या 
, स्वरूपाधरे असते, अशा रीतीने आरट भैर्ाच्या स्वरूपाधारे आट महद्भूते 
असतात, स्याचे मुख्य कायं भेडतील पर पराणूना ‹ आदा › देडन ती 
एकत्रित ठेवणे. देवतांच्य। मूर्तीक्षारी तयार ज्चलेस्या परमाणूच्या ्मेडात तेज 
या महृदभूताचे प्राधान्य षते, म्हणून तो ‹ दिष्य दिषतो.] 


१८० भहायुभाव तस्वक्षान 
चतुर्विध कर्मफढे , 


अशा रीतीने तयार श्चारेछी सृष्टि श्दणजे ब्रह्मांडात आव्यावर जीवांना 
भोगावी छगणारी चतुर्विध कर्मफटे होत. ‹ स्वगं : नरक : कर्म॑मूमि : मोक्ष ः 
याते चतुर्विध कर्मफढ बोलिजे > ( संघ, २५.). यापी स्वर्ग व मोक्च ही 
देवताफटे होत. इदादिकापासून तो यक्षिणीपर्थत देवतांच्या ब्रह्माड्थांना 
। स्वर्ग॑फठ › अते म्हणतात (इद्ादिकांची फे तो स्वग बोच्जिः वि, मा, 
१७९ ) आणि ब्रह्मादिदेवतापास्ून तो बर मपपर्यतै देवाच्या व्रह्माडस्थांना 
‹ मोक्षफढ › अके नाव देतात, ( कैलास : वैकुंठ तो मोक्ष बोल्जिःवि, मा, 
१७९), स्वै व मोक्षफटे ही सुखवाचक आहेत. तथापि स्वर्भफटातील 
खषमोग दुःखमिथित असतो; तशा किंवा तितक्या प्रमाणात मोश्चफन्चा 
सुषभोग दु ःलमिभित नस्तो, कमंभूमि व नरक ही बाकीची कर्मफले होत 
 “ कर्ममूमि › म्हणजे मरमष्यदेह, आणि / नरक ` म्हणजे मनुष्यदेहालालील 
पञ्चतिर्थैवादि सगठ्या पापयोनि, रौरबादि नरक वरे दुःखफठे, स्वर्ग, मोक्ष 
वै नरक या तिन्ही फडात असर्ताना जीवाला नवीन कर्मनिष्पत्ति नसते तर 
केवट मागील 'कर्माचा भोग अतो. मनुष्यदेहात मत्र मागील कमाचा भोग 
` असून नवीन कपनिष्पत्तिहि असते. ( कमभूमि एक करीता एरक नीपे एक 
` निकेजे : स्वर्गी नरकी अतेतेचि नीमेःवि. २०८). या स्वं कर्मफत 
` भ्यापंताना जीव व्या कमफडातीक परमाधूव्या संदोकदी ग्यापतो, ज्या क्म- 
फति जीव भ्यापतो वाच्याश्ची तो साजात्य होतो, ग्टणने अआकराराने त्या 
` कमफशश्वढाच होतो, 
भूरे खष्टीत मलुष्यदेह 
पण, अगदी प्रारंभी परमेश्वरयने जेन्ां मूखखषटि निर्माण केटी तेन्दा 








१. ‹ पवं ब्रह्मादिकापासौनि चैतन्यपर्यत न्यूनाधि्ये मेोक्षचि › (ल.ब.संस. २५) 
२, कर्मभूमि म्हणिजेति मनुष्यदेहवाचक : तर देच नाव का नन्हेचि 
भगभूमोचे काभैरु म्दणोनि : आन सकठांची निष्पत्ति ते कर्मभूमिचि 
की › (र. स्थ.मप्त.२५) 
‹ नकं म्हणिजेति मनुष्यदेहाखाटुति जतुरी पाप देदे : प्वं पयु 
तिथैचादिक मग रौरवादिक : तथा चौकडी : मग जङत्व हा देवद : एवं कर्मराहादीचे 
दुःखाचा › ( ऊर्ृ.संस१२५) 


६. षपसाची स्चनी ३ सहार ` १८१ 





जीवना या निरनिराल्या कम॑फशंत षालण्यावे कारण नन्हे, कारण जीवा- 
जवन्ड मागील ८ कम › अशी कोणतीच नन्हती. जीवानि कोणते तरी.क्म 
केल्याशिवाय एलादे बरेवाईट फ त्याला मिढ्छणार कते १ तमोमागात पडू 
अलस्य बिचाव्या निरानद जबाला आपद्य आरद्‌ देण्यास्ादी परमेश्वरे 
सष्टीत आणले लवी कोणत्याहि कर्मापासून तो पूर्णपणे मोकढा होता, 
ग्ड णुन स्वगनरकादि विवक्षित कमफरात त्याला घाल्णे शक्य नन्त. पण 
परमेश्वसला सवं जीर्वाना ज्ञान द्ायचे होते, ग्दणुन मूढ सृष्टीच्या प्रारभी 
सवं जीवांना परमेश्वराने मयेकद्ून मनुष्यांचे माणि तेहि पुरषचिच देह 
दिलि (कारण स््नीदेह देखील कृत कमचि च फड आदे, ) हे पुरषरदेह, एरवी 
प्रावाहिक स्टीत जसे मिढतात तप, म्हणजे मातापितरंच्या शुक्रशोणिताच् 
खंयोग होऊन नतर नर महिन्यानी मातेच्या उदरी जन्माल यणे -- अश्चा 
रीतीने मिढणे अशक्य होते. कारण यवनी मातापितर असणार वुटरून? ्हधून. 
सर्वमयं परमेश्वरने आपल्या खीलासाम्यनि याना अनाकजित पुश्षदेह 
दिके; अणि तेहि बाराजारा वषचि, कारण, परमेश्वराचे ज्ञान प्राप्त होण्याषादी 
जीव कर्मभूमीत नु्षयया युक्त मनुष्यदहाने असून भागत नाही तर लयाच्या 
ठिकाणी बोधाधिकार अघ्ावा लागतो. हा बोधाधिकार बारा वर्षानतर येतो, 
म्हणून जीवोद्धरणेच्छु परमेश्वरने जीवांना बाराचार वर्षाव अनाजजित पुर्षदेहं 
देऊन स्वाना एकदम निर्माण केले 
मूढ खष्टीतीर ज्ानदानाचे कायं । 
आणि लगलीच आपण स्वतः अनेक अवतार धारण करून परमेश्वराने 
जीवोद्धरणकायं पुरू केले. त्यासाठी जीवना प्रथम ज्ञान देणे भवस्य होते, 
परण जीवनि मूट्टाधिकार दंपादन केशष्याशिवाय परमेश्वराचे शन याल शये 
शकत नाद्री; आणि मूढ खंषटीच्या आरंभी हा अधिक्रार जीवाजवट असणार्‌ 
कता! म्हणून कणवाद्ू परमेश्वरने जीवस्वरूपी भषलटेट्या सर्वाधिकारिताच्या 
आधारे याल शान दिर, परमेश्वरे जी्वाना प्रथम शब्दद्वारा चारहि 





१. * मा तरि विना मूढाधिकर प्रथम जीवाी श्वाने प्रमेश्वराने कैसे द्विषठे 
चाः सातेथ निरूपण : जाव सवौधिकायां : तिये अधिकारी शब्देोचि शाब्दुशचातं . 
दिषलेः ( छ.ब॑पुषेपीठिकः ) 


१९२ भहयुभावैं तस्वक्षीनं 





पदाथि यथार्थं ज्ञान छांगितषे; पण परमेश्वर कोण याची प्रतीति जीर्वाना 
येना, ग्दधून ज्ञानदाया परमेश्वरावताराने आपस्या विज्ञानसामथ्यौने 
जीवांना कांही चमत्कार दाखवून प्रथम आपणाविषयीचा मोटेपणा याच्या 
रिक्काणी निर्माण केला आणि मग परमेश्वरावतार हाच परमेश्वर होय अशी 
प्रतीति स्याच्या ठिकाणी अपस्या बोधसामरथ्यानि निर्पाणं केटी, तथापि मून 
धिकाराच्या अभावी जीवना दिले गेलेले  परमेश्वराचे हे शान स्याजजवन 
फार वेव्ट रिक्‌ शकले नाही. केव चारच घटका ते व्याजजवन रहल. 
चार षरटकानी ज्ञान जरी निघून गेले तरी याचा विचित्‌ संस्कार मत्र 
ज्ीवाच्या दिकाणी राहिल. आणि मग परमेश्वरज्ञानाच्या अभावी याच्या 
ठिकाणी अन्यथाज्ञान निर्माण होऊन चदहुपदार्थातील एकेकाला तो दुन्याच 
नावने संबोधू लगल. म्हणजे असे की, जीवांना देवता, देवर्ताना परमेश्वर 
परमेश्वरला जीव रवा देवता म्हणु कगव्य भाणि तदनुषंगाने अनेक 
कमाचे उछ करू लागल, त्यामुके त्याच्या ठिकाणी स्वगे, नरक, कर्मभूमि 
व मोक्ष या चतुर्विध कर्मफटाचे संस्कार निर्माण होऊ रागे. ( अच्युताचा 
अशानी जन्मले जे अन्ययज्ञान ; ते स्वगं: नरक: कमभूमी : मोक्ष या 
चतुर्विघाते आपजवीति अते ! वि.७). पदस्या मूढ धुष्टीत जीवानि कैवढ 
आ्गतुक कमे केली. या सृष्टीची कालमर्यादा म्हणजे सगल्या जीवांना परमे 
श्वराकडून क्ञान देऊन होईपयत. हे ज्ञान देण्यासाठी जीवना अवगछितून 
 क्भूमीत आगावे लागले व परमेश्वरानेहि कर्म॑भूमीत अवतार बेतले, पण 
एका ब्रह्याडातील सवै जीव कम॑भूमीत एकाच वष्ठी मात्रू शकत नादीत 





१. परी जीवासी कवण परमेश्वर एसी प्रतीति वैसेचि ना : तेष्डेमे विशन 
काम्य प्रकाश्चौनि आश्व दाखवौनि आपणावरी थोर आणि ¦ तो माव उपना 
णौनि परमेश्वरे मख सांगता तेणे शब्दद्ररे बोधासवे परा संचरौनि हा परमेश्वर 
देसी प्रतीती भणिक्ी ' ( ल. व. पूतरेपाठिका) 

«चार घटिया बोधप्रकाश होता: तरी कवणे परी बोध गेला ना आप~ 

सथानि गेखा : कां जे मूठभरिकारे रहावा-तर तो केचा १? (सदर) 
२. " तितुकावि बीजरूप संस्कार जीवस्वरूपी उम्विखा : तेण पुदीला स॑स्का- 
रासि कारणरूप जाला ¦ मान तो बोध गेङेया ज्ञानातुक संस्कारे अधःदष्टि चहु पदाथीं 
भाणिकची नवे भणिकाति म्दणो लागे; आन तैसाति भाव भरद्धा करिता अनेकं 


भेद जे: (सदर) 


£ धर्पचीची सचनो व संहर “ १८३ 
म्हणून कर्मभूपीत जिते जीव मावतीर तितकेच अवगयेतून प्रथम गहर 
अण्डे, त्यांचे निरनियठे संघ करून व्याना परमेश्चसावतारानी श्चान दिले, 
तोपर्थत इतर जीव अवगदेत होते, जी्ांच्या पदिल्या योभ्याल्ा ज्ञान देऊन 
ह्ास्यावर तो योवा परत अवगदेत पोचविला व तेथून दूसरा थोवा कर्मभू 
मीत आणल्य, सवे जीरवाना ज्ञान देऊन होहपर्थ॑त है अषे चाद होते, व्यान॑तर 
परमेश्वरने पहिस्या मूढ सष्ठीचा चंहार केल, 
अशा तीन मूड खष्टी ~ 

अशा तीन मूठ सुटि परमेश्वराने क्रमाने र्वल्या. प्रयेकं स्ठीत 
जीवाच्या टिकाणी ज्ञानाचा संस्कार थोडायथोड। मधिकं श्चा, पहिल्या सष्टीत 
केटेल्या कर्माच्या उ्धेायुके वयाजकडून आगतुक कमे भ्राली, दुसन्या सष्टीत 
संलयाच्या वेष्टकत्वामुटे अनारग्ध व तिप्या सृष्टीत ती परारण्ष श्चाटी वत्यावि 
लेप जीवस्वरूपी लगे, चोध्या सृष्टीत त्या ठेपानुष्ार जीव निरनिरान्यां 
कमफव्छात घातके जाऊन तेये याच्या प्रारन्धकमीचा भोग पुरू ्राला 
्यात्ताठी स्वं देवता बरह्मांडस्या होऊन अवतरस्याच होवया. पदिस्था तीन सृष्टी 
कोणघ्याहि जीवाचा उद्धार दोणे अशक्य होते. चोध्या सीत माच ज्ञनदानाल 
अवद्य अल्ला मूस्मधिकार व्यांच्याकडून अहितुक भूतमजनाची क्रिया 
घडली अशा जीवाच्या ठिकाणी निर्माण ज्ञा, व्याच्या आधरि व्याना परमे 
श्वरक्ञान प्राप्त म्नाटे., व्यपेकी कियेक प्रमादी बनटे तर कियक परमेश्वशल्म 
अनुसरून मोक्षमार्ग खग्टे. व्यातूनहि कियिकाना क्ञानप्राप्तीनतर परमे- 
श्वरावताराच्या सिकाणी अहैतुकं पुरभमजन घड्कन परमेश्वराच्या परेमाचा अभि. 
कार प्राप्त याहा, स्याच्या आधारे परमेश्वरे यांना भपहे प्रेम देऊन मक्ति- 
मार्गाद लबे, आणि अशा रीतीने परमेश्वरचे जीवोद्धरणचे कथ सुर 


५ ५ 
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१. किल्येकां च्या मते हरित मायास्वरूपाधारे राहून मकस्वना केद्यानेतर जैव 
ल्या ला ब्रह्मंडात पण सवै ठिक्राणी, म्हणजे कर्मभूमीत ब भोगभूभीतही लेरले गेढे 
कमैभूमीतीरु जीवना ज्ञान देउन ्ञादयावर लयांना मोगभूमीत पोचवछे व भोग. 
भूमीतून इतर जीव कर्मभूर्मात आणले. सवे जीवना ज्ञान देऊन होदपर्यतत हा क्रम 
चाद होता. व्यानेतर परमेश्वरे सष्टीचा संहार केला. 

; २.५मा तरि पदिलीये पृष्टीचे आयुष्य किती उसे पाःनाते तयाची संख्या 
ते हानावधि : सकगाति हन देवो सरे तव ' (ल.नःपूपपलिच्र) 
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कलि, परसैश्वराचे ज्ञान गमावरून कियेक जीव जीवदेवर्तांच्या भजनी लागे, 
स्यामे देवतांची अंतर्यागबहिर्यागादि साधने सुरू चारी, अशा याचौथ्या 
व त्यापुदील सष्टीना प्रावाहिक स॒ष्टी अपे नाव अहि. या चौथ्या सृष्टीपासेल 
सुरू क्ष लेटा जीवांच्या कर्माचा व व्यांच्या फलोपमोगाच। प्रवाह आतापर्यतच्या 
प्राताहिक वुष्टीतर सारखा चाद्‌ आ व वे जीर्वाचा पूणपणे उद्धार दोईपयत 
तो अखाच चदि राहणार 
कमेफठात घाटण्याचा कम 

चोय्या सष्टीत काय किंवा प्रावाहिक सृष्टीत काय जीवांना आपस्य 
प्रार्व कर्मानुसार क्मफडात घाटण्याचा क्रम निश्चित अहि. परमेश्वयाच्या 
मनात ही सष्टी निर्माण करताना जी्व्यिा कस्याणाचाच हेतू असतो, म्हणून 
स्यान जेगेकरून अधिकात्‌ अधिक बुल भोगायल सापडेल भशा संतादि- 
क्रमाने जीवना निरनिरान्था कमफव्मत घाटण्यात येते. प्रथम चेतन्यापासून 
घो ब्रह्मादिकापर्य॑त देवताफल्ियांना किंवा सोक्षफव्ाधिकरी जीवना आणि मग 
स्वरम, अंतराठ, अष्टोदेवयीनी व कम॑भूमी या स्थानातील देवतापफल्ियांना 
शहणजे स्वगेफडाधिकारी जीर्बाना ऊचादिक्रमाने आपापल्या फरात्‌ घालतात, 
मग कमेभमीत म्हणजे मनुष्यदेहात घाङतात, व्यातहि उत्तम देहाच्या अधि- 
कारियाना आधी व मग इतराना पण व्याच ऊचदि किंवा संतादिक्रमाने 
तदनतर पञ्यतिथचादि नरकफल्मचा क्म. याचा शेवट जडलस्र. नरकफडत 
धालताना ज्या फत्‌ थोडे दुःख भोगवे लागत अते तेथील जीर्वाना 
आधी, ब व्यपिश्चा ज्यास्तज्यास्त दुःख भोगवे खगत अतेल तेथील जीर्बाना 
मागाहून पण अनुक्रमाने, आपापल्या नरकफच्ठात घालण्यात येते, या नियमा- 
नुषार जडत्वाचे फट्टिये अपस्या जडफल्ात सवन्य। शेवटी धातङे जातत 


हे दिसून येल. 
ज्ीवसंलश्चांचे मढणे उजद्टणे 
जीवाबरोबर अर्थात्‌, त्याच्या संल्यालहि या चतुर्विध कमत 


"चतुर्विध क्मफका जाय तो अनुक्रसेचि : इंश्चरास निङियावर 
दृष्टी : स्द्णोनि अनुक्रमे घाली : मग अवधे निर्वाग्छेयावरि फी घारी 
चेवन्यपरंपरा मोश्षफढा जाय : यापाढी स्वगे : मग कसेभूमि : मग नकंः 
रही सानेयापापौनि थोर ".{ कर्थ. २४) ४, 
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घारण्यात येते. कर्मफढात असताना जीवाकद्भून अनेक संतासंत क्रिया घड- 
तात ब व्याची संताषंत फटे त्याखा प्राप्त होतात. ती सर्वं संल्रालघुद्धा प्राप्त 
होतातच. कमरहारीत जीवाकडून होणारी सर्वात मोटी अक्षत क्रिया म्हणजे 
चैतन्थविद्याव॑ताचे इनन. लयामुटे ( व इतर जीवांच्या हननाभुेहि ) जड- 
त्वाचे दुःख भमोगवे लगते, ते मृत्तिकेत = जड परमाणूत घाटूल 
भोगवले जाते, कमराहाटीतीर जीव या मृन्तिकाफलापर्वत मलिन होऊ शकतो 
अर्थात्‌ , स्याजबरोबर स्याचा संल्म्रहि मृत्तिकाफलापर्यत मकैतो ( चैतन्यः 
मृत्तिकापर्थत मेढे : चेतन्ासते जीव मृ्तिक्रापर्वत मेढे! संघ, १३). 
क्मराहाटीतीट सर्वात मोटी क्रिया चेतन्यमयिसं्बधीची असून तिच्यामुठे 
जीवाहा चेतन्यफट प्रा ह्येते, व्याजबरोजर याच्या संलयाय ते प्रा होते 
हेच जीवाअरोबर संल्माचे उजटणे होप, ( चैतन्य चेतन्यपर्य॑त उञ्छे ४ 
वेतन्यौसवे जीषु चेतम्यपर्यत उजके : संख, १४), 
सिहावलोकन 

सष्टिस्चनेषंबंषी आतापथत केडेस्या विवेचनाचे पिंहावलोकन करावयाचे 
कञास्याक्च असे म्हणता येह की, प्रथम जीवोद्धरणम्यसनिया परमेश्वरा 
सशटिस्वनेची भ्यंशात प्रवृत्ति होते. तो अपटी ती प्ररत्ति मायेला ब इतर 
देवतांना जाणवतो, मग माया ग्यापार करायला लखागते, प्रथम संल्यस्पाने 
बिभायून ओरवाना ती संल्राचे बंधन सवते व मग मढरचनेचे सामथ्यं देखन 
त्याला ती तमाबहिर काठते, मायादत्त सामर्थ्यानि जीव मखोची ऊपफं सूक्ष्म 
प्रपचाची सचना करतो. स्याचतेढी मायेक्ून स्यू प्रपंच रचला जाऊन 
चतुर्विध कर्मफ तयार होतात, तीन मूर सष्टीत मनुष्य देहात व प्रावादिक 
खष्टीत जीवांच्यः परार्ध कल्पानुततर त्याला कमंफछात घालण्यात येते ब | 





° चैतन्य म्हणजे सखस : यृत्तिका म्हणजे स्थूक परमाणू : पयत 
म्दणजे शेवट मलीनस्वाचा : हे सीमा कमैराहादी ` ( ल.रथ.सत.१३) 
तम्य म्हणजे चैतन्य फाची सीमा : कर्मभूमीलगोनि तो 
हाववेध्टी : चेवन्यां उजरणे आदि : उजके म्हणज चोखर होए विदयाक्षार्णे 
करूनिं * ( सदर. १४) 
३. चैदन्यासवे -म्दणजे सयाचेनि आधारे ; ग्दणजे संरद्माचेनि वेष्टक 
क्रा जे कमवीजं स्फुरवीत असे ' ( ल.ब॑प,१४), 


१४६ भह चैनार्विं तक्ति 
[कक क १ क 
नतर याच्या काची निष्पत्ति आणि फंचा मोग सुरू होतो, आपी 
साघ्यताधने देता याकीत म्हणून जीवर ब्रह्मांड येण्यापूर्वी च देवता अवत्तररेस्या 
असतात व्यांची अंतर्याग बहिर्याप साधने सुरू होतात, जीर्वाना आपडे 
ज्ञान देण्यासाठी परमेश्वरदि आधीच अवतरछेखा अषतो. अधिकारी जीवांना 
आपले ज्ञानप्ेन देखन तो लांच उद्धार करतो, अशा रीतीने जीव, देवता; 
प्रपच व परमेश्वर यांची यष्टि तयार होते 
संहायची प्रवृत्ति 

सामान्यतः सष्टीतील सव जीरवाना ज्ञान देऊन श्च म्हणजे परमेश्वराल 
सष्टीचा संहार करण्याची प्रवृत्ति होते, दी प्रवर्ति दोण्याचे आणली एक 
करण अघे की, संषारत नानाविध पातके करून अषख्य जीव नरकफने 
भोगीत असतात, परमेश्वरावताराच्या हननामटे किव्येकं तर नित्यनरकात 
आद्यतिक दुःख मोगीत असतात. सष्टिंहाराशिवाय व्या नित्यनरकाच्या 
दुःखातून जीवांची सुटका होऊ राकत नाही, अशा जीवाविषयी करणा उन्न 
होऊन परमेश्वरा सृष्टिसंदाराची प्रवै्ति होते, ही ५वृत्ति अभ्यत्तौ परमेश्वराला 
आणि तीहि ्य्॑चातच होते, तयापि अव्यक्ता प्रवृत्ति होताच सृष्टि ताबड- 
तोब संहरली जते असे नादी, परमेश्वरावतारने ज्यांना ज्ञानप्रेम दिले अदि 
व जे अपल्या स्नप्रेमाची साधने अचरीत आदत अशा परमेश्वरक्षाधनी 
प्रवैलेस्या पुर्षाना प्रप्ता पोचवस्याबाचून सुष्टिसंहार होत नाही. प्रमादी 
होऊन क्ञानिये अप्या मार्गावरून च्युत ज्ञटे तर गोष्ट निरब्डी. पण आपः 
साधन योग्य रीतीने आचरणाय एक जरी ज्ञानिया अषठला तरी याचे साघन 
पूणं ज्ञास्याशिवाय सृष्टिसंहार होत नाही. असा ज्ञानिया अपस्या साधन- 
मार्गाबर अठताना, कवठ सरवाना ज्ञान देऊन श्नाछे ग्दणून क्वा नियनरकातील 

१. ईंश्वरीची म्बूत्ति : मायेचा व्यापार : जीवाचे करण: प्रपंचार्चा 
रचना : कमीची निष्पात्ति : फलीचा भोग : देवतांचे विग्रह : साधने: 
अवतार : उद्धरण : इतुका भिरोनि सृष्टि ” ( ल.स्थ.संदा.१) 

२. ‹ सकृठ जीवां वा ज्ञानावथि जारेया नित्यत्वना साथी हेतु मये जाणवीति * 
(ल.वं.सदा.१.ापिका).' नित्यनरकनाप्ताथी बाहुव्ये हेतु जवाचाचि › (छ. .संहा.१). 

२. ' परमेश्वर म्हणितरेया व्यक्त नव्हे : अभ्यक्त : जेथ तिन्ही भं तेथ 
ह बचाव ; यर ते कवद्य' (करस्थर्सदा.१) 





# 
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जीर्वाचे दुःख नावे सहणून अग्यक्त परमेश्वरा सृष्टिषंहाराची प्रवति प्नाली 
तर ग्यक्त परमेश्वरावतार ती मोडैतो, स्व॑ ज्ञानी्रेमियांची साधने पूरण श्चाली 
म्हणजे मग मत्र सष्टिकदार होतो, 
संहाराचे प्रकार 

संहाराचे प्रासुल्याने तीन प्रकार अदित. एकं महासंहार, दुषरा अवाँ- 
तर सहार आणि तिरा युगांतीचा संहार, अनत ब्रह्माडांचा संहार दा महा- 
संहार होय. एलाचा बरह्यंडाचा संहार इहा अवांतर हार होय. तो अष्टभैर- 
बाक्डून होऊ शकतो (मे पा. .६६ व ९३ पहा. ) पण परमेश्वराचा 
ज्ञानिया विद्यमान अष्ताना मात्र त्यांना हा संहार करता येत नादी, युगांची 
चोकडी संपल्यानतर ब्रह्माडातील कर्मभूमीचा संहार होतो तो युगातीचा 
संहार होय, त्या वेदी कटियुगाच्या शेवटी (बारा बरिते अनात्रष्टि : अवर्षणे 
जार : बाराही आदिव्य तपती : बाद सूर्यो तपती : पर्वत आदिकलरूनि 
चुडवि खडे पसे भाजतील : बारा वरते अतित्रष्टि होई : घन :द्रोणु : 
पवनु ¦ पांगुखा : स्यारी मेषे हस्तीचेया सोडएसणी धारा पडती ‡ अवधी 
सष्टि उदकमर होई : अवधी भमी तद्दात रेखी षपटल हों : ल्येणीवत्‌ 
स्फटिकाक्रार होट : तयावरि फृतयुग रचे ' अपे या युगांतीच्या संहाराचे 
वणन श्रीचक्रघरस्वामींनी केटेे अहि. ( लीटाचरिि, उत्त.३ ०९). युगाती 
च्या संह्‌ारकादी मूतांचा ( जु॑चा ) ब माचा नाश होत नदी, पण महा- 
सहायाच्या वैनी मयिच्या सपथ्यौने प्रलया पेटून अनेत ब्रह्मं डातीर स्थूल 
ब सुक्ष्म अशेष प्रपचाचा संहर होतो. 
संहाराचा कम. 

ज्या फ़रमाने सुक्ष्म व स्थुल प्रपचाची स्वना क्ली, बरोषर वयाच्या 
उलट कमाने याचा वहार होतो. तमोमागातून बादर पद्भून जीव ऊचादि- 
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यक्ते अष्यक्ताचा उद्धेख मोडिरा सहाराचा 
र. “ दुसरा युगाभि युगांतीचा : एव कठिथुगाचा अतौ सवात विधद्ून जाए 
` परि पाचा शत्तामध्ये : --परि तेथ मूते न नस्ति तथा मरे नसत : तो ब्रह्म 
वती होय ° ( क.बं संहा. १) 
३. आन हा अमता ब्रह्माडांचा संहार स्दणौनि : तर तोचि कैसा; नाः 
विक्षर परल्याननि प्रकटे : प्रपवाचा अभाव दोय › (सद्र) 
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कमाने मक ऊफं सृक्म प्रपच रचना केरतो व मग स्थूल प्रपंचात घातला 
जातो. संहारकाद्टी नीचादिक्रमाने आधी स्थूह ॒प्रपंच संहरटा जाऊन मग 
मर्लाचा संहार होतो. मांचा संहार देवीर नीचादिक्रमाने होतो, म्हणजे 
रथम यक्षिणीचा, मग यक्षाचा, तदनतर व्यावयीरक देवतेचा भश क्रमाने 
दोवटपयेत सर्वं मछ संहरे जातात. योबेपरते विचार केला तर प्रथम, 
कर्ममूमी, अषटौदेवयोनी अंतरा व स्वर्गं या स्थानातीकर देवतांचे ' विषय ' 
मठ नीचादिक्रमाने ‹ इद्रिय ' मदात विीन होतात, " हंदरियमच ° ( =षत्य- 
केटसव्ंड व क्षीरान्धि या स्थानातीरू देवति मढ ) ' अतःकरण ` मात 
बिटीन होतात. (अंतःकरण › मढ ( = भष्टमैरवाचे मछ ) ‹ देह ' मन्टात 
(विश्वमात ) विीन होतात, ° देह › मलानेतर कंचित्‌ कालने ° विदेह” . 
मढ (आदिम ) संहर जातो. अशा रीतीने स्थुल मानने ° कार्यमठ? 
¢ कारण मव्छात ` विलीन होऊन प्रपंचाचा संहार होतो. (संहार ःर्ते८) 
स्थूव्ट-प्रपचरसंहारपूर्वी- 

दंहारकष्टी स्थुद्धपपेच नासण्यापूर्वा प्रथम सवे जीर्वाना आपपस्या 
कृमंफडातून कादण्यात येते, सष्टिस्चनेच्या बेन्डी ज्या कमाने व्यनि कर्मफडात्‌ 
घातले त्याच्या विद्ध क्रमाने अता स्यतून बहिर कादण्यात येते, प्रथम 
नित्यनरकातीलक जीव, नतर जडत्वातीर व इतर नरकातीर जीव, मग 
बाकीच्या नरकफच्ातील जीव, मग मनुष्यदेहातीक, व्यानतर स्वगैफटातील व 
शेवटी मोक्षफड तीर जीव यांना नीचदिक्रमाने आपापल्या फ टातून काढतात, 
ज्यांना जाष्ठी दुःख भमोगवे लागते त्यांना आघी व मागाहून व्याच क्रमानि 
इतराना कादायचे ह यातील म्य सूत्र दोष. मुफ्त असलेल्या जीर्वाना 
शक्य तितङ़ा अधिक काढ सु मोगू यायते हा य।पागील हतु अघट्याचे 
दिसून येईल. 
स्थूठ्छाचा नाह ` | 

जीवांना यांच्या कमफरातून कादट्रून माया स्याना अपल्था (=मविच्या) 
स्वरूपाघारे तमोविमागत पोचवित. यानत स्थुः प्रपचाचा संहार सुरू होतो 
प्रथम प्रपेचाचे भड पृद्रून ते परवणूत विलीन होते म्हणजे सवे प्रापचिकं 
मेना परमपृपवत बहार होतो, ती मेडे विशकल्िति दोन स्यात 
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परमाणून्‌ परमाणू वेगा होतो. त्यानंतर दहा परमाणू यायख उुर- 
वात होते. परमाणू फरताच त्तिकंडे आधी विश्वेची प्रापचिक मतिं फटते 
आणि मग कारणप्रपचाचे, सूष्षपप्रपचाचे व पाथिवप्रपवाचे विरोढे पुष्‌ 
ल्मगतात, ज्या कमाने त्यांची षटना श्चाटी होती वाच्या म्यतिक्रमाने आता 
-विषटना होते, सुक्ष्म प्रपंचाचे विटोढ्े जसजसे फुटतात तता खादूल 
एकेक मड नातो म्दणजे अद्दय होतो. कार्यमन हया कारणमल्मात विलीन 
होतो हे याचे मुख्य सूज होय. (कायै कारणी विल्या जाए : संहा ८) स्थूढ 
प्रपचाचा नाश क्षाद्यावर जीव मायेच्या इरितस्वरूपाारे अषतात, 
कार्यं कारणी कसे विलीन होते ? 
नीचादिक्रमानि कार्यमठ कारणमनात विहीन होतो याचा स्पष्टाथं अवाः 
` मडस्चनेच्या वेदी आटआठ विो्र्यांचा कर्दम होऊन तो आठ्आट 
परींनी वाढत जाऊन एकेक मछ तयार म्नाल, आता संहाराच्य। वेष्ट बरोबर 
याच्या विष्द्ध क्रिया होते. म्हणजे यक्षिणीच्या मन्वे आट ठुकडे होऊन 
ते आड विरोधे वेगवेगले होतात. यातीक एकेक विोत् यक्षाच्या मन्यए~ 
बढा श्शणजे त्यालादी लगहेस्या मृतज्ञटांचा अखतो. देच यद्षिणीच्या मन्यवे 
यक्षाच्या मन्मत विलीन होणे. जे आठ विोढे मिद्ून यक्षिणीचा मढ बनल 
होता ग्ण्जे दृश्य साला होता ते षिटोके आता विश्षकरित भ्चास्यामुके 
यक्चिणीचा मढ दितेनासा होतो, अदृश्य होतो ग्हणजेच नासतो. यकश्षिणीचा 
मठ संहरव्यावर मग यक्षाचा मन संहर जातो, म्हणजे त्या मचे 
आठ तुकडे होतात. वयातील एकेक तुकडा यक्षावरील दैवतेच्या मनरणएवदा 
अतो. यक्षाचा मछ अशा रीतीने विशकटित होतो व्याच वेी, तयूर्वी 
यक्षिणीन्या मडाची जी आढ शकले होऊन पडली होती त्यातील प्रयेक 
वियद पुन्हा अष्टधा विश्चकलित होतो, (कारण पयिक मढ स्चताना मेरव- 
स्वरूपातून स्वतेत् मूतजुटे किंवा विरेक्े आणले होते ह येये लक्षात ठेव 
पाहिजे. ) अश्वा रीतीने एकैक मढ संहर जात अषताना पूर्वीच्या सवे 
मद्छाचे जे बियो होऊन पडडेे अघतात ते प्रयेक वेदी अष्टधा पुन्हा विश- 
कडित होत असतात, शेवदी विश्चेचा मछ संहरद्यावर बाकीच्या सवं मची 
शकले होऊन जी जुटे पडली होती ( कारण या वेधी एकेकं विरोगा शिक 
नःसृता प्रेक्र मकल जुटे बेगवेगढी होऊन पडली अतप्त ) त्यातील 
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म॒तांचे वशित्व व गुणांचे आवरकत्व नष्ट होऊन त्री मोकग्टी होतात आणि 
अशा ्थितीत प्रये जूट आपल्या भैरवस्वरूपीच्या नि धिरूप जुटात विलीन 
होते. तेये ते निव्यत्वाने असते, 
मद्टांचा नाल शातपचच्छेदनन्यायाने 
वरीरू वणनावकून हे सर्वं मढ नासण्याला बराच कालावधि लागत असेल 

अघे वारण्याचा संभव अहि. पण वस्तुतः या मढनाद्चाल फारसा कालावधिं 
लागत नाही. मलतीर विटोढे विशकङ्त होण्याचा पूर्वो्धिखित क्रम राखून- 
सुद्धा या सर्वाचा नाश्च शतपत्रच्छेदनन्यायाने एकाच केटी होतो, येभर पनि 
एकावर एकं रचून त्यावर एकच घाव मारलम ग्दणजे सर्वं पानांचे तुकडे 
` ऊउचादिक्रमाने पण एकाचवेन्दी होतात, त्याप्रमाणे सवे मलांचा नाञ्च नीचा- 
दिक्रमनि पण एकाचवेन्डी करण्यात येतो. यादय अपवाद फक्त अदिमटचा 
आह. तो नासायला इतर मन्छपेश्चा फंचित्‌ कालवधि लभतो. ( सदा. ६ ) 
` चिद्यवगं व अनित्यवर्मं 
` क्रां नष्ट होत होत ते कारणात विलीन होते हा महासंहाराचा सामान्य 

नियम असलम तरी सवं जडचेतन पद्‌(थं पूणपगे नष्ट होतात असे माज नाही, 
सषटीतीरू पदाथि नित्य ब अनित्य असे दोन वर्गं अहित. ( एकु निव्यवर 
` एडु अनित्यवशु : संहा ९ ). व्यापेकी अनित्यवग तेवढा नष्ट होतो. भनि 
। काप्रपेच नष्ट होऊन तो कारणप्रपंचात विीन होतो व तेथे तो निव्यत्वानि 
राहतो हे आपण पाहिटे, (मागे पा. ८६ ते ९२ पहा ). ्याशिवाय, निव्य- 
| वर्गातीक जीव, देवता ब परमेश्वर हे तिन्ही पदाथं महाषंहारानंतर देखील 
 उरतात. ( नित्यवगीं जीव : देवता : परमेश्वर उरेति : संहा १०). सषटीत 
ज्ीव्वरूप अषतांना त्याच्या ठिकाणी देवतांच्या विद्यांची ब इंद्विय-अधि- 
` एर्नाची जी छम्य होती ती आपापस्या कारणात विलीन दहोतात, 
` (संहा. ८). तथापि अनादिअविद्या ब कर्मटेप है मात्र जीवस्वरूपी 

कायम अषतातच,. ( अनादि अविद्या कर्मल्पयुक्त जीव मायास्वरूपी सतिः 
संहा. १९). वस्तुतः दी दोन्दी अनिव्य वर्गातीर भषल्यामूे त्यांचा नाञ्च 





१. अत्यं ताभाववादौ मताप्रमणि (मागे पा. ८९ पहा) त्याचा पूणैपणे वाश होतो, 
२, “निद स्दणने माएेकापसि या काद्‌ कगे : ` (ल.स्थन्तंदा. .. 
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म्हायला पादिजे, पण तो होत नाही. ( अनिव्यवरगीं अनादिभविद्या क्मदेप 
उरेति : संहा. ११). कारण, अनादिअविद्या दी इश्वराने नाप्तस्याशिवाय नष्ट 
होत नाही; आणि व्यासाटी जीवान परमेश्वराचे स्ञानप्रेम अर्जन करून त्याचे 
अनुसरण केस्याशिवाय परमेश्वर ती अविद्ा नष्ट करीत नाही, कर्षैलेप हे 
-मोगस्यावाचून नात नाहीत, श्णून ते उरतात. जीवस्वरूपी कर्मलेप 
उरण्याचे दुसरे कारण अक्षे की, पुन्हा सृष्टिस्चनेनतर स्या व्या जीवाद आपा- 
पद्या ककत घालण्यासाठी त्याचे कमलप दिखायल पाहिजेत, ग्दशून ते 
. जीवस्वरूपी उरतात, अनादि अविद्य! च कमलप याहत असलेले जीव दा- 
रानंतर मयेच्या तम्वरूपात घतले जाऊन पुन्हा सृष्टिरचना होकपर्यत 
तेथेच ते सुदुःखरद्ित स्थितीत पड्ून अखतात, 
संहारा्ंतर संख्माची स्थिति 
जीवाचे कायपड कारणमन्मत विलीन होत असताना संर्याचेहिं होत 
अषतात, अर्थात्‌, महाषंहार्नतर जीवाप्रमाणेच संल्यहि मवापासुन मोकडा 
होतो. तथापि जीवापासुन मात्र मोकढा होत नाही. प्रथम सृष्टि निमीण 
क्षाली व्यविनी संल जीवाल जो सगल तो कायमचाच, जीवाहा आयं 
तिक मोक्च मिटेपयेत तो जीवारोचरच असतो. अर्थात्‌, महांहारानतर 
तमात घातलेद्या जीवाबरोचर तोहि तमात अषतो हे सांगायला नको, फरक 
. इतकाच की, तमात अषतांना जीव सुखदुःखरहित अषतो तर संल्य आप्या 
. स्वरूपीचे यु भोगीत असतो. कारण, तमोभागात म्हणजे आपस्या ग्यापक 
मायेच्या स्वरूपात आाल्यार्नतर संलयाटा ज्ञानसुलसामथ्यं व प्रकाश हे चार 
प्रकार पुन्द। दिके जातात, न्यामुटे तो स्वरूपीने सुत्र भोगू शकतो. अपे अके 
तरी तो जीवापासून वेगढा मार होत नाही. कारण ते स्चास्यास् पृन्दा सृष्टि 
रचनेच्या वेदी एका जीव।चा संख्य दुपतन्या जीवाल सगण्याचा संम अतो 
पण तते होगे इष्ट नादी. कारण, प्रयेक , संल्य्राला फक्त आपल्या एकाच 





१.“ दोषी ऊर : उरावयाचे कारणःएक इश्रेकनारय : एक जागकनादय 
आन रेप अवधे नासन तरी रचिशर्या कमेफगप्ी केसे जाता '( ल स्थ.सहा.११) 

२. ' संरमासि फटी संहारी म्हणजे संहार जलेया तमी प्षारखाचि भोग 
की : स्तने काठ ठीके तरि काह दुधाची गौडी न कवे: तैसे तया तमात सर्रास 
सुखे येत.अघे '. (ल.बसस.२) 
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जीवाच्या कमि ज्ञान असते, व्याये तो जर दुसन्था जीवाला लागला तर 
त्याला चेष्टकत्व करू शकणार नाही. _कारण, व्या दुसत्या जीवाच्या कमीव 
ज्ञान स्याल नसते, यासाटी, संल अआपापस्या जीवापासून वेगच्छा हणे इष्ट 
नष्ठते, " देवता स्वरूपी स्थिता होति, (संहा.१२) हे इतर बाबतीत खरे 
असले तरी चेतन्यदेवर्ताशे संल्य मात्र आपद्या स्वरूपात ' स्थित? म्हणजे 
-विलीन न होता जीवाबरोबर तमोभागातच अतो. 


देवता स्वरूपी स्थिति 
महासंहाानंतर ज्ञान, सुल, सामथ्यै, एेश्वयं व प्रकाश्च या पंचप्रका- 
रासहित देवता आपल्या मूढ भअन्यक्त स्वरूपात विलीन होतात. अर्थात्‌, 
त्यांचे विग्रह ब पिंडस्था आपापस्या ब्रह्मंडस्थेत विलीन होतात. त्या ह्म 
डस्था व ओढगण्य। आप्या अन्यक्त स्वरूपत विलीन होतात, सृष्टि अस- 
ताना अपस्या फटियांना स्यांनी जे पुखदुःखात्मक मोग भोगवलेले असतात 
त्यांचे भास देखी अभ्यक्त देवतास्वरूपी शिद्छक राहत नाहीत प्रतिमांची 
` विघटना स्चास्यावर, स्याच्या हिकाणी निश्चेपिषेरी देवताघामथ्य आपापल्या 
 ब्रह्माडस्थात विलीन होतात. 
सष्टिर्चना साल्यानंतर देवतांच्या ब्रह्मांडस्था, पिंडस्था, विग्रह व 
` ओढगण्या ही खव दिभ्य अथवा पाथिव प्रपंचाधारे असतात, महासंदारानंतर 
तो सर्व प्रप॑च नादीसा होतो आणि त्यांच्या आधर असटेखी म्यक्त देवता- 
स्वल्पे आपल्या मूढ अन्यक्त स्वरूपात विलीन होतात. मायेची ब्रह्मांडस्था 
प्रप॑चाधरे नते. पण तीहि आपल्या अन्यक्त स्वरूपात विलीन होते, अर्थात्‌ 
 अनेत ब्रह्माडातीर मायेच्या अनत ब्ह्मांडस्था-त्वा सवे अपस्या मूष 
` अन्यक्त स्वरूपात विलीन होतात. मयेच्या अभ्यक्त स्वरूपातून निरनिराम्या 
बेदी पुढीर १४ विभाग होतातः ^ पुरा "व्या विकाणी ब्चलेली जड, अंजड 
व चिल; विज्ञानमूर्तीच्या ठिकाणी हदोणारी जड, अजड ब चिनल्ञड; तसेच 
घटपयाय्या ठिकाणी श्याली जड व भजड भणि फरस्थ चिज्लड; है एकूण 
९ विभाग. शिवाय १० स्थानापति माया; ११ निघ्य; १२ अवगद्धा; १२ओढगणी 








१, ‹ देवता ज्ञानसुखसामथ्यै पंचभ्रकारेसी उरे; खेदाल्हाद ते रचिदमिये 
सुष्टीसी : प्रपंचसबधे हौव असे ते भनिलयवत्‌ ` (क.स्थ.संदा, १३). . 
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व १४ संल. सष्टिसंहाराच्या काढी या चौदा विभागेकी संलग्राशिवाय इतर सर्व 
विभाग अपष्या म्हणजे माप्रेच्या अगयक्त स्वरूपात विठीन होतात. दी अनत. 
ब्रहमंडम्यापिनी माया आपल्या भग्यक्त स्वरूपाघरे राहून परमेश्वराच्या पुनःप्र- 
वृत्तीची वाट पादृत असत. (माया परमेश्वराची प्रहृत्ति धोढमये : व॑हा. १५) 
आणि तीहि एवाया पतित्रतेपर॑माणे. पतित्रता ल्ली ज्याप्रमाणे अपस्या पतीच्या 
शयनमदिरात जाऊन व्यच्या अंगाश्ची अंग मिडवून असू शकते त्याप्रमाणे 
न्यंश्वलूप शयनमदिरात माया इंश्वराशी (ल्य ' खवून अषते. परमेश्वयवर- 
तीची वाट पाहणारी माया अर्थात्‌ थशचस्वरूपातीर होय. जीवदेवताप्पंचा- 
प्रमाणेच परमेश्वरावतार देीक अपस्या अन्यक्त स्वरूपात विरीन होतात, 
या परमेश्वरावतारांची ब देवताविभागांची ओगल पुढील प्रकरणात करून षेऊ, 


(११८२८०६. 





१, "प्रब्ृ्ति म्हणजे उद्ेख : ओकगे म्हणजे तयाची वाट पदि : यथा 
अगवनेकार : परतित्रतावत्‌ › (ल.स्थ.संदा. १५) 


प्रकरण ७ वै 
परमेश्वरावतार व देवताविभाग 


1 





भगत उधरावेया अपारः ज्ेज इश्चराचे अवतार 
तेया साष्टंगी नमस्कार : केरे मिया ( वच्छ, ४) . 
अवताराचे प्रयोजन 


प्पंचाची स्चना होत असर्ताना ब्रह्मांडाचा ब्यापार चाख्विण्यासादी 
देवत। ञ्याप्रमाणे ब्रह्माडस्थादिकांच्या रूपाने अवतरतात त्याचप्रमाणे परमेश्वर 
देलील भवतरतो, सकलरसामर््यषपन्न व कृपादिषद्‌गुणकमुदर परमेश्वराला मूढ 
सुष्टिरचनेची प्रवृत्तौ आली ती निरानद्‌ पण सर्वाधिकारी जीर्वाना अपल 
आनंद आपण द्यावा अशी त्याला तमन लगलेली अप्तते सहणून, पण जीव 
तर अनादिअवियेने युक्त असतो. (वि, मा. ३४). या अवियेचा छेद 
क्षत्यावाचून त्याला परमेश्वराचा आनद प्रभव्रणे शक्य नसते. अपस्या 
स्वरूपीची मूढ अविद्या नष्ट करण्यासाठी जीवानि अविद्यानाश्ाचे यथायं ज्ञान 
करून षेऊन तदनुखार आचरण करणे अक्श्य असते. ते याने कर्मभूमीतच 
केले पादिन, म्हणून मू्रसष्टीच्या आरंभी सवं जीवना परमेश्वराने मयेच्या 
द्वारा मनुष्यदेह आणि तेहि परुषदेह देढठन कमभूमीत जन्भाला वातले, पण 
या जीवना अविद्याछेद्‌ करून घेऊन परमेश्वराचा आनंद्‌ प्रात करून षरण्याचे 
यथायं ज्ञान देणार कोण १ जीव स्वभावतः अश्ञानीच अतत आणि देव- 
ताच्या ठिकाणी ज्ञान असल तरी ते अत्यस्य व त्रिगुणात्मक, त्यानाच परमे- 
श्वराचे श्न नादी, तेन्दां जीवाला परमेश्वराचा मागं व्या काय संगणार १ 


श 
५. . 
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स्वयंप्रकाश परमेश्वराचे ज्ञान परमेश्वरानेच करून द्यायला पाहिजे. पण परमेश्वर 
° निर्वेवो निराकार असे" (पूर्वी ), तथापि, जीर्वाना ज्ञान देण्याची कषां 
त्याच्या डिक्राणी उच॑बह्ून आस्यामु सुष्टिस्चना करून तो स्वतःहि सदेव 
साकार होए? "अवते" (पूर्वी). परमेश्वराख अवतार षेण्याचे युख्य 
कारण हे अपे भाहे 

, दुरे अपे की, आपला उद्वार होण्यासाठी जीवाकडून परमेश्वराते 
सेवादास्य बेरे न्हायल पादिजे. परमेश्वर खाकार होऊन अवतार षेद तरच 
त्याचे सेवादाप्यादि व्यार जीवांना करता येतील. याषादीहि परमेश्वरम 
अवतार घेणे अवदय अपते. एर्व, अविचयायुक्त जीवना अभ्यक्त परमेश्वपते 
ज्ञान कते होणार † आगि त्या अभ्यक्त परमेश्वराची ठेवा कशी करता येणार { 
( ठन करितासि उदारपण : नेदिताधि आपु ज्ञान ¦ तरि घोर संसारम्रमभ ! 
जीवा केवि जति ॥ तु पब्रह्मीचा यणा: जरि न करितात्ति साकारपणः तरि 
जीव बापुडे कवण ; उद्धरते | वच्छ, २९७६४०१ ) 


कर्मभूमीत मनुष्यावतार | 
जीर्वाना ज्ञान देण्यासाठी, परमेश्वरप्रा्तीचा खराखुरा मार्गं याना दाख- 
` विण्यासाटी, व्यांच्या रेवादास्याल पत्र होण्यासादी आणि शेवरी याचा 
उद्धार करून यांना आपला आनंद देण्यासादी परमेश्वरा जो अवतार धारण 
- करावा छागतो तो मनुष्यावतारच | कारण दही कायै फक्त मनुष्यावतारातय 
होऊ शकतात, परमेश्वर देबावरतार, मनुष्याबतार ब तिर्मचावतार ( पश्युपक्ष्या- 
- दिकाचा ) अते तीन प्रकारचे अवतार धारण करतो. पण ययेकी जीवोद्धर- 
. णाचे काये मात्र मनुष्यावतारातच होऊ शक्ते, मनुष्यातहि परमेश्वर पुरष- 
: वेषानेच अशतार षेतो, स्रीचा अवतार कघीच षत नादी; कारण, योग्यतेच्या 
` दृष्टीने ख्रीदेहपेश्चा पुरुप देह ध्रष्ठ होय. ग्डणूनच "वानरिया : याति क्लीवेषे 
„ अवतरणे नाही ( ओयोघनीचा आ. पा. : २११.५) अपे स्वामीनी ग्दरले महि. 
जीवोद्धरणासाठी परमेश्वरने जो मनुष्याउतार भ्यायचा तो कमेभूमीतच 
, घेतला पाज. कारण की, कोणव्याहि कर्पाची निष्पत्ति केव कमभूमीतच 
होऊ शकते-मोगभूमीत नाही. (वि.२०८). भोगभूमीतीख इश्वरावतार कर्म 
, भूमीत आस्यावाचून केवस्यदान देऊ शकत नाही. व्याद्टुढे, परमेश्वग्रसीची 
कमे जोडण्यांसाठी जीव कर्म॑मूमीतच असायला पादिक, त्याची स्वं काय कर्म 
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भूमीत साली पादिजेत. तेन्हां साधक जीव जरं कर्म॑भूमीत असणार तर याल 
श्वान देखन द्याच्याकडून आपली सेवादास्यादि क्र कसून घेणारा परमेश्वर 
हाहि कर्म॑भूमीतच नको का दुसरे अते की, कर्मभूमीत सवै देवतांची 
सभ्यक्त स्वरूपे अहत, इतरत्र नादीत. पररेश्वराने कर्मभूमीनादेर अवतार 
घेतला तर तेये वं देवांच्या ओटगण्या व्याजजवछ राहणार नाहीत, 
त्यामुके परमेश्वर ! अयुक्त म्हणजे कदी आओष्टगण्याविरहित रादीक, पण 
उद्धरणासारी परमेश्वर सर्वशक्तीनी “युक्त ' म्हणजे सर्वं ओधगण्यासदितं 
भसावयापष पाहिजे, तक्ठेच भ्याचा उद्धार करायचा तो जीवि युक्त असायला 
पािजे, म्हणजे त्याच्या शरीरात्त सव देवर्ताच्या पिंडस्था अस्या पाहिजेत, 
एरी त्याचा उद्धार होऊ शकत नाही. जीवाच्या देदात सर्वं देवर्ताच्या 
पिंडस्था केव कर्मभूमीतच अस्‌. शकतात, अर्थात्‌, उद्भरणाला पात्र अघा 
युक्त जीव कर्मभुमीत अषल्यायुम>े दयाला ज्ञान देण्याखाटी आणि व्याच्या-- 
कंडन आपली सेवादास्यादि कायै करून वेण्याघाही परमेश्वरालहि कर्म 
भूमीतच मनुष्याबतार व्यावा ल्गतो. 
-भूमि आणि मलुष्यदेह : दोन्ही कशभूमीच 
“कममूमि ` हा शन्द जसा हिमसेतूमषील पाचशे योननाच्या मूमीलादी 
वापरल्य जातो (वि. २१०) तक्षाच मनुष्यदेह या अर्थानेहि बापरखा जातो, 
(संसं.२५; वि. २०८ ). याचे कारण अपे की, हि मसितूमघील पाचशे योज~ 
नाव्या मर्यादित, केव त्याच ठिकाणी सवै देवतोची अभ्यक्त स्वस्पे अ~ 
 स्याभुढे ज्यापमणि कमेनिष्पत्ति होऊ शकते चाप्रमाणे ती केवन मनुष्य~ 
` देहातच होऊ शकते-इतर देहात नादी. (वि. २०८ ). शहणूनच मनुष्य~ 
देल कर्मभूमि हे यथाथं नाव आहे. करम॑भूमि म्दणजे मतुष्यदेह हा घ्व 
कनफोचा मध्य अहे. चेतन्यफन्ड हे सर्वोत्तम फल होय; मृत्तिकाफड 
( =चैतन्याचे जडत्व ) हे सर्वात कनिष्ठ फन दोय; आणि मनुष्यदेह हे मध्यम 





१.“कमेभूमीवाचौनि सकक देवता नादी : पिंडी नाही : वि्ेचे संपू. 
णैलव नाही : म्हणोनि साधन~निष्पत्ति नादी : म्दणौनि क्म॑भूमीवाचौनि 
नाही ° ( छ.स्थ.उद्ध.१). | 
२. ' चे्तन्य कत्तिका हा सकक फठांचा शेवट : सुखदुःखल्वे साम्य : 
- केवल : मग उत्तरोत्तर दोदी मध्ये कर्मभूमी ` (सदर >). 


भ, 


७, परमेश्वसेवतीर च दैवताविभीयं १९७ 





फन्ठ होय. कारण, चैतन्यफठ हे कवन सुखफठ अहि, फट्ाच्या शेवटवे 
अतिक्रदुःख प्बदेच कायतेतेथे दुःख अक्षते, उल्ट मृत्तिकाफढ हे केवव्ठ 
दुःखफठ आरे. फन्ातून काटर्ताना अंप्किञ्ुब प्वदेच कायते तेथे सुख 
असते. चेतन्यफन्ातील अंतर्यागियाल्य एक कोटी वष व बहिर्यागियाला १५ 
लक्ष वर्षं सुल मोगायला भिकते; तर उल्ट ॒चेतन्याच्या मृत्तिकापफन्टात 
जीवला तितक्टीच वर्धं दुःख भोगवे लगते; म्हणजे चेतन्यदेवतेच्या धत- 
यागियाच्या म्हणजे विद्याकंताच्या हननाय एक कोटी वैं दुःख तर चैतन्य 
देवतेच्या बहिर्यागियाच्या इननासुटे १० लक्ष व दुःल. चेतन्यफटपासून 
कपमूमीष्या यक्षिणी देवतेपय॑त सुल कमी कमी होत जाते; तर चैतन्याच्या 
मृत्तिकाफ्ापासून कमेभूमीच्या यक्षिणीदेवतेच्या मत्तिकाफव्ापर्थत उत्तरोत्तर 
दुःख कमी कमी होत जति. या अर्थानि वेतन्यफाचा व मृत्तिकाफल्ाचा मध्य 
कर्मभूमि (न्मनुष्यदेह ) होय असे समजले जाते, 

सरव ब्रह्माडगोलकाचा म्हणजे विशवेच्या प्रापचिकं मूर्तीचाहि मध्य कर्ष 
भमि ( स्थढ ) अदि. सव देवतास्वरूपांचाहि मध्य कर्मभूमि (स्थल ) अद, 
कारण कर्मभूमीतच सवै देवतांची अम्यक्त स्वरूपे ससू. शकतात, तसेच 
देवता, मनुष्य व तिर्यच या तीन प्रकारच्या देहीच्या सष्टीचा मध्य मनुष्यदेह्‌ 
महि. अशा ‹सशीमय्ये` म्हणजे घवं सष्ठीचा (मध्य ` अषटेल्या "कर्मभूमि ~ 
मध्ये ब देहांचा मध्य असलेल्या मनुष्यदेहामध्ये परमेश्वर अवतार घेतो, 
परमेश्वरग्रब्ति कोणत्या विभागात ? 

सष्टिस्चना आणि सष्टिरहार ही कार्य उ्याप्रमाणे परमेश्वराच्या परवर्ती 
होतात त्याचप्रमाणे जीवोद्धरणासरादी अवतार षेण्याचे काहि परमेश्वरः. 
तीनेच होत अमते. सचनेची व संहाराची प्रवृत्ति नेहमी केवल व्यंश्चातच 
ब्हायला पिज, तते भवतारपरत्तीचे नाही, तयश, चिश्वचे भ्यक्त स्वरूप, 
विश्वेन अभ्यक्त स्वरूप व इईश्वरावतार या चार टिकाणी ञछ्ेव्र होऊन ल्यापेौ 

१. 'जडफटी केचठ दुःख : काडितां सुख : आन चतन्यफडी केवकं 
सुख : काडिता दुःख" (क.स्थ.उद्ध. १) 

‹ सृष्टीचा मध्य कमभूमी : केवि पा : अवधया बरह्मड-गोलकाचियां 

भवकाशाचा मध्य : दवतांचया स्वरूपाचा मभ्य : देदमनुध्यतिर्यच तो 
सभ्य ` (र. स्य.द््‌. १) 8 ष. 
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कोणत्याहि एका दिकाणाहून ईशवरल अवतार घेता येतो. म्हणजे (१) व्यंशात 
उद्धेव भणि व्यंशचातून, विश्चेच्या अभ्यक्तातून;, विश्ेच्या ्यक्तातून किंवा 
अवतारतून, विभाग, (२) विश्वेच्या अभ्यक्तात उद्ेल आणि विश्वेच्या 
अन्यक्तातून, विश्वेच्या भ्यक्तातून, व्यंशातून किंवा अवतारातून विमाग, 
(३) विश्वेच्या भ्यक्तात उदे आणि विश्वैच्या व्यक्ततून, अग्यक्तातून, 
व्यंशातून किंवा अवतारातून विभाग} आणि (४) अवतारात उदेव भनि 
अवतारतून, अ्यशातून, विश्व्या अन्यक्तातून, व्यक्तातून किंवा दुस्य 
अवतारापासून विभाग, याप्रमागे परमेश्वरा अवताराची प्रवृत्ति चार ठिकाणी 
होते, त्या चार टिकाणहून तो खतरा प्रकारे भवतार धारण करू शकतो, 


तीन ठिकाणी आणि तीन प्रकारे अवतार 

जीबोद्धर्णासाटी परमेश्वराने मनुष्यावतारच षेतला पषविजेदहे वरे 
अके तरी मतुष्यान्यतिरिक्त इतरत्र तो अवतरतच नादी अपे मात्र नादी, 
परमेश्वर ज्याप्रमाणे (१) मनुष्यात अवतार घेतो त्याप्रमाणे तो (२) देबात 
आणि (३) पश्चतिर्यचादिकातहि अवतार षेतो. ( वि,१०४). याती कोण- 
ताहि अवतार बेण्याचे प्रकार तीन अहित, ( परमेश्वर त्रिविधापरि मायापुराते 
स्वीकरीती : वि. १०४) "गर्भी स्वीकरीती : का पतिताति उटविती : का 
जीवाति दबडविती :› (वि, १०५). देवतांचे अवतार षेण्याचे गभं, पतित, 
दवडणे च रचून हे चारं प्रकार आदित. पण यापेकी पहिस्या तीनच प्रकारानी 
परमेश्वर अवतार षेतो, तो रचन अवतार कीच पेत नाही. यचे कारण 
असे की, परमेश्वर अवतार घेतो तो जीवाचे भले करण्यासाठी षेतो. पदिष्या 
तीन प्रकारनी अवतार षेतांना याला अनेक जीवांचे कल्याण करता येते, पण 
नवीन आङ्ृति रचून अवतार बतल्यात् प्रयश्च अव्रतरणाच्या क्रियेने कुणा- 
चेच भले होत नाही. उलट गर्माति अवतार वेतत तर मातापितग॑ना पुण्य 
लभते; * पतित ' अवतारात ज्याचे पतित (प्रेत) उदव अड व्या जीवाल 
मोमटे होते; आणि ' दवडण्या ` च्या अवतारात ज्या जीवल दवडले असेल. 


पि 
१, कवीश्वर आम्नायाच्या मते मू तान स॒ष्टीमध्ये परमेश्वर रनृन्देखील 


अवतार. पेतो. (खष्टिकाष्छी इश्वरे मूरति स्वीकारीलो देवतांचेया परी : ते संपूण 
भोव्गती ; तरी प्रवृत्ती निम जाला” (ल, स्थ. उद्ध ११). या पक्षाचा (कङ्कः 
ल पेता) स्वतंत्र अथं कृषून ते चुन भवत्ता मानतात, . ति 





७, परमेश्वरावतार व देवताविभाग १९९; 





त्याचे कल्याण होऊ शकते. म्हणून या तीनच प्रकारानी परमेश्वर अवतर घेतो, 
गभं : पतित : दवडणे 


गर्माति अवतार षेणे म्हणजे सामान्य मनुष्यम्यवस्येप्रमणि मातापितरं~, 
च्या श्युक्रशोणितापासून मतिच्या गर्मात बाढटेस्या पिंडात अवतरणे. उदा! 
भीङृष्णावतार हा गर्मीचा अवतार होय. (बाइ : भरीकृष्णावताङ तो गर्मीचाः 
वि. मा.११०). "पतित › अवतार म्हणजे एलाद्य। जीवाच्या पतितातनग्रत 
देहात प्रवेश्च करून अवतार षेणे. उद्‌ ; श्रीचक्रधरस्वामींचा अवतार ह्य 
पत्तितावतार होय. कारण, रस्यानी इरिपार्देवाव्या मृत शरीरात प्रवेश फरूनः 
अवतार स्वीकारल, दवडून अवतार घ्यायचा म्हणजे एलाद्या देहात आषीचः 
म्यापून अषट्स्या जीवाल व्या देहातून दवडायचे आणि मग तेथे अवतार 
घ्यायचा, उद्‌ : श्रीगो्िदपरमूचा अवतार हा गभी दवडण्याचा अवतार होय... 
त्याच्या मतिच्या उदरात वाढत असल्ल्या पिंडतीक जीवाला तेथून काद्रनः 
लवन परमेश्वराने आपल्या अवताराषाटी व्या पिंडाचा स्वीकार के होता. 
श्रीगोविंदपरभूचा अवतार जा दवडण्याचा अवतार अहिं तसाच तोः 
गर्मीचाहि अवतार आदे. कारण यानी जीवाला दवडले अष्ले तरी ते गर्भात 
असर्ताना, ते स्वतः अवतरछे ते मतिच्या गर्मातूनच. याबरून गभ, पतित व 
द्वडणे हे अवताराचे तिन्दी प्रकार पूण॑पणे स्वतंत्र आदित अपे नाही, कियि-. 
कदा त्यात संमिश्रण दे्ील माढन्ते, उदा : गर्मात अवतार घेर्ताना यात 
दडवण्याचा देखील समविश होतो. ज्या गर्मात अवतार व्यायचा अरे 
तेये युक्रशोणिताचा संयोग श्चस्थावर तिसम्या ( किंवा खातम्या ) दिवशी जीव 
येतो, तो जीव तेथे येत अष्ठतांनाच ग्हणजे व्याने तो पिंड न्यापण्यापूर्वी 
परमेश्वराने याला दबडायचे व त्याच्या हिकाणी आपण अवतरायचे; किंवा 
तेये ओव येन मर्भं बादर लगल्यानंतर नङ महिन्याच्या पूर्वी केन्दीतयी 
त्या सरभातीह जीवार द्बडाधचे व प्रापण येथे यायचे. या दोन्ही प्कारति 
गर्म अराणि दवडणे यावे धमिश्रण अतत. या पारानी अवतार षेताना पूर्वी 
कर्मृवते जो जीव व्या ठिकाणी ( मातिच्या गर्भाति } येत अतेल कवा माल 
अहे व्याचीव आङ्कति, वणं स्वमात्रधमं वमर प -मेश्वरावताराला खामन्यतः 
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सत्ीकारावे.लागतात. (क्रचित्‌ अपूवि स्वीकारता, ) स्वेच्छेने अपूव सौदर्याची 
प्रकति स्वीकारायची असली तर मातापितरंच्या श्॒क्रशो णिताचा स्वीकार करून 
र्णपये गर्मांत जन्म ष्यायचा व स्वेच्छेने बटिक तश्चौ अपूव आकृति, जीवधमं 
वरे स्वीकारायवे, शरी्ष्णाव॑ताराने अस्चाच अपूवतेचा स्वीकार केला होता, 


छुतयुगारंभी केवट दवडण्याचा अवतार 

अवतार वेण्याचे है सिन्दी प्रकार सामान्यतः सवै युगात असतात. 
छृतयुगाचा मत्र याल अपवाद आहि, विशेषतः पदिष्या पिदढीचा, कारण 
पष्िस्या तीन मूढ स॒ष्टीत कृतयुगातील पद्या पिढीतील जोडपी बारानारा 
वीची निर्माण होतात. चोध्या सृष्टीपासून कृतयुगारमी ९-९ महिन्यांची 
जोडपी होतात, व्याम॒दे तेये गर्भी अवतार संमवत नौही. तसेच आरंभी 
पतितावतारहि सभवत नाही; कारण कृतयुगातील पहिस्याच पिदीची सचनाः 
श्चलठेली असते. अवतायषादी व्यातेढी पतित शरीर भ।ढद्णार कषटरुन १ 
सारश्च, कृतयुगाच्या प्रारमी परमेश्वराला गभं आणि पतित या दोन प्रकारांनी 
अवतार घेता येत नाही, तर केवन्ड दवडण्याच्या प्रकारानेच वेता येतो, 


देवावतारातदहि फक्त दवडणेच 


देवामध्ये अवतार षेतांनाहि परमेश्वरा केव दवद्धनच अवतार 
ध्यावा छागतो. कारण ब्रह्मां डस्य देवतांच्या मूतिं मायने रचषेल्या असतात व 
त्यांना सष्टीप्त मृध्यु नतो; अर्थात्‌, रस्याना जन्ममरण नाही, दैवर्ताना 
गर्भा जन्म नसल्यामुढे तेये गर्मीचा अवतार नाही आणि मृद्यु नसस्यागरुटे 
पतित अवतार नादी; तर कृतयुगाच्या प्रारभाप्रमाणे येयेहि दबद्भनच अवतार 
2 
१. ‹ भन कर्मवसे जैस होभयि तैपे : अथवा बरवेहि स्वीकरिती यथा 
आकरष्ण चक्रवर्ती ? (वि. बं.१०५ ) 
२, ५ या तिन्ही परी चहूुयुगी आति › ( वि.स्थ. १०५) 
३. ° तर कृतयुगी प्रथम जेडीयात तिन्ही परी आन काष्ःम्दणे नाः तेषं 
दवेडणेचि : मग ग्म तो पु्डलीया जोडी पासोनि ' ( वि.बं, १०५ ) 
' देवामध्ये भवतरति : दवडीनि स्वीकरीति : परि विरहो दव- 
डिती ना: केवि : जीवात. दवडितं म्हणिवरे यातव › ' देवामध्य गम आनं 


प्रसित ये न्दी नादी श्दणोनि * (वि,स्य,१०५) 





७. परमेन्वरविवोरं वै देवताविभागै ६४१. 





ध्यावा लागतो, पण तो मात्र नैहमीच, कारण दैवात दुसम्या दोन्ही प्रकारांनी 
कैम्डांहि अवतार षेणे संभवतच नाही, तथापि, देवात अवतार धेतांना पर- 
मेश्वर दबडतात ते कुणाल १ तर ब्रह्मांडस्था व तेये ग्यापून अरुलेल्म फलिया- 
जीव या दोधानाहि, पण देवताविग्रशला कधीच दवडीत नाहीत. जीवोद्धरण- 
ग्य्ठनीया परमेश्वराल्म आप्या अवतारक्रियेनेहि कोणत्या तरी जीवाचे मे 
ग्हवि अशी इच्छा असणे साहजिक आदे, यापे व्या देवतेच्या ब्रह्माडस्थ 

तीत फटिया ना तेथे केवढ ल्या ब्रहमांडस्थेा दवडून परमेश्वर भवतार 
कघीच वेत नाही; कारण लापे कोणत्याहि जीवाचे कल्याण होऊ शकत 
नादी, द्याम देवात अवतरतांना च्या मूर्तति ब्रह्माडस्या व॑ फलिया भ्यातत 
अखतात व्याच मूर्तीत परमेश्वर ल्या दोघांनाहि दवद्रून भवतरतौत, द्वडदेल्या 
फलिया-जीवादा परमेश्वर उच देवताफात पाठवतात. दवडलेटी ब्रह्माडस्था 
संष्ठीम्यापारासाठी नवीन मूति रचून जीर्ना अरसंत फ संपादन करण्याचा 
ष्यापार चाहवे, तिच्या प्रापचिक मूर्तीत अवतरटेल परमेश्वर मात्र जीर्वाना 
संत कर्मफर संपादण्याचा म्यापार करीत अर्तो, तो अषंत कधीच संपादन करीत 
नाही. ह्या देवापताराला देवता परमेश्वरावतार मानतात. स्चून देह धारण 
करणारी दवडच्ली ब्रह्मंडस्था आप्या ठिकाणी नवीन फच्ठिया बेत नाही व 
देवावतारदि फलिया घेत नाही, एखाद्या फल्ियाची परवडी अआलीच तरं 
मायेच्या फडात त्या फट्ियाखं याच्या देवतेच्या मापाचे फढ भोगवितात, 


तिर्यचात तिन्ही प्रकारानी 
तिर्थच योनीत मान्न परमेश्वर तिन्ही प्रकास॑नी अवतरतात, क्रिवेक 
महानुभार्वाच्या मते तेथे अवतरताना परमेश्वर बहुतकरून “पतित ' स्वीका- 
रता, गर्मीचा स्वीकार कचित्‌ एलदि वेकी. कारण, तियैच योनी - 
ध 
१. ‹ फएडिया आन फलीची देवता दोन्ही दवडिती ` ( वि.२५.१०५ ) 
- , २. ' तेथचा राज्यम्यापार : साधन देणे : साधनवेता फल देणे : भवघे 
भापणचि चालविवी ` ( सदर ) | 
३; ' तिर्यचामध्ये बाहुख्ये पतित स्वीकरीती : तीये भनाधिकारिये : 
हश्वरी भरवैशन तयासि कांदीच गोमटे नाही : निमानणे आति परि निप 
नष म्हणोनि ` ( सदर) ‹ तिर्यचामध्ये गभे सङ्ृत्‌ : कां पाः ते निरयदृहं 
भनाधिकारिये ; तेथ पतित बदुस्य {सदर . . .... ,, 


1 १ 


९८२ भरह्यतभावं तच्वक्षनि ` 





अयुक्त असस्यामुरे तेये नवीन कर्माची निष्पत्ति नाही. म्हणून मातापित्त~ 
राना कादी विशेष फायदा होत नादी. त्यापुदधे तिर्यचात गर्भी अवतारन 
घेता पतिताचाच स्वीकार करतात, उख्ट काही महानुभावांचे मत असे अहिः 
की, परमेश्वर तिर्षचात प्राश्ख्याने दवड्ूनैच अवतार षेतात. कारण दवड- 
ण्याने जीवाचें भले होते. वाचा तो असंत देहाचा टेप नाततो आणि प्राणा 
पदीच्या दुःखानि तत्छदशच अर्नेत जन्मांची दुःखे नासतात. ति्यच योनीतं 
परमेश्वर गर्भीचा देखी अवतार घेतात. पश्वादिकामध्ये प्रत्यक्ष गर्माति 
अवतरणे शक्य असते पण पक्ष्यांची योनि अंडज असस्यामुके तेये (गर्भ? 
अवतार कसा होणार १ मादीच्या गर्माबिहिर अंडे निघाव्यावर त्यातीट 
शुक्र शोणित सलिलावस्थेतून कलिलावध्येत येते ~ खोटबद्ध होते. त्यानंतर. 
परमेश्वरे अन्यत्त स्वरूप तेथे भ्यापते. ही क्रिया प्रत्यक्ष गर्भाबहिर होत. 
असली तरी हा अवतार गर्मीचाच मानतत, कारण अंडजांच्या गर्माची, 
ग्यवस्थ(च तशी अदि : 


तिर्यच योनि कशी पाहिजे ! 

तिर्थचात अवतरण्याषाटी श्रेष्ठ योनि पाज. त्या योनीतीर तिर्य॑चाना 
आपले दाणापाणी मिख्वण्याचे किंवा धराचे सामान्य ज्ञान पादज. शिवाय, 
त्यांच्या दिकाणी भत्र, चक्षु, स्पश, रसना व घ्राण ही शनेद्धियि आणि त्वचा 
मीं, रुधिर, मनी, मेद, स्नायु ब अस्थि असे सत्त धाति असले पाहिजेत, 
कर्मद्रििहि अषावीत. ( मनुष्य देदाची सवं कथैद्रिपे तिर्य॑च योनीला नस्तात. 
तेन्यं अवतारासारी तिर्यचाला नक्की कोणकोणती व. किती इद्िये पादिजेत है 
सांगता येत दी ). सारांश, र्नैद्रिे, कांदी कद्र, सप्तधातु ब साधारणः 





१. ' तापसि दवडणे : का पा : एकु असंताच्रा ठेषु नासतसे : दु ला-. 
वेके होडनि सुखासि जात असे" (वि. थ.१०६) 
° तिच ` अवतारीचा दहेतु तोहि गभीवचिः एक गमौ बदरि 
नीगङिया › (चि-थ १०६) 
३. ' तियं चामध्य अवतारं स्वीकरीती : तुके तीयश्चा सामान्यज्ञानं 
क्सि ते स्वीकरीती : पांच ज्ञर्नेदिथे जीतुकेया तीर्यचां तेथ अवतरति: 
भान सक्ष धातु असति जतुचर्या तीयचा तथ अवतार स्वाकरीती: शार्गः 


भ अ 


कमेदंदविये रिती दावा वे नणीज' (वितथ. = ~ `. 


७. पैरमेश्वसर्वतार 8 देवताविभो्ं ९५१ 
ज्ञान इत्यादिकानी युक्त असहेस्या तिर्थच योनीतच परमेश्वर अवतार घेतात, 
इतरत्र नाही, उदा ; परमेश्वराने हंसावतार षेतल्ा होता. (वि. १५०), तेग्दां 
परमेश्वर तिच योनीत अवतरछे अष्ट तरी भ्रष्ठ अश्रा हंषाची योनी त्यांनी 
अवतारस्वीकारासाटी निवडली, हा दंखावतार नुता तियचावतारच होता 
अते नाही तर तो उभ॑यदश्या देखील होता. महणुनच त्याने ब्रह्याला शाखर- 
जञानाचे निरूपण केले, (हे शाल्न ईंसावतरे ब्रह्मयाप्रति निरूपिटे-वि १५०), 


भयुभ्यातदहि तिन्ही प्रकारांनी अवतार 


तिर्थचाप्रमागे मनुष्यात अवतार घेतानाहि परमेश्वर गर्भ, पतित ब दव~ 
डणे या तिन्दी प्रकारचा स्वीकार करतार्म्‌, कारण त्थयेकी प्रलेक प्रकारासुठे एका 
किंवा अनेक जीर्वाचे गोमटे होऊ राकते, श्रीदत्तात्रय, श्रीकृष्ण, भरीचक्रपाणी 
हे सवे ' गर्मचि › मनुष्यावतार होत. श्रीचक्रधरस्वामी हे ' पतितः अवतार तर 
श्रीगोविदप्रसु हे ' दबडण्याचे ` ( गर्मातून दवडण्याचे ) अवतार अषल्याचें 
पूर्वी सांगितलेच आदे. दवडण्याच्या अवतारात ज्या जीवाला द्वडले अघे 
त्याचे देहधम व स्वभावघरभं परमेशवरारा स्वीकारवे लागतात. कवित्‌ अपू- 
वहि स्वीकारतात. तते पतित अवतासमध्ये ज्याचे पतित (= मृत शरीर ) 
अते स्याचे सवच देहधम ब स्वभावघमे स्वीकारे लगतात असे नाही, 
तेयेहि अपूषै माचा स्वीकार करता येतो, य। दोन्ही प्रकारात अपूवंधर्माचा 








१. 'हंसावतार षा वस्मुत : तिथैचावतार शोय. तो उभयदश्या होड शकतं 
नाही, कारण, उभय स्वीकारासाठी मनुष्यावतारच पाहिज. हंसावतारने बह्मधाला 
छासज्ञान दिले (वि १५०) ते कुठे दे अस्तवि १ सत्योकात देल असं तर तिथं 
ते. प्रभनरू दाकत नाही. कारण, ल्या ठिकाण परमेश्वरावत्ताराचे सकच्ठ ओक्गण्याम हित 
युक्तत्व संमदं शकत नाही. ब्रह्मचचे ज्ञान कमेभूमीतच होऊ कने. तन्दां ब्रह्मथाा 
ञान देणारा दंसावतार्‌ यथ र्थपणे तिथैचावतार नप्तावा तर एलाय। उभयदृ्या मनुः 
ष्यावत्ताराने जीवाला न दवारा हस्या दइररात प्रमेहा केला असावा; तरच त्याने 
श्ञाचं दिके अप्तणे शक्य होर. आणि स्याचसुठे त्या हंावताराच्या ठिकणी मनु- 
ष्याची वैखरी वाणी संभवृ शकेल, हे ज्ञान त्याने कमेभूमीत अप्तलद५1 बह्व्या 
फञ्याला दिले अप्तवि. पण बिढारावर निढार राहू शकत नादी (वि, २६४) या. 
न्धायाने त्याला ते प्रमवृ शकले नाही ( वि. १५०, 

' मनुष्याचा उद त्रिविधा ' (वि.स्य,१०५) = ~. . 


९०४ अ्वभावं तैन 





स्वीकार करता येतो याचा अर्थं नवीन देहधम ब स्वभाव स्वीकारता येतात 
अक्षे मात्र नाद्यी. ते फक्त गभावितारतच क्य अहि. या यिकाणी कचित्‌ 
एरवीपेक्षा थोडा अधिक संदर देह किंवा उज्ज्वल वणे किंवा अशाच मनु 
षगिक गोष्ठी स्वीकारता येतात, एवढेच 


अवताराचे हशारीर मायेचे. 


परमेश्वर अवतार घेतो म्हणजे काय करतो १ तर त्या त्या विशिष्ट देहात 
परमेश्वराचे अन्यक्त स्वरूप ग्यापते. उदाः हरपान्देवाच्या मत रारीरात 
परमेश्वराने अवतार घेतला हणे त्या मृत शरीरात परमेश्वराचे भ्यक्तं स्वरूप 
येऊन तेये ते म्यापले, देवात अवतार पेताना देवतेच्या ब्रह्मडस्थच्या मूर्तीत 
परमेश्वरस्वरूप भ्यापते, व्यक्त स्वरूपाचा हा न्याप कषा अतो १ तर अगदी 
जीवस्वरूपाच्या भ्यापाक्षारखा, म्हणजे, आपल्या स्थूल देहात जीव जथ जेथे 
ग्यापून अह्षतो व्याच ठिकाणी ईश्वरस्वरूपदि न्यापून असते, बादूडद्कन्यायाने 
परमाणूच्या संघीला जीवस्वरूप म्यापून राईते व्याचप्रमणि ईशवरस्वरूपषहि 
परमाणुच्या संषीलाच भ्यापून राहते 

पण प्रमेरवरस्वरूप नुसत्या प्राप॑चिक देहात कषीहि भ्यापत नादी. (जो 
अवतरतिये केरे : न रिगे प्रपंचाचिये खोढठे  ज्ञा.१,५५७ ). त्याच्या अव- 
ताराचा प्रस्येकं देह हा मायेने शद्ध केलेडा अतो, देवतांच्या मूरवि ह्या दिम्य 
्पंचाच्या असतात पण तिथेहि तुत्था व्या दि्य प्रापचिक मूर्तीति परमेश्वर- . 
स्वरूप कधीहि भ्याप वेणार नाही. कोणत्याहि योनीत आणि कोणत्याहि प्रकारे 
अवतार ष्यायचा अको, परमेश्वर नुषद्या प्राप॑चिक मूर्तीति कधीच अवतरत 
नायी. तो नेहमी “मायपुर? धारण करतो. साचे शरीर मायाग्याप्त असते, 
ते मयिने शुद्ध केलेले मसते, ( मायापुरधारिए होति : उद्व, ४ ). परमेश्वराने 
मायवेष धारण केला असि म्हणण्यात येते ते या अनि, (* स्थुटसुक्ष्मा 
वेगब्दा ; तू कैवल्याच। पृतव्टा : तेणे वु मायविषु धरित : कृपा * शिद्य, 
४३२२; ˆ निज प्रकृतिते अधिष्टुनि : आदुचिया माया करौनि ; अवते 
पर तियेचेनि ; काडइषेनि हलि ना › ज्ञा. प्र. ५५८ ) \ 





१. कारण पूतं अवतरर्ल्या ौचक्रपाणी ऊफं भरीचां गदेव राडन या ध्या" 
बत्राराचाच ह्या पुनरवतार्‌ दाव, {रीन्च्‌, एकरकृष्दै : `~ च" 


७. परमेश्वरावतार व देवताविभाग १०५ 





मायापुर म्हणजे काय ! 


पुर म्हणजे शरीर, मायेने निर्माण कष्ठे पुर ते मायापुर (माया- 
निरित पुरं मायापुर ¦ उद्व. ५). पण माया ृतयुगातीड मनुष्यांची शरीरे 
जशी निर्माण करते तते है नते. कृतयुगीचे मनुष्यदेह हे मायेने ‹ रचलेले 
अत्ततात; शिवाय ते समद प्रप॑चाचे अस्ततात, परमेश्वराचे मायापुर हे 
मुदामहून स्वलेले व निभ्वक प्रप॑चाचे मुढीच नते. एकतर परमेश्वर रचून 
अवतार कीच घेत नाही. गर्भ, पतित व दवडणे या तीनच प्रकारांनी तो 
अवतरतो है आपण पारे, तेग्दां मयेन निर्माण केलेले पुर॒ याचा अर्थ 
इतकच की, माया स्वतःच, जड, अजड व चिज्ड या आपल्या त्रिविध 
रूपानी, पतित आणि दवडण्याच्या प्रकारात आधीच तयार अषटेल्या प्राप- 
चिक देहात भ्ापून तो देह पूणपणे शुद्ध करते. न्रिविष माया पुरस्थ होते, 
तेष्ां तित्य नवीन देह स्चावा लागत नाही. कारण तो इतर कोणासादी तरी 
ल्या जीवाच्या देहाभिमानिनीने आधौ ब्रडलेलच असतो, व्या पूरैषटित 
देहातच माया पुरस्थ होते म्हणजे आपटे खतचे स्वरूप त्यात तते, 
( माया घटाकारे आकारे ओते : उद्ध. ६ ). पण कुठे कुठे १ ज्या ज्या ठिकाणी 
` जीवष्वरूप तदेके असते तेये १ मुीच नादी. तके असते तरमगती 
मायाच देहिया क्ञाखी असती, पण माया देदिया होत नपून देह होत असते, 
(मग पा, ७० पहा. ) म्हणून ती पूवैसिद्ध देहाच्या प्रपचात व्याप षेते; 
तथापि ती बेगन्टी दिसत नादी, लोखंडामषे अगि येऊन ग्यापतो पणतो 
लोडाहून निरव दिषत नादी, व्याप्रमागे ला देदातीर प्रपचपरमाथृच्या 
सांघाताख माया ब्यापते पण वेगग्ठी मात्र दिसत नादी. गर्भाति अवतार 
घेताना मातापितरंच्या श्ंकञ्चोणिताची तिष्या अथवा सातन्था दिवशी 
 कटिलवस्था न्चस्यानंतर्‌ तेये प्रथमतः माया म्या होते व मग परमेश्वरस्वसूपं 
` भ्यक्त होते, 





१ + 


१. ‹ माया निमितं स्हणजे निमि : तरी माया निमी कृवयुगीची 
मनुष्ये तेसे : म्हणे ना : तिये प्रपचाची निर्म : तैस हे न्दे ` (ल.स्थ.उद्ध ६) 

२. ' माया घटकारे : घट म्हणजे देह : घडीखा स्हणाोनि घट : भाकारे 
. , भहुणजे ते भापणचि होय : प्रपेचनत्‌ ` (सदर,) . . . ~ 


2०९६ | भरातुभाव तचवक्षान . " 





निबिध मायेचा व्याप व तिची कायै 
जड, अजड व चिज्ड अशी दी जिविधं माया दयेय, वैकी, (जडः 
माया ही परमेश्वराच्या पुरातीर प्रप॑चाच्या मूतसषीला न्यापते. "अजड? 
माया परमाणुच्या संधीटा व्यापते. मिद्ून जड व अजड माया ल्या शरीरा 
तीह २३२ विभागात ब्यापतातत, राद्िेली चिज्ञड माया अतःकरणचतुष्टयाथ्यां 
शिकाणी भडात ग्यापते. अशा रीतीने शरीराच्या छनत्तीसहि विभागात निवि 
-माया न्यापून तो देह शद्ध करते. यातील जड माया ही सचेतन असली तरी 
तिहा ज्ञान काहीच नंतते ्हणून ती जड होय. परमेश्वरपुरातील मल्नामांष- 
रुधियादि सप्त धादुरूप प्रप॑चाला तिचा म्याप असतो | 
परमेश्वर पुरातीख इद्धियांच्या टिकराणी ओतटेटी माया अजड होय, 
जड माया त्या ददाती भूततघीख म्याप वेडन घटाकार होताक्चणीव 
त्यातील इद्वियाचिष्ठानांच्या टिकाणी अजड माया आपले स्वरूप ओते, 
जीव जता परमाषूच्या संधील्ा म्यापतो तशी ही अजड मायाहि परमाभूच्या 
संधीला ब्यापते. आणि सयाच ठिकाणी पुद्धे परमेश्वरस्वरूप येऊन तेय 
` अजड मायेखा ग्यापते. सुखदुःखादि गोडी वगेरे या अनड मायेप्रटेच प्रणवत 
असते, जीवांच्या बाबतीत्त व्या व्या इद्विर्थाच्या ठिकाणी अषटेष्या देवताषठाम- 
य्यच्या अधिष्ठानासुहे इंद्वियद्रारा विषयांचा अनुभव येतो, पण मायापुरत 
ही कर्यै दहा दंद्रियाधिष्ठानांच्या ठिकाणी ग्यापलेल्या अजड मायेभूठे होतात 
| तिक्षरी चिन्ड माया दी अतःकरणचतुष्टयाच्या हिकाणी भँडात न्यापते, 
, ती सक्षान अते; ग्णजे मजनादिकांना अंगिकार्‌ करून वृ पावण्धाचे 
ज्ञान तिला असते, इत्च. प्रयेक मनुष्याच्या अतः करणचतुष्टयाच्या ठिकाणी 
` मन=आढातील ब्रह्मा; बुद्धि=शेषशय्या; चित्त=विष्णु; आणि अहंकार्=महादेव 


१. * आकारे म्हणजे -भापणकचि होय .परफंचवत्‌ : वोते म्हणजे तया 
घटामाजि स्वरूपे : मग तेथ विश्रांत होय :› ' धटाकारिखी ते जड : ओतकी 
ते अजड : विश्रांत ते चिजड' ( ल.स्थ.उद्ध.६) 

२. " तेथ चतनस्व असे ज्ञान नाही :› (सदर) "जड ते पुरले ' (छ.बं.उद्ध.६) 

९. “मग आते स्वरूप : तेषोचि स्वरूप भते दे श्वरीचे `  भजड ते पुरले” 
( सदर) 

, ४. .मगतेथ विश्रांति होयःजे ओतले तयातच चतुष्टय होय : ते सन्तान : 
जे भजनात अगीकरीती भवे :.दृप्ि. प्रावत भसे ` ‹ त्रजड ते उरे ` ( सदर ) 





७. परमेश्वरावतार व देवताविभाग २०७. 
(कक ककककककककककक ककव क कक क रककककक 
या देबंतांची अधिष्ठाने असतात. पण परमेश्वराच्या मायापुरातीन अतःकरण- 
चतुष्टय्य ठिकाणी या देवर्ताचा नगद, तर चिज मयेचा म्याप अतो, 

जड़, अजड व चिज्ञड या त्रिविध मायास्वरूपाभ्यतिरिक्त मायास्वरू- 

पाती ओक्गणीच्या भावातून ओोढ्गणौ-माया बनते, परमेश्वराच्या 
बाह्य ग्यापाराच्या ठिकाणी ती वेचलेली अंते. असतीपरी आचरणान्या 
पुरर्षाना संयोग, वियोग, साह्य करे करणे हे तिचे परतेश्वराने तिवच्या- 
बर सोपवचेले मुल्य काय दोय. ही मायेची ओढ्गणी (इतर ओढ- 
गण्याप्रपाणे ) नेहमी सूतीबाहेर असून बाह्य भ्यापार करीत असते. पुरस्थ 
जड मयेच्या टिकाणी ज्ञानसामथ्य कादीच नसते, अजड व चिल्ञड मयिच्यां 
टिक्राणी ते आपापल्या न्यापारपुरतेच अते. वयाशिवाय त्यांच्या ठिकाणी 
कोणतेच ज्ञान नते. ग्दणुलच एक परमेश्वरावतार दुसन्या परपेश्वरावताराल 
भेटल अताना एकाच्या पुयतील जरिविध माया दुषम्याच्या पुरातीर त्रिविध 
मायेख पाहू शकत नौही- 

परमेश्वराचे संपूर्णं शरीर शुद्ध चेतन्याचे 

 परमेश्वरावताराच्या शरीरात व्यापणारी विध माया ही अव्यक्त मये- 
च्या हरितस्वरूगातील उरीच्या मावामघील अक्षत. हिंखाच "शुद्ध चतन्यः 
, भसे म्हणतात, पसेश्वराचे अपादमस्तक संपूण शरीर या शुद्धचेतन्याने पृण- 
. पणे भ्यापलेले असते. अघि मुदामहून सांगण्याचे कारण एवदेच की, शरीरातील 
-नख, वादलेले चामडे व रोम (कै) हे भाग जड अव्यापक याटिकणी 
 मयिचा न्याप नसतो अशी समजुत होण्याचा समत्र आहे. पण तते नाही 
; भू मीवरील ओलाभ्यापरदे जसे गवत वाढते व्याप्रमणि शरीरातीर इतर विमार्गा- 
. च्या दिकाणी असदेस्या ओलयन्यामुे नख, चम ( उदाः चामलीढ ) व 





१.* मन अधिष्ठात्री देवता ब्रह्मा म्हणजे आटातुल ब्रह्मा चित्त आधघष्टाच्ची 
देवता विष्णु म्हणजे भढातुल विष्णु : अहंकार जाधष्टात्रा देवता महदाद्च 
` म्हणजे माठातुल महादेवो ` (वि.१.७१) 
२. (षक्र बाह्ये भ्यापारी वेच ते ओकगणेः (ल .स्थ उद्ध.७ ) 
:. . ३. “पुराची एगो पुरीचयतत न देखे भट होता? (ऊ.स्थ.उद्.६) 
^ तार शद्ध त : क्वण: नाज सबघा ततिस्तरा जद हाॐात भअप्तः 
--तयासमीप ज्ञे उररे असते" ( रु.स्थ.उद्ध ७) 
शुद्ध चेतन्य त म्हणितल्या प्रपंच नन्दे अवधी . साति चत्त्प्राच्ची' 


०८ ` ` भहाचभाव तज्ञानं 





नीती णीती 
रोम बाढतात, यांना कापले तर देहा दुःख होत नाही. या तिन्ही विभागत 
लीवाचा व्याप नहतो, त्याचप्रमाणे परमेश्वरस्वरूपाचादहि नसतो. तथापि श्ुद 
चेतन्याचा व्याप मत्र त्या छिक्राणी अष्ठतोच. सारांश, चैतन्यमायेने युद्ध 
कैठेला नाही असा कोणताहि माग परमेश्वराच्या मायापुरात नदतो. (नल $ 
च्म : रोमादिकरौनी : शद्ध चैतन्थचि ते ; उद्ध.७), परमेश्वर ग्भावतार घेतात: 
स्यवेढी प्रारभीच शुद्ध चेतन्य तेथे भ्यापते व पतितावतारात तसेच दबडण्याच्या 
अवतारात व्या प्राप॑चिक शरीरातीर छत्तीसहि विभागांचा जो समूह पूर्वी 
मुता प्राप॑चिक अतो तो ती पाल्टते ग्टणजे त्यात स्वतः म्पाप्त होऊन 
अथिकोढकेन्यायाने त्या खुद्ध करते, 
शरीरात पाट नादी 

^द्ुद्ध करते " याचा अर्थे ते शरीर इतर दृष्टीनी ती पाख्टते असा नाही 
उदा: ते पतित व दवडण्याचे शरीर जर अयुक्त अषले श्दणजे त्याचे हाता 
वरे वुटटेढे असले तर माया ते शरीर पारुटरून युक्त अर्थात्‌ , सर्वागपरिपूर्ण 
करीत यही, पतितातून निघून गेल्या जीवाल्म किंवा दवडलेस्या लीवाल 
कर्मवशे जे शरीर व्याच्या देहाभिमानिनीने दि होते ते जसेचे तसेच ठेवते, 
माया त्यात यक्तिचितहि पाल्ट करीत जही. इतकेच काय पण त्याचा रणं 
देखील ती पाल्टत नाही, यदाकदाचित्‌ पस्मेश्वरने एक बैठ स्वीकारल 
शरीर काटी कारणामुटे टाकून दिटे व तेच पुन्हा स्वीकारल तर त्रिविध मयिला 
म्हणजे शुद्ध चैतन्या ते शरीर पू्वी्रमणे पुन्हा ञयुद्ध करावे ङगते, पण 
यबेलीहि त्या शरीराच्या आक्तीत किंवा वर्णात माया कैदीच फक 
करीत नादी. परमेश्वराल पूणेपणे मपू शरीर धारण करायचे पव्या ते 
गर्भीच्या अवताराच धारण करता येते, इतरत्र नाही. भगवान श्रीकृष्णाचा 
अवतार मसा अपूव स्वीकाराचाच होय, | 





१. ‹ तीरे दवडुनि का पतित तेथ केसे पाः ना तेहि शुद्ध चैतन्य: 
माया ते दक्वाडे पारयैनि खुद्ध दठवाङ्याचे निर्म › ( ल.स्थ.च्ध.७) 

२. "आकार तोचि : तया पार्ट नाही : जे कमैवते फठ रचिरे होते : 
तेचि अंगिकारीती ` (सदर) । । 

३. ° ते पुर तेजीख्या मागौति पूर्वीराची सारसे : देशी मूर्णी चे्र- 
न्याची ' (सदर) १ 


॥ 
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भायास्वरूप कुहन व्यापते ? 

मायापुरात न्याप चेतना त्रिविध मयिचे स्वरूप म्हणजे शुद्ध चैतन्य 
तयंरातून विभागूल चाकत कम॑भूमीत येते व परमेश्वराकटून स्वीकारल्या 
जाणान्या देहात व्यापते भे सुढीच सदी, मायेवे ते स्वरूप सवत्र व्यापून 
असते, अर्थात्‌, ते क्मभूमौतहि असतेच, ते तिथ्या तिथेच ल्या देदात 
व्याप घेते. ज्याप्रमाणे अवतार घेताना ई श्वरस्वरूप दुसरीकटून कुटन कर्म 
भूमीत येते अते नादौ; तर॒ते सर्वत्र असल्याने जेथे अवतार ध्यायचा भखेल 
तेथीलच अव्यक्त स्वरूप लया मायापुरात व्याप घतत, म्हणजे काय॑रप दति, 
हीच गत शुद्ध चेतन्याची, 
परमेश्वर मायापुर धारण कसे करतो ! 

वस्तुतः इशवराचे अव्थक्त स्वरूप सर्वेत व्यापके अष; भणि सयाच 
स्वरूपातीक व्य॑श्ञात मायाहि शवैत्र व्यापठेली आदि, मायेने व्यापले शरीर 
परमेश्वर धारण करतो म्हणजे दया अव्यक्त स्वरूपाचा एखादा तुकडा दोऊन 
तो ल्या मायापुरात येतो असे नायी. एखाया घरात पाणी छेववि तसे हे नाही, 
पाण्याच्या तठ्यात धागर बुडवखी म्हणजे तिच्या बाहेर जसे पाणी असते तसेच 
ते भआतदि असते. पण अन्यक्तं ईश्वरस्वहू्पाचा मायापुरात अघादि व्याप 
नसतो. कारण, तथ्यातील पाण्यात घागर बुडवली तरी ल्यामुठे पाण्याचे तुक 
डच पडल्यासारखे होतात. मायापुरातील इश्वरस्वरूप बेगठे व बादेरील इश्वर - 
स्वरूप वेगे असे नसते, तर अब्यक्त ईंस्वरस्वरूपाचा मायापुरात जो न्याप 
असतो तो ˆकडतरून ` अघलो. विजेच्या दिव्याचा प्रकाश जसा दिन्याच्या 
आत व बाहिर असतो तसाच तो दिन्याच्या काचेतदि असतो; म्हणजे तो 
सवत्र एकर असतो लार प्रकाशाचे तुकडे पडत नादीत. खयचभ्रमणि 
मायापुरातील व्यक्त ईश्वरसखषप व बहिरौरु सन्यक्त ईश्वर स्वरूप वेगवेगली 
नखतात. ती एकसंघ असतात. बहिरील अव्यक्त ईश्वरस्वरूप देदाकाराने ` 
ओतचेल्या मायापुरात कडतरून न्यापलेले असते भाणि मायापुरातींख व्यत्त 
इं्रस्वरूप मायाधुरात परमाणू संदीला व्यपले असते. भथौत्‌, पर~ 


[+ 





~> ~^ 





१.५माःते काद्र चाटूनि येथये : म्हणि ना ; ते व्यापक यथि भसे: 
यथा इश्रराचरे ' (ल. स्ध.उद्र,५) 
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श्वर अवतार घेतो लयविद्छी त्याचे अव्यक्त स्वरूप व्यक्त श्चले असे म्दणता 
गेत नादी, "अबुद्ध एसे मानितौ ‡ जे अत्यक्तं अ व्यत्त : उत्तम अव्यय 
भावो नेणती : म्हणौनिया ॥ रसे अजनाप्रती देवे : बोटिलि यथां भवि : 
यालागी अव्यक्त कद नने : सामभ्य व्यक्त ‡ ( ज्ञा.प,५५६, ५५७ ), घरोव- 
रातील पाण्यावर जसा बड्डा यावा त्याप्रमाणे अभ्यक्त इश्वरस्वरूपावर 
अकेला बुडबुडा म्हणजे व्यक्त परमेश्वरावतार होयै, 


मायापुरात ईभ्वरस्वरूप केव्हां व्यापते १ 

परमेश्वर गभोवतार घेतात तेब्द, एरवी जीव जेन्दरां गभत येतो लयविष्टी 
म्हणजे शुक्ररोणिताच्या स॑योगापासून तिसन्या किंवा सातन्य। दिवशी 
परमेश्वरस्वरूप त्या मायापुरात येऊन व्यापते, दवडण्याच्या अवतारातहि 
तसेच, पण पतित उख्वून जन्दरं अवतार घेतात तेब्हां त्या पतितात~मृत 
देदातं परमेश्वर कोणत्या वेदी प्रवेश करतो! तर एरवी मृत शरीरात 
रेषभोगाच! जीव जन्हां प्रवेश करतो तेन्दां; अथवा परक्ाया प्रवेश अन्द: 
करतात तेना; अथीत्‌ , ख़त शरीरातील जीव गेल्यानतर ताबडतोब, 


मायापुर घारण करण्याचे कारण ? 

अवतार घेतांना परमेश्वर मायापुर धारण का करतो? त्याचे उत्तर 
असे की; 'त्याने तसे केले नाही तर ॒ जीवांना भजनाचे गोमटे होर शकणार 
, नाही, कारण; स्वतः परमेश्वर हा अविक्रिय व वृप्तकाम असल्यामुटेतो 
जौवाच्याभजनादि क्रियां चा स्वीकार का करणार ए त्याने हा स्वीकार केव्या- 
शिवार्य त्याला भाल्दद्‌ वाद्रून कृपा उपजणार नादौ. अर्थात्‌, जीवाचे भजन 
स्वीकारता यवि म्दणूनं परमेश्वर मायापुर धारण करतो. दुसरे असे की 
भजनतेवादास्यादिकाना पात्र क्लेखा परमेश्वरावतार जीवांच्या सकाम 
भजनादिकाचे फठं स्वतः देतो असे नाही, जीौवाला ते फठ माया देते, कारण 


` १, धारिय म्हणजे यथा आंगी धरि : यथा धटे उदक धरि : घागर 
धरूनि तल्याव चाङचिजे : तेचि उदक : पाणियावरी बुडबुडा चे : तोचि 
चायु : तैसे मतिं भात स्वरूप भसे : मग मूर्वे भ्यापकाएनि चार : एरवी 
घटाकारवत्‌ हीह › (ल.स्थ.उद्ध.४.) 
२, ˆ जीवाचेनि भजने आल्हाद उपने : आद्हादे कृपा उपने ' (ल.रथ.उद्ध. १) 
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अविक्रिय परमेश्वराची सेवा केल्याने त्याला आनंदादि विकार उदूम-~. 
चतच नाहीत, त्याच्या अतःकरणचतुष्टयाच्या र्किणौ न्यापरेल्या चिजड 
मायेच्या मनोधमौने अजड मयिखा भजनातीख पदार्थाची गोडी कौर 
प्रणवत अते. त्याचा स्वीकार परमेश्वर करतो व त्याची फठे जीवाला 
प्राप्त होतात, निष्काम भजनाची फे इईशवराकड्ून मिकतात पण सकाम 
भजनाची पठे माया देते, हे शाक्य ग्हवि म्हणुनच परमेश्वराला मायापुर 
धारण करवि लागते. ( मायासंबंधु मायाभजन : वि. १७०) 
मायापुराचा अभिमान ओव्छगणी मायेला 

माणसाखा कोणी मारटोक कंडी तर त्याच्या पिंडस्था दुखवतात 
( किंवा आनंददायक च्रियेने सुखावतात ) पण त्या पिंडस्था कादौ आपल्या 
पिंडाचा अभिमान वेडन मारणाराला दुःख संपादन करीत नाहीत. ज्याला 
भारे त्याची देहाभिमानिनी देवता ते काय करते. त्याप्रमाणे परमेश्वराच्या 
मायापुराला दिरेत्या सखदुःखाने पुरस्थ माया खखदुःख पावते; पण त्याचा 
अभिमान पुरस्थ माया पेत नौदी, तर ओकगणी माया पेते. खामान्य जीवा- 
च्या मनुष्यदेदात पिंडस्था असतात त्या ब्रह्माडस्थाच्या अंश असतात, 
म्हणून पिंडस्था दुखवल्या गेत्थाबरोबर या ब्रह्मांडस्था ( त्यातौरुच एकं 
देद्ाभिमानिनी देवता ) त्या देद्ाला एुखदुःख देणाराखा त्याचे फठ भोग- 
वतात. याप्रमाणे पुरस्य माया द्यी मात्र ओठगणीचा अंश नसते, तरीहि 
पुरस्थ दुखावल्यायुके ओकगणी अभिमान पेते, एखाया पञ्यूचा अभिमाय 
त्याचा मार्क चेतो तो कायतो पञ्च स्या माल्काचा अश असतो म्दणुौन १ 
वस्तुत : मायापुरात परमेश्वर असतांना आपल्या रारीराचा अभिमान त्यानेच 
व्यावा. पण तो (निरभिमान (निवै.११) असल्यायुके बेत नाह; तर्‌ 





१. ° मायापंबेघ म्हणजे भीकर खागतसं तो मायेचा परि हंश्वरीचेनि 
स्वीकारे गोमटे : तेसाचि भजन मवेशन होतासे मायि परि दश्वरीचनि 
स्वाकारे गोमटे ` (वि. स्थ.१७०) । 

२. “मायापुरी. मायेस्ी भाभेमान : खेदे खद : भाद्दादे ाद्दाद्‌ 
परि अभिमान नाही :  (ल.स्थ.उद्ध.८) ; 

३. ‹ यथा पिंडस्थे लद आति परि अभिमान नादी : यथा पश्चूसी 
दुःख आवि परि आंभमान नादी : तथा एरा ` ( सदर) 
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बाह्य व्यापारासाल असली मयेची ओद्गणी घेते. ( मायापुरी मयिसि 
अभिमान : उद. ८) 

बरे, फक्त ओल्गणी मायाच अभिमान वेते म्हणावे तर परमेश्वरावता- 
रहि कधीकधी अभिमान पेछन इतरांना सखेदु ख संपादने करताना दिसतो 
तोका उदा; श्रीगोविदध्रमु अनेकानां शिवया देत अत, कुणाङुणाखा 
चापरस्या मारीत मसत. हें दुःखसंपादनच नाही का १ याला उत्तर अपे की 
हे दुःखसंपादन आहे वे ते अभिमानाचे काये दिमते हे खरे, परण ते फक्त 
जीवाचे दुःख नासण्यापुरते. जीवाकृद्रन क्रिया घड्ून दयाच्या सुखदुःखाचा 
नाश व्हावा म्हणून परमेश्वर कधीकथी असे करतात, नेहमी नाहौ. आणि 
ते फठसंपादनाच्या अथाने ` अभिमान चेतात असे नाही तर जीवाच्या 
भल्यासाटी घेतात 
अवताराजवट्ट सं पृणेत्वाने सर्वं ओट्छगण्या 

परमेश्वरावताराजवक, मग तो शछोणतादि अवतार असो, जुसती मायेचीच 
ओब्छगणी असते असे नादी तर सवं देवतांच्या घठगण्या असतात. (दश्चसी 
संपूर्णां शक्ति : उद्ध. ११). यापैकी मयेची ओक्गणी ही मायापुराची अभिमा- 
निनी भप्तते हे खरे, पण तिचा अधिकार इतर देवतांच्या ओढकगण्यावर मा 
चालत नादी. एरवीच्या ब्रह्याडव्यापारात देवता उंचनीचसामथ्योने वागतात 
म्हणजे उच देवतेचा अधिकार नीच देवतेवर चातो; पण इश्वरसेवेषासी 
असरेल्या ओकगण्याना मात्र हा नियम लागू नाही. या स्किणी स्वै घोठ- 
गण्या सारस्याच असतात. त्य॑च्यात उंचनीचपणा नसतो; लया परस्पराधधैन 
नसतात, जौ योग्यता यक्षिणीच्या ओशगणीचौ तीच योग्यता मपेच्या ओढ- 
गणीची. ( मायापुरी इतरशक्तितुल्य माया : उद. १०). लया सवे फक्त 
परमेश्वराच्या भाषीन राहून त्याच्याच आश्ञेने वागतांत, ( ब्रह्मांड सक्ति- 
अधौीनु शक्तिव्यापार : मायापुरी इंश्वराधीनु शक्तिव्यापार ¦ उद्ध. ९ ) 





१ ^ दृष्टी सुखदुःखे तिये दंश्वरचि देती : यथा सीवीया : यथा थापा 
ह्ाणीजे ` (ल. ख. उद, <) 

२ ‹ पूरीचेया एकमेकावरी मनोधम नादी : सकव्मही ईश्वरी मनोधर्मं 
(क, स्थ. उद्भ. ९) 
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प्रत्येक परमेश्चरावताराजवक सवे देवतांच्या ओढगण्या असतात इतकरेच 
नादी तर त्यातील प्रयेकं ओगण आपल्या देवतेच्या अव्यक्त स्वरूपातीछं 
संपूरणं प॑चप्रकार्ानी युक्त असते, (दंशी संपूण शक्ति : उद्ध. ११). म्दणजे 
भसे : अन्यक्त देवतास्वरूपातून विभागलेत्या ब्रह्माडस्थेच्या रिकाणी ज्ञान~ 
सुखादि प॑चप्रकार कमी असतात आणि त्यांच्यापासून विभागकेल्या पिंडस्थांच्या 
धिकाणी तर व्याहूनदि कमौ-जवकरजवक नसतातच. पण देवतेची ओरूगणीँ 
ह्यो भापल्या अव्यक्त देवतास्वरूपातील उराच्याछफं वेचाच्या मावातून बनते. 
हा भाव संपूण पंचधकारांनौ युक्त अषल्यायुरे, त्यातून बनलेत्या ओकगण्याच्या 
दिकाणीदहि आपल्या देवताच संपूणे क्ञानघुलसामथ्यं वरे असते. 
ओटगण्या केब्हां व कुटरून येतात ? “~ 

गर्भामध्ये परमेश्वर आल्याबरोबर समै <देवता ओठगण्या होन संपूण 
त्वने एकाच वेकी येतात. पण द्या गर्भस्थ ईश्चवराजवकढ गभत न रादता 
गर्भावदिस्च मातेच्या अगदी डोग्यासैमोर राहतात. तेथूनच त्या गभौतीलं 
परमेश्वरावताराचा मनोधम जाणण्यास्राटी त्याला पाहू शकतात. कारण, देवता- 
रष्टीका घटपटाचे व्यवधानं नसते. जौवाच्या ब!बतीत मात्र गर्भात जीव आव्या- 
बरोबर सै पिंडस्था एकदम येत नादीत. त्याच्या पिंडाखा जस्षजते अवयव 
येतात तसतश्षा द्या व्या अवयवाच्या दिकाणच्या पिंडस्था तेथे येतात ; आणि 
लया गभोतच असतात. मातापित्यांच्या संभोगायुके भिश्चित ्राल्ले त्यांचे 
शुक्ररोणित आरंभी सलिकावस्थेत सते ते कैलिलावस्थेत अले 
( हे तिसन्या श्रिवा कादीच्या मते सातव्या दिवशी येते ) म्हणजे जीव 
त्यास्िकिाणौ येतो. त्याचभ्र माणे अवतरणारा परमेश्वर दहि येतो. अथात्‌ , त्याच 
वेद्धौ परमेश्वराच्या सेवेसाटी स्वे ओकगण्या एकदम येतात; तर जीवाच्या 
पिंडात रपिडस्था ददद्‌ यतात 


“दृष्टी पुढा ओकगती › ( ल.स्थ. उद्ध. ११). कवीश्वर ञम्नायाच्या मते , 

ओोढवण्या गभांत राहतात 

करीङावस्थे येती : तर कलीकावस्था ते केसी : ना प्रथम शुक्र न्रोणित ` 

रुधिर धातु सलीला असति : तिया कलीला म्हणजे खोटबद्ध होति : तिये अव॑रथ एव 

पिये समयी जीव ये तथा इश्वरदी तियेचि काटी येती : भन परमेश्वर येता शक्ति 

म्हणजे समग्र ओ्गण्या ओचगावयासि यती : आन पिंडस्था तिया जव जव पिंड वादे 
तव तव अवयवी येतौ (क, बं. उद्ध. ११) 
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सापत्या अव्यक्त सखरूपातीठ उरीच्या उफ वेचाच्या भावातून विभागुन 
जओडगण्या ईश्वरसेवेसाटी येतात, हा सामान्य नियम ज्ञाला, एका 
अवतारापासून जर परमेश्वराने दुसरा अवतार स्वीकारला तर पद्िल्या मूर्ती- 
तौर ईश्वरस्वस्पापासून स्वरूप विभागून ते नवीन अवतार धारण रते, 
त्याप्रमाणे ल्या परिल्या भवताराजवढ्च्या ओकगण्यापासून नवीन ओदगण्या 
विभागुन येतात अपे मात्र नादी, कारण, एकरा ओक्रगणीपासून दुसरौ ओकगणी 
हयो शकत नाही. तक्षेच त्या पदिल्यातचच अवताराजवन्टील ओकगण्या या 
नवीन अवताराजवक येतात म्हणवि तर तसेहि नादी. कारण दोन्ही अषतार्‌ 
 विदयमान असल्यामुक्ते त्थीच्या सेवेसाटी स्वतंत्र भोकगण्या षादिजतच 
पदिल्याजवद्धीक ओढगण्या दुसन्याजवक आल्या तर पहिल्याची सेवा कोण 
करणार ? तेब्ड† अक्षा वेढी म्हणजे एका अवतारापासून इसरा अवतार जन्द 
होतो तेन्द्रं या नवीन अवताराच्या सेवेसाठी आपल्या अव्यक्त स्वरूपीहून 
नवीनं ओकगण्या विभागून येतात, उदा : श्रीदत्तात्रेयापासून श्रीचक्रपाणींनी 
अवतार स्वीकारखा लवि श्रीचक्रपाणी अवतता राच्या देहात पुरस्य दोण्यासाटी 
माया ज्याप्रमाणे अव्यक्तीहून भली त्यात्रमाणे सोक्गण्याहि अन्यक्तीहूनच 
नवीन दोखन भात्या. 
ल्याच आओढगण्या नवीन अवताराजवव्ड 

पण पदिखा व्यक्तावतार संपवून पुर स्यजुन-परमेश्वर नवीन अवतार 
चेतात व्यवे ( पुरस्थ होण्यासाठी माया अन्यक्तीहून आली असली तरी ) 
जओकगण्या मान्न नवीन येतत नाहीत; तर पहिल्या भवताराजवक्च्याच ओक्- 
गण्या त्याच्या या नवीन अवताराजवक येतात, उदा : श्रीचक्रपार्णीनी भापला 
सअवतार रसंपवृून ~ पुरत्याग करून ~ भ्रीचक्रधरावेतार स्वीकारल त्यविरी 
श्रीचक्रपाणी अवताराजवक् ज्या ओक्गण्या होत्या त्या त्ाच श्रीचक्रधर- 
स्वार्मीच्या सवेरा आल्या. कारण, परमेश्वर पदस्या अवताराची मति सोद्ून ` 
येतात तेन्डा आपल्या परिवारासदित येतौत 


त 
१, ‹ हश्वरी आन बह्मा डी खरूपानि येती ` (ङ. ख. उद. ११) 
२. ° आणि आआयुचा गोसावी प्रधान कमराचे पुर स्वीकरीरे तेथ शक्ति 
मार्गाखाति : केवि : द्वारावतीकार तेचि भामे गोसावी म्हणोनि संपूणा : 
(क, स्थ. उद, ११) | 
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कमेभूमीतीर ग्यक्तावताराजवव्छच 

ईश्वराच्या अव्यक्त स्थितीत देवताच्या अओठगण्या त्याच्या वेवेसाी 
नखतात. त्या फक्त व्यक्त परमेश्वराजवछ्च भसतात. आणि कर्मेभूमीत स्वै 
देवतांची स्वरूपे असल्यासुक्े, परमेश्वर जेब्डां कमेभूमीत अवतार पेतो 
तेव्हांच सवै देवता आओकगण्यांच्या शूपने त्याची सेवा कर दाकतात. इतरत्र; 
म्हणजे भोगभूमीत वेर परमेश्वरावताराजवक सवै देवतांस्या ओकगण्या 
असू दाकत नाहीसे. ( पण ज्या असतात त्या मात्र आपल्या संपूण प्र॑चप्रका- 
रान असतात. ) मनुष्यदेहातीर पिंडस्थांच्याहि बाबतीत हाच नियम लागू 
पडतो. कमेभूमीतील मनुष्यदेदहातच सवे देवतांच्या रपिंडस्था असू. शकतात; 
इतरत्र नाही, यावन परमेश्वराबतार व॒ जीव आणि त्याच्याजवरीक 
ओठगण्या व पिंडस्था यांच्यात या बाबतीत बरीच साम्यतैषम्ये आहेत अ 
दिसून येद. ती कोणती ते आता पाहू. 
ओद्धगण्या व पिंडस्था : साम्यवेषम्य 

(१) इंश्वराच्या ठ्किाणी सवे देवता ओक्गण्यीच्या रूपाने असतात 
तर मनुष्यजीवाच्या ठिकाणी त्या पिंडस्थांच्या रूपाने असतात. फरक इतकाच 
की ओङगण्या मरायापुराच्या बहिर असतात तर पिंडस्था मलुष्यदेहात 
असतात, (२) परमेशवराच्या ओक्गण्या ज्ञानादि पचप्रकारानी संपूण 
असतात, व्यांच्यात उतचचनीचपणा व परस्पराधीनत्व नसते. जीबाच्या ्पिडस्था 
अंदाकूपाने भस्तव्या व रस्याच्यात ऊचनीचपणा असला तरौ परस्पराधीनत्व 
नसते, (३ ) द॑श्वराने कमभूमीस्या बहिर भोगभूमीत, देवामध्ये काय किंवा 
मनुष्यामध्ये काय अवतार घेतला तर तेथे त्याच्याजवक संपूण ओक्गण्या 
असू शकत नाहीरतै. कारण, खालच्या देवांना आपल्या अन्यक्तस्वरूपाबादेर 


१. ‹ हंश्वरी संपूण तर भव्यक्ती संपूर्णा १ येगे पक्षे अन्यक्तौ मूतं पतेन 
ओरगती पसे संमवके ते निराकयरे : हे ्राकारी ` “ तरि क्वणे ठायो सपूणा : 
ना कर्मभूमी देवता ठायी अवतरती तेथ संपूण : एवं कमेमूमौमध्ये देव : मनुष्व 
आन तिर्थचाच्या ठायी संपूण गओग्गती ? ( क. ब. उद्ध. ११) 

२, ‹ जीचेश्वरा साम्यत्वं : सकठ देवता ` ( ठ. ख. उद्ध. ११) 

` ३. देवामे शवतरती तेथ सषपूणां ! तेथ खारी रीगावा नादी ' 
(सदर) 
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वरील देवतास्वरूपात जाता येत नाही, तसेच क्मभूमीबाहेरील भोगभूमीत 
मनुष्यदेह्टामे देखील सवे देवांच्या पिंडस्था असु राकत नाहीत, कारण, 
से देवतांची अन्यक्त खस्पे तेथे नसतात, (४) कर्मभूमीतील इश्वरावततार 
जर कर्मभूमीबदेर गेखा तर करमभूमीतीक देवतांच्या अओकगण्या त्याजबरोबर 
आपल्या अव्यक्त स्वरूपमयादबाद्ेर जाऊ शकत नाहीत, त्याप्रमाणे कर्मभूमी- 
तीक मयुष्यदेदधारौ जीव जर भोगभूमीौत गेला तर खालील देवतांच्या 
प्रिंडस्था त्याच्या शरीरांत राहत नाहीत, व्या आपापल्या स्वहू्पी (= व्रम्हंड- 
स्थात ) रीन होतात. कारण, त्याचे ज्ञान फार थोडे असते, म्हणून त्या 
आपल्या पिंडाची फार बाट पादात नाहीत, तो पिंड जर्‌ परत कमभूमीत 
आला तर त्या पिंडात ब्रम्दांडस्थापासून पुन्हा नवीन पिंडस्था येतात, दैव~ 
तांच्या ओक्ठगरण्याच्या बाबतीत मात्र असे होत नाही, इश्वरावतार कमभूमी- 
बहिर गेखा तर खालीर देवांच्या ओटगण्या आपल्या स्वकूपी लीन होत 
नाद्रीत, ईश्वरावतार परत कर्मभूमीत येण्याची त्या वार पाहात असता. 
उदाः अर्जुनासहित धरीकृष्णप्रमू क्षीरान्धीत गेले होते त्यविी खालील देव. 
ताच्या पिडस्था अञ्ैनाच्या शरीरातून निधून लोकरच आपापल्या ब्रम्हांडस्यात 
` विलीन क्षाल्या. पण श्रीकृष्णावताराच्या ओक्गण्या ( खालीकर देवाच्या ) 
मात्र आपापल्या ठिकाणी राहून वाट पाहात होत्यौ. कारण, त्यांना पुष्कठ 
ज्ञान असते. त्यायुके, परमेश्वरावतार अद्यापि आपत्या अव्यक्त स्वरूपी लीन 
क्ञाला की नाही हे त्यांना कठ्‌ शकते. ( ५.) इश्वरावताराने छेदभेद्‌ स्वीकारल 
म्हणजे ईश्वरावताराचे कोणी हनन वगैरे केठे तरी (अवतार अव्यक्तात छीन 
स्ाठेला नेल. तर ) त्याजजवक त्याच्या सवै ओढगण्या असतात, पण 
मनुष्यंदहाचा एखादा हातपाय तुटला तर सात्र. त्या त्या अवयवाच्या सिकाणी 
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१. ‹ कमंभूमी बाहिरी संपा, नाही ' (ल. स्थ. उद. ११) _ , 

२. ‹ ईश्वरे क्षीराग्धी बीजे के परि, आपुकाखा उह मूर्तिः धरौनि 
भोठगत असती : तेलीया . शङञनदेवाचिया न पाहतीचि : पिया . स्वरूपी .. 
मीनङीया म्हणौनि -भंङात : ` (सदर , ,. 

३. ‹ ईश्वरे ठेद .भेद स्वीकरिले : परि सेपूणां भोकराती,: आन मलुष्यास 
छेद लालया पिडस्था जातिः हात. पाव तुटल्या तेकडिय्ा : तेथ चोरंगीची 
विद्या जारिया मागुतिया यती ( कु. बे. उद्ध.११) 


७. परमेश्वरावतार व देवताविभाग २१७ 





असलेल्या पिंडस्था ताषडत्तोब निघून जातात व ॒तो पिंड अयुक्तं होतो. 
पुढे चौरंगी विसु अर हातयाय परत अछि तर॒तेथीर रिडस्था 
पुन्हा येतात. पण नवीन पिंडरथा येतात, न्याच येत्तात अते नाही. 
(६) परमेश्वरावतार एक शरीर सोन दुखन्या शरीरात गेला तरी त्याच्या 
परिस्मा शरी राजव असलेष्या ओछगण्या दसय्या शरौीराजवक्त जातात. 
कारण त्यांना त्याचे ज्ञान असते म्हणून. पण ॒मनुष्यदेहातील जीवाने जर्‌ 
एक शरीर रकृून दुसरे शरीर धारण केरे तर, उदाः विद्यावंतं परकाया- 
प्रवेश करती तेन्हा, त्याच्या पहिल्या शरीरातील पिंडस्था घरकाभर वार पान 
स्वरूपी लीन होतात. कारण त्यां ज्ञान फार थोडे अषते. नवीन शरीरात 
नवीन पिंडस्था येतात. जुन्या शरीरात तो परत आका तरीहि पुन्हा सवन 
पिंडस्था त्या शरीरात येता, (७) ईश्वराने जर देवामघे अवतार धेतश 
तर तेथे त्याजजवक्र खाली देवाच्या ओकगण्या नघतात; वरीकरू देवतां- 
च्याच असतात. पण, मनुष्य जीव॒ जर एखाद्या देवताफात्त फक भोगत्त 
असला तर त्याच्या पिंडात कोणत्याच पिंडस्था नसतात, कारण तेधे तो देव- 
तांच्या दिज्य प्रापंचिक पिंडात व्यापतो, देव्ताचा पिंड ह्या मेदमांसात्मक सस- 
स्यामुटे पिडस्था त्या ठिकाणी राष्रूव शकत नाहीत. तो पिंड फलिया 
जीवाचा नसतो, तर देवतेचा असतो. (८) एखादा फडिथा जर शापद्श्ध 
होठन भोगभूमीत किंवा रनैमूमीस मलुष्यदेह धारण करून आसर तर 
त्याच्याहि देहात पिंडस्था नसता. कारण, एक तर, या फचियाला आपले 
फक भोगवण्यास्रादी त्याची देवताहि द्याजरोबर अप्तते. त्या . देवतेचा व्याप 
स्या मनुष्यदेहात असल्याभु तेथे पिंडस्या राहत नादीत, आणि दुसरे अपे 
` की, लापद्ग्ध फलियाला अजून साध्यफढ भोगायचे अपतते, नवीन 
साधन करावयाचे नसते. म्हणून त्या एलठियाच्या देहात पिंडस्यांची सुद्छौच 


१,  आसुचा गोसावी प्रधान कुमराचे पुर स्वीकरिरे तेथ शक्ते मांगी. 
खाचिः..- विद्यावते परक्ाया प्रवेश्य केरा तेथ नावे वाट पाती : मग 
व्यापका होति: तिथा राहती काह : तियास काह ज्ञान भसे : पिंड उखि 
तिरा आणगीका ` (ल, स्थ. उद्व. ११) 

२. ‹ देवतांचे फज्ये : तेथ जीवा अक्तः नाष्ठीः तो पिंड नष्दे 
म्हणोनि: केदि तेथ मेद मांस नाहीति स्हणोनि : तेचि केवि : ब्रह्मांड मृतो 
देवता : पिंडी मेदमांसरूपः म्दगितस्या स्हणौनि ` ( सदर ) 


२१८ . महाचुभाव तच्वज्ञान 
जरूरी ससते. (९) भोगभूमीतून कमेभूमीत आलेल्या अवताराजवक खालील 
देवतांच्या ओढगण्या ताबडतोब येखन तो अवतार “युक्तः होतो. तकषैच 
मोगभूमीतून कमेभूमीत अलेल्या मनुष्यापैडात देखील खारक देवतांच्या 
पिंडस्था ताबडतोब येउन तोद पिंड युक्त बेनतो. (१०) मेदमांसात्मक अशा 
शरीरातच परंडस्था असू दाक्रतात, आणिते दारीरहि मनुष्याचेच पाहिजे. 
अथात्‌ , पञ्पक्ष्यादिकांच्या शरीरात पिंडस्था नसतात. कारण, त्यांना अतः - 
करणचतुष्टव नसल्यामुके त्यांचा पिंड वियेयोण्य नसत. परण परमेश्वराचा 
अवतार कोणताहि अला तस त्याच्याजवन्ड ओकरगण्या असतात. अथात्‌ , 
तिर्यचावतारात देखी त्याजजवक्छ कऋर्मभूमीत सै देवतांच्या ओकगण्या 
अप्ततात, 


^ ~ ~+ ^ ~ ^^, 
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१. फञियाच्या देहात म्हणजे त्याच्या ब्रह्म उस्थच्या मूर्तीत पिंडस्था का नसतात 
याची भणी काही कारणे देता येतील. ब्रम्हा डस्थेचा पिंड खष्टीच्या अतापैत नित्य 
अस्यास पिंडहनने ब्रह्मांडहनन (वि. ६८) हे व्या बावत्तीत षड्‌ शकत नाही, 
कारण त्या नित्य पिंडाचे हननच होऊ शकत नाही. आणि होऊ रकले तरी उत्तरो- 
न्तर वरील ब्रह्मां इस्थेव्या पिंडात सवै पिंडस्था अक्षे अद्क्य असस्यामुटे हि ब्रह्यांउहनन 
सवे ब्रह्मांडस्था दुखवस्या जणि संभवत नाही. दुसरे अस्ते की, मनुष्याचा पिंड विचा~ 
भिकाराला पात्र व्हावा म्हणून तो सव देवतां नी युक्त अप्तावा कागतो, पण ब्रह्मांडस्था 
साध्यरूप असतात. त्यांना विवा त्यांच्या फकियांना साधननिष्पत्ति करावी लागत 
नादी. म्हणून त्याच्या ठिकाणी िंडस्था अस्तण्याची गरजच नसते. तिसेरे भसे की, 
फलियाच्या पिंडं त म्हणजे ब्रह्मां दस्थेत पिंडस्था असतात असे माने तर रेषडय्याच्या 

स्ियाच्या पिडपिक्षा यक्षिणीच्या फलियाच्या पिंडात्त अधिक पिंडस्था राहतील .त्यामुरे 
पहिया फन्याला दिलेस्या खेदाद्हादानि जे पापपुण्य निमीण होईल लयपेक्षा 
द॒प्त्या फण्ियाला दिेल्था छेखदुःखनि अधिक पापपुण्य निर्माण होल. कारण यक्षि- 
णीच्या फलियात सर्वं देवतां च्या रपिंडम्था असल्याने त्यांना खेदास्दाद विशेष. पणे 
मानणे वस्ुश्थतीच्या विरुद्ध आहे. सुखदुःखपाच्त्वाच्या दृष्टीने याक्षिणीच्यां फठिया 
पेक्षा शेषशचय्याचा फञ्िया केन्हांहि श्रेष्ठ ठरतो. या अनेक कारणाञु>े, फल्याच्या 
पिंडात्त म्हणने ब्रह्मां उस्थच्या मूर्तीत पिंडस्था असतात असे मान्णि योभ्य होणार नादी, 

२. ° भोगभूर्मीचे पिंड कमेभूमीसी येती आन पिंडी देवतां श येती 
८ ल.स्थ.उद्ध.११) 

३. ‹ तिर्थचाचा ठाई मेदमांस असे परि विये योग्य नन्दे : केवि : अतः - ` 
करण नाहीं : जीवी मनुष्यदेदी मेदमांख तथ ; अंश्चता देवदा भसति, (सदर) 


७. परमेश्वरावतार व देवताचिभाग २१९ 








मनुष्यावतार 


देव, मनुष्य व तिर्य॑च थामधे, गभ, पतित व दवडणे या प्रकारांनी, 
मायापुर धारण करून परमेश्वर भवतार घेतो; पण जीरवाना ज्ञान देरन लयाचा 
उद्धार करण्यासारी परमेश्वर मरुष्यावतारच घेतो; तथापि परभेश्वर)> संसता 
मनुष्यदेष्ट पेतला म्हणजे मनुष्यावतार ज्ञाला असे नादी. त्यासाठी त्याला 
भनुष्याचे सगे देहधम व जीवधरमं स्वीकारवि काभतात, ( परमेश्वरं सक- 
छदी देद्य जीवं स्वरीकरीति : वि. १०७). देष म्हणजे वाढमे, 
चकिति-प्ठित, अक्षमत्व, रोग, व्यौधि (जायते, स्थीयते, वधते, विपरिणमते, 
क्षीयते व भ्रियते हे देहाचे षडविकार ) आणि त्पिपासा, शीतोष्ण, भयनिद्रा 
मठमूत्र हे अष्टस्वभाव म्हणजे देद्दरे; आणि रागद्वेष, कामक्रोध, व मद~ 
मत्सर ही मनोदधे परमेश्वर स्तीकारतो, शिवाय, दवडून अवतार घेतला तर 
दवडलेट्या जौवाची, आणि पतित उष्वून अवततार घेतला तर्‌ ज्याचे पतित 
उवते ला जीवाची लेपिक सुखदुःखे म्हणजे व्याधि वगेरेचाहि तो स्वीकार 
करतो. मनुष्याच्या ठिकाणी असलेले हषे, विषाद व विसर हे गुणि तो 
स्वौकारतो. त्यामुेच परमेश्वराला जीवाविषयी तोष व खंती वाटते, दषौची 
परा सीम म्हणजे तोष व खेदाच परा सीमा म्हणजे सती. दषैविषाद क्षणिक 
असतात तर तोषखैती दीषेकाढ टिकतात, 


तोषखंतीचा स्वीकार जीवाच्या भव्यास्राटी 

इश्वर तोषखंती धारण करतो ती जीवाच्या भत्यासाटीच. जीवानि 
दृश्वराखा तोष दिका तर ईश्वराकहन यचि कल्याण होईलच, पण इश्वर खंती 
धारण करतो याचे कारण असे की, तसे केल्यारिवाय जीव सत्कायौला प्ररत 
होत नाटी. आपण सत्कायं न करता वाट कारय केले तर ईश्वर उदास दोतौल, 





१. ^ मनुष्यव्रेष म्हणजे तयाचे गुणधम अगीकरीती : तेचि : हषः 
विषाद : विसर : देदद्धदरे : मनोप  तोखखंती ` (ल.स्थ.उद्ध.२) 

२. ‹ देहधम म्हणिर्जति वादणे : वलित पित : अक्षमत्वं :रोगः 
व्याधि : स्वभावादिक, ( वि,स्थ.१०७) 

३. (तर खंतकाःनाते खती गुणाचि कारणे: तेणविण जीव इष्टी 
योजि नाः हे भय जर नसते तरं जिवासर आक्ताभग करता : भसरूगे 
पात्ङेपण येता वेचि न रूगे : स्दणोनि जीवधसै भं गीकरीङे" (सदर) 


२२० ` महानुभाव त्वज्ञान 

ते आपले तोंड देखीर पाहणार नाहीत, त्यामुके इतर लोकष्ठद्धा आपला देष 
करती दी भीति जीवाला भते म्दणुनच तो सत्काय।कंडे वतो. हयी भीति 
जर्‌ नसती तर त्याने ईश्वराज्ञेचा भंग वारंवार केला असता भ्व ईश्वराशी 
वाजवीपेक्षा सर्गी दाखवूनहि त्याजकट्ून ईश्वराचा तेव्हांच अपमान स्षाखा 
असता, जीवाक्रहून असे होढः नय, त्याला थोडी भीति वाटावी याच हेतूने 
इश्वर खती धारण करतो. सारांश, मनुष्यदेह धारण करून सतर देहधर्म, जीव- 
धर्म, मनोदधे, तोषरोष करे गुणांचा स्वीकार मनुष्यावतारधारी इश्वर करतो. 


गुणधम॑प्रमणिच मनुष्यदेहदहि परमेश्वर जीवाच्या कट्याणाकरिताच 
धारण करतो, त्याने मनुष्यदेह स्वीकारला नाही तर जीवांना आपी रीठा. 
संर्बधादि दनि तो देणार कशी १ शिवाय मनुष्यदेह घारण न केख तर जीव~ 
देवर्ताना परमेश्वरावतारावे दशेन होणार नाही आणि देदाच्या आधारे 
जे गुणधर्म धारण करायचे तेहि धारण करता येणार नाहीत, मग जीवांच्या 
कृत्यापासून त्याला हषविषाद दयोणार कमा १ ह सवै व्हावे म्हणूनच परमेश्वर 
मनुष्यदेह धारण कररतो, हा आपला मनुष्यवेष ख्टका आहे हे त्याला ठाऊक्र 
असते, कारण, एखाद्या बहु रूप्याप्रमाणे आपल्या मूट्ट॒स्वरूपाची जाणीव 
ठेवून च तो मनुष्यत्वाचा वेष घेतो, पण तो परमेश्वराने धारण केलेला अस- 
ल्यामुके जीवना खराच वाटतो. म्हणूनच त्याला भजने घालून व॒ त्याचे 
सेवादास्य कलन जीव आपल्या उद्धाराचा मार्ग अक्रमू. शकतादं. सारांश 
° जैसा काष्टातु : अभि असे सवेगतु : पुणु प्राणियासि नब्दे हेतु : टष्टाटष्टी ॥ 
तोचि जेब्हव्डा दोय प्रकट : तेव्हा भजने जोड आदृष्टु : पाकनिष्पत्ति ष्टु : 
एकाधि दए ॥ तैसा परमेश्वर : सर्वात्मा निराकार ‡ परि जिवासि साकारू : 
उपकारक › ( उद्ध. गी. २८९-२९१ ) | 
युक्तं मनुष्यावतार 

परमेश्वराने मनुष्यावतार ध्यायचा म्हणजे सामान्यतः श्रेष्ठ मनुष्याच्या 
विकाणौ आढकणान्या वय, सूप, गुण ( धेथे, जौदायै, गभी इत्यादि ) 
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१. ‹ वेष म्हणजे र्टिका : स्वरूपाचे ज्ञान असोनि वेषांतराते धरी 
तो वेषः यथा बहुरूपी ' ‹ परि दंश्वरीचेनि भंगीकारे जीवा साचचिः तयाचेनि 
भजने सवादास्ये गोमरे होत भसे : तो अव्यक्त केवि जोड : याकारणे मूर्ती 
धाया हान अपण पात्र जाला? (क, स्थ, उद्घ, २) 


७, परभेश्वरावतार ब देवताविभाग २२९१ 





उपगुण ( ब्राह्मणक्षत्रियादि श्रेष्ठ वर्णं व कुक ), कुशलता, चातुथै जाणीव, 
शादाणीव, बढ, पराक्रम व बहियार्गाचा अगीकार या गुणधर्मानी युक्त असा 
घ्यायचै. तथापि मनुष्यावतार हा नेहमी असा “ युक्त * असतोच असे नाही. 
वेच्या, पिशा व मुक्या मनुष्याचादि अवतार तो चेतो. ( नरामध्ये अवतरला 
साता देवो वेडा होए : पीता होए : मृक्रा होए : ). सवांवयवांनी परिपूर्णं व 
स्वगुणसंपन्न अपता अवतार तो फार कचित्‌ घेतो. असा युक्त मनुष्यावतार 
दुलभ होय. (परि चाकूता बोक्ता देवो तो दुक कौ गा: बि. १०६ ), 


मनुष्यावताराचे प्रकार 

पण मायवेषधारी नुता मनुष्यावतार ज्ञान, विया करे कादीच देऊ 
राकत नाही. कारण त्याने शक्तिस्वीकार केठेला नसतो. परमेश्वराच्या शक्तये 
‹ पर ` दाक्ति ब ' अवर › राक्ति अपे दोन भेद आहेतं, यांनाच "पराः विदययाव 
^ अपरा “ किंवा ^ अवर ‡ विद्या असेददि म्हणतात, यक्षिणीपासून तो 
चेतन्यमयिपर्थतच्या सव विद्या ˆ अवर ` शक्ति होत ( वेतन्यविया आदि- 
करौनि सककठदहि विया अपरा-वि, मा. ८२१). आणि ज्ञान श्हणजे ब्रह्मविद्या 
ही “ परा › शक्ति होय. या परावर शक्तीच्या स्वीकारानुसार मनुष्यावताराचे 
प्रामुख्यने तीन प्रकार आहेत, एक परदृ्यावतार, दुसरा अवरद्द्यावतार 
व त्िस्ररा परावरद्दया म्हणजे उभयदरयावतार. ( परमेश्वर परद्सय होति: 
अवरद्दय होति : परावरद्द्य होति : वि. मा. २० ). ज्याने केवर परा शक्तीचा 
स्वीक्रार केखा तो परद्दावतारः; ज्याने चुसया अवरशक्तीचा स्वीकार केखा 
तो अवरदर्यावतार व ज्याने परावर या उभयशात्तंवा स्वीकार केली तो 
परावर हर्या कंवा उभयददयावतार होय. कित्येकदा परमेश्वर उभयशक्तीचा 
स्वीकार करूनहि त्यातील एक आच्छादतात व दुसरी प्रगट करतात, भवर्‌ 
आच्छादून पर प्रगट करतो तो ' भच्छादनीचा परदद्यावतारः होय 
आणि पर आच्छादून अवर प्रगट करतो तो ‹ आच्छादन्भैचा अवरहरया- 
वतार › दोय. श्रीकृष्ण, श्रीदत्तात्रय, श्रीचक्रधर दहै सवे उभयद्द्ये भव~ 
तार होत. पण श्रौचक्रपाणौ हदा अच्छादनीचा अवरहर्या तर भ्रीगोरविदभ्रभू. 





१. ‹ युक्त मनुष्यवेष देसेयाते म्दणिजे : वय : रूप : गुण : उपगुण ः 
४५ 


दारता : चातु : जाणीव : सिहाणीव : बक : पराक्रम : बदहियागाचा 
(५ भ्य, ¢ 
कगीकार इतुके कत † (वि.स्थ. १०७) 


२२२ महाचु भव तच्वक्ेनिं 
भाच्छादनीचा परददयाबतार दोय. या अवताराचा राक्तिस्वीकार, देखणे व॑ 
दानदातृत्व यात बराच फरक अक्षतो. तो क्रमने पहर. अर्थात्‌ , परदस्या 
अवरदरया व उभयद्द्या हे तीनच अवतार प्रमुख असल्यामुके ( बाकीचे 
दोन यातच अत्त होतात ) ल्यांचाच विचार कर. 


परटरयावतार 

ज्याने केव ` परा शक्तीचा स्वीकार केलेखा आहे तो परददेयावतारं 
होय, (परः शक्तिस्वीकारामुके हा अवतार आपके स्वतःचे ्युद्ध स्वरूप, 
समग्र देवतांची स्वकूपे, केव अशी जीवस्वरूपे, जीवस्वरूपावरील योग्यता 
व अयोग्यता, आपल्यासारखे इतर परददेयावतार ( अर्थात्‌ याची स्वल्पे ), 
त्याची दाने, सामर्थ्यं व विहारः; प्राप्तीला पोचलेले जीव आणि इतरांना दिलिख 
आनद हौ स्वं पाहतो. त्याने अवर्‌ चा स्वीकार कैटेला नसतो, म्हणून देव~- 
तांच्या विदांचे अधिकार, जीवस्वरूपावरीक अनत खष्टीचे कमेलेप, मूढा 
धिकार, प्रेमाधिकार इद्यादि तो पाट्र शकत नादी. देवताविदांचे भधिकार 
त्याखा दिक्चत नाहीत म्दणुन तो विद्या देत नाही. द्याने पराशक्तौचा स्वीकार 
केकेका असल्यायुके वस्तुतः परात अतभूत दोणारे ज्ञान व प्रेम याने द्यायला 
पादज; पण ज्या मूडाधिक्ाराच्या व प्रेमाधिक्राराच्या आधारे हे यायचे स्याचा 
अंतमौव अवरात होतो, परददयारा ते पादता येत नाद्यैत आणि म्हणून तो 
ईश्वराचे ज्ञान व प्रेम देऊ शकत नाही. ( तथापि जीवांना तो प्राप्तीखा पोचवू 
दातो ). उभयद्रयाच ते देऊ शकतो. सारांश, घरात असलेला माणूस ज्या- 
प्रमागे आपल्या घरातील सबै काटी पार शकतो पण ॒घराबादहेरील कोणतीच 
वस्तु त्याला दिसत नादी त्याप्रमाणे परद्स्यावतार “पर ` घै पादतो पण 
याला “अवर > काहीव दिसत नादी. ( आतुखचा टष्टांत. १). 
अवरददर्यवितार 

नुसत्या अत्र शक्तीचा स्वीकार करणारा अवरददयावतार होय. चैतन्या- 
पासून यक्षिणीपर्थत व मनुष्यत्वाखाली जडपर्यत सै काटी अर्वर होय. पण 
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१. ‹ उद्धरण ते मनुष्यावतारेचि भाति : परि तेथिचा विदु : परदद्यैते प्रापि 
करणे आति : नेस्ता आुलाचा * ( दष्टं त लापणिक. १) 

२. ^ चेतन्यस्वरूपापासौनि यक्षिणीपर्यत सक अवरचि असे: मनुष्यत्वा- - 
खाद्येते जडपर्थत्त अवरवि ; चैतन्या आरुते अवे अवरा › ( द.स्थ,१) 


७. परमेश्वरावतार व देवताविभाग २२३ 





देवताच पंचप्रकार ह्या अवर्‌ “शक्ति ` होत. र्याच्यामुङे देवतांच्या विदा देता 
येतात, ह्या अवरशक्तींचा परमेश्वर स्वीकार करतो म्हणजे आपल्या पुरस्थ 
मयेच्या शरीरातच फठस्थ चिजड मायते सर्वं॑गृणधरम स्वीकारतो वते 
अंतःकर णचतुष्टयाच्या ठिकाणी धारण करतो. मायापुर स्वीकार्ताना जड 
अजड व॒ चिनड अशी तिन्टी मायास्वरू्पे ला देहात असतात; ती केव 
कषारीरिक कायं करतात. शरीराबषहिर त्यांचे कार्यं नाही. पण अवरद्द्यत्वा- 
साठी, अंतःकरणचनुष्टयाच्या व्किणी चिजड मयेच्या सवै गुणधर्माचा 
सीकर केल्यावर परमेश्वर तिच्या सवे का्याचादहि स्वीकार करतात. चिज्जड 
सायेचे गुणधम, तिच्या सखरूपापासून वेगे काहून परमेश्वर ते स्वीकारतात ` 
घते नाही (कारण ते स्वह्पापासून वेगक्ते होऊ शकत नाहीत); तर 
सायापुराभ्रित मायापुरातूनच त्याचा स्वीकार करतात तसेच 
मायास्वहूपात अपठ गुणधर्म “अन्यत्राचेनि प्रमाणे ° ईश्वरस्वरूपात समृद्धि- 
त्वाने अघतात, द्यांचाहि ते स्वीकार करवीत, म्हणजे ते कायीला आणतात, 
अवरदद्यात देखील दोन पोटभेद आहेत. केवठ च्रुटिरूप मायेचा म्हणजे 
चिजड सामथ्याचा स्वीकार करणारा तो नघुद्धा अवरदहदया होय, तर्‌ उभय- 
दान्तीचा स्वीकार कलन पर आच्छादणारा व॒ अवर प्रगट करणारा, तो 
संपूर्ण अतररश्या होय. याने चिजडेचे साम्यं तर स्वीकारल्ले अपतेच पण 
शिवाय वचेतनाशक्तीचा ( म्दणञे देवर्ताची अव्यक्त स्मह्पे व ल्यातील 
सामर्थ्यं याचाहि ) स्वीकार केलेला असतो, 

नुसता मतुष्यावतार अवरापिष्ठी काहि देड शकत नाही. ते देता यावे 
मदणूनच तो अवरशक्तीचा स्वीकार करतो. एका दृष्टीने तो स्वतःच देवतं 
हनेतो म्हणजे ्षगह्नया देवताच मुणधमे स्वीकारतो. मयचे युण ( ज्ञानसुव- 
सामथ्यीदि प॑चप्रकार) व धमै ( तात्काक देणे, खेद, आल्टाद वरे ) 


+ +: 





५ ^ ^ 


१. ‹ मायायेष म्हणजे मायेव्चिये अमी : मायेचे ..-फलस्थ चिस्जड मयेन 
पणघम अंगीकरीती ' ( ल.ब.उद्.२ ) 

२. "तरि धसर वेगे नन्हती काः ना तयासारीख क्षगीकरीती का 
अन्यन्न आति : ते ईश्वरी धाति म्हणोनि ° (ल. उद्ध.२). दशवरस्वरूपात परत्यक 
देवतेचे नसुदधे सामथ्यै जसते तौ अन्यत्राच्या मापाची जडा शक्ति होय. देवतांचे 
जन्यक्त रवरूप व तेथील सामथ्यै दा चेतना शक्ति होय. 

३. ' हे मनुश्यश््या उा्ी न वतै म्हणोनि आपणदी देवता जारे? 
(ल, स. उद्ध. ३) 


२२४ | महायचुभाव तत्वज्ञान 





स्वीकारल्याने सगल्या देवतांचे गुणधर्म स्वीकारल्यासारखे होतात, कारण 
थोरात सानी देवता मोडते, म्हणून अवर स्वीकारर्ताना सरवत्ेष्ठ देवता 
जी (चिजड ) माया, तिच्याच गुणधर्माचा स्वीकार करणे इष्ट असते.( चिज- 
डेचे गुणधम बुटिरूप असतात, कारण ते होण्याचा भावातील असतात, ) 
चितामणीमधे जशी इतर सगद्टी द्रन्ये अंतभूत होतात त्याप्रमाणे 
थोर॒मयेच्या गुणधर्मात खालील समै देवतांचे गुणधर्म अतर्भूत 
होतात. ( पण सान्या देवतेचा स्वीकार केल्याने उंच देवतेचा स्वीकार होत 
.नाह्यै, उदाः यक्षिणीवे गुणधम स्वीकारल्याने चैतन्यविद्या देता येत नाही ), 
चिजड मयेचे गुणधर्म स्वीकारस्यायुक्ते अवरद्दयावतार मायेपासून तो यक्षि- 
णीपर्य॑त सगन्या देवतांची अतर्याग~अहियीग साधने देऊ शकतो, साधन- 
व॑तांचा अभिमान घेन दयांचे साधन चरित करू शकतो, आणि सवै साध- 
नांची फठेहि देऊ राकंतो. सगद्धी साधने दणे, साधनतां चा अभिमान पेणे, 
साधनानिष्पत्ति करणे व देवतांचौ सगद्छी फकेदेणे ही देवतांची प्रमुख 
काय होत. मयच्या गुणधम्चा स्वीकार कैल्यामुकरे अवर हरयावतार, हय सर्व 
काय कर शकतो अवरद्दयाकटन दिली जाणारी रीठा, संबंध व ग्रहणा ही 
तिन्ही दानेहि तो त्यामुढेच देउ शकतो, बादेरील माणसाला ज्याप्रमाणे 
घरातीर काटौच दिसत नाही स्याप्रमणे अवरहदयाला “परा"चे देखणे 
नसल्यायुदठे ज्ञानप्रेम कगेरे तो देऊ शकत नाही. ( बाहीरिलाचा दृष्टात. २) 
उंर्मयदृदयावतार 

मनुष्यावतार, परहर्यावतार व॒ अवरदरयावतार याच्या सिकाणौ अस- 
लेके सवैकादी उभयदर्यावताराच्या रिक्राणौ अगदी संपूणत्वाने असते, यात 
य्छिचित्‌ देखील उणीब नसते. जड, अजड व चिज्जड या त्रिविध मायेने 
व्याप्त भसलेले मायापुर तो धारण करतो; मनुष्यावतारप्रमाणे “युक्तं › मनुष्य- 
वेषाचा अगीकार करून ला ठिकाणी अषटेटे जायते, स्थीयते, वर्धेते, विपरि- 





१. ‹ मायेचे गुणधम सांगितटेया सकठ देवतांचे सांगितरु होती ः 
का जे थोरात सानी मोड : यथा चितामणी मध्ये सकर द्रष्ये : यक्षणौचेनिं 
धस चतन्य विद्या न देववे ` ( ल .स्थ.उद्ध.२) 


ऋः 


२. " मायचा धर्मी. सकठ फटे : साधन देणे : साधन निष्पात्ति करं : 


साधनवंताचरा अभिमान षेणे : तीनि दने मायेच्या धर्मी › (सदर) 
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णमते, क्षीयते ब प्रियते हे षडविकार स्वीकारतो. श्चुत्पिपासा, शीतोष्ण 
भयनिद्रा व मलमूत्र दे अष्टस्वभावशूप देहधम; काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद 
व मत्सर हे जीवधमं; जाणीव, शहाणीवे, बक पराक्रमादि मनुष्यधमं यांचा 
स्वीकार करतो. परहदयावताराप्रनाणे (वुटिरूम नन्हे तर संपूणं ) परा शक्ति व 
संपूणे अवर हर्याप्रमाणे अन्यक्त मायैव युणधमं व नसुष्द्या अवरदद्याप्रमाणे 
चिज्जड मयेचे उटिरूप गुणधम ( भिद्धून अवर शकि ) अगीक्र्न अनु- 
षंगाने तदंतगत सवं देवर्ताच्या गुणधमाचादहि स्वीकार करतो, याशिवाय दया- 
मयाक्ृपाकरुणादि स्वरूपीचे सगफ़े गुण; निद्यत्व, व्यापकत्व, सवंत्मकतवादि 
सवै धमे ( कारणत्वाने ); ज्ञानप्रेमक्िज्ञानादि जडा शक्ति; ओछगण्यांच्या 
रूपाने सवे चेतना शक्ति; आण लीकठा, संबंध, ग्रहणा व्‌ कैवल्य ही चरहि 
दाने यांचा उभयह्यावतार स्वीकार करतो, या सवे स्वीकाराने “युक्त ' भसा 
परमे श्वर तोच उभयद्द्यावतार दोय 
स्वैराक्तिथुक्तत्व 
सोव्गण्या हा ईश्वराच्या चेतना शक्ति द्योत; आणि गुण, धर्म, क्न व 
विज्ञान ह्या जडा शक्ति होत. पण यादिवाय प्रयेक देवतेच्या मापाची एकक 
दाक्ति ईश्वराच्या अव्यक्त स्वल्पात असते. अक्या सवे देवताच्या मापाच्या ज्या 
दयि ईश्वरस्वरूपात अपतात त्यानि ईश्वराच्या जडा शक्ति म्हणतात, 
( मागे पा, १२६ पहा. ) जीवाचा उद्धार करण्यासाखी उभयदरयावताराजवक 
ज्याप्रमाणे सवै चेतना ( ओकगण्या ) शक्ति असट्याच पादिजेत द्याचग्रमागे 
अवतार घेतल्यावर लने सै जडा शक्तींचाहि स्वीकार केलाच पादज, 
तरच तो !सवे शक्तिगुक्त ` परमेश्वरावतार म्दणता येद. या जडा शक्ती- 
पैकी परमेश्वराबताराने एखाद्या जरी शक्तीचा स्वीकार फेडेला नसला तरौ तो 
जीवारा उद्धार कष रकन नादी. त्याचभरमाणे एखादी जरी ओरूगणी स्याज- 
जबक नसली तरीहि तो जीवोद्धरण करण्याल "अयुक्त ° ठरतो, कर्मभूमीत 
परमेश्व रावताराजवकछ सवे ओक्गण्या असतात है खरे, पण एखाच्ा वेधी 
परमेश्वरे एवादयया ओढठगणीला कादौ कामासाटी कमंभूमौबाहेर पपदद्छे 
तर व्यात्रे्ी ती ओढगणी व्याजजवकछ नसते, अशा वेवी परमेश्वर 
अयुक्त › अमतो आणि म्हणूनच तो जीबोद्धरणन्माय कर शकत नाही. सारांश, 
जरीवाचा उद्धार करण्याघाठी उभयद्र्यावपार य जड़ व्‌ चेतना अशा घर 
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शक्तनी युक्त असलाच पादज, रिधाय, त्याने परावर शक्तीचाहि स्वीकार 
केठेखा असराच पाद्िजे म्हणज तो उभयहदया पादिन, तरच लीकासंबंघादि 
च्रारदहि दाने देखन तो जीर्वाचा उद्धार करू शकेक, 


ज्ञानश्यक्तीचा स्वीकार कोटरून ? 

परमेश्वरावतार राक्तिस्वीकार करतो तो सामान्यतः आपल्या स्वरूपी- 
हून करतो म्हणजे ज्ञानरक्तीचा स्वीकार आपल्या व्यत्त स्वहूपातून व चेतना 
रारत्तीचा स्वीकार पुरस्थ मायास्वरूपातून करतो, व्याचा स्वतःचा अवतार 
हादहि व्यक्तावतार्च होय. द्यासुठे एक तर अपत्या अवतारातील स्वरूपात 
समृ द्वित्वाने असलेल्या ज्ञान्क्तीचा तो स्वीकार करतो किंवा दुसन्या एखाया 
उभयषदयावताराका निमित्त करून व्याच्यापासून ती द्वीकारतो, ( परमेश्वर 
स्वयं ज्ञानशक्ति स्वीकरीति का मायापुराते आदिकरोनि स्वौकारीतिः चि, ११०) 
उदा : भरीचक्रपाणीपासून श्रीगोविंदप्रभूनी परावर या दोन्दी शक्तीचा स्वी- 
कार केका. द्यातीकर अवर आच्छादङे व पर प्रगट केले. तसेच श्रीगोविंद~ 
म्रभूपासून श्रीचक्रधरस्वामीनी पर व अवरापैकी चेतना शक्तीचा स्वीकार 
केला, अवर-जडा राक्ति दयांनी आपल्याबरोबर, श्रीचक्रपाणीअवतारस्थिती- 
तूनच आणली होती. ज्याखा निमित्त करून या ज्ञानराक्ति स्वीकारायच्या 
तो उभयदृदयावतार च पादज, ( त्यातून त्याने एखादी शक्ति आच्छादलेली 
असली तरी हरकत नादी ). या दोन्हीपैकी कोणत्याहि प्रकाराने ज्ञानशक्तीीचा 
स्वीकार परभेश्वरावतार करू शकतो. निराकार अन्यक्त स्वरूपा निमित्त 
करून मात्र स्वीकारता येत नादी. ती त्याने व्यक्तावतारापासूनच स्वीकारली 
पांडिजे. इतर शक्तीचाहि स्वीकार तो व्यक्तापासूनच करतोऽभन्यक्तापासून नन्दे, 


मातृत्वाचें फठ्ठ 

परमेश्वर ज्यांच्या पोटी अवतरतो त्या मातापित्याचे भाग्य कोण वर्णन 
करू शकणार १ “ते नेणो करी सदैव मयि : जे न पविजे कन्हणे पुण्योपये 
ते परब्रह्म उदरा ये: या परते माग्य नादी ॥ कब्हणी एका जन्मीचे ‡ आर्ज 
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१. ‹ स्वयं ज्ञानशक्ति स्वीकरीति म्हणजे भापणया आपण : स्वरूपौनि 
स्वाकारिती म्हणजे आपलीयेचि स्वरूपाचि प्रय करती -.- मायापुराते जादि- 
करानि म्दणजे उभयदद्याते निमित्त करूनि ' (वि.व्‌. ११०) 
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होते दैवसवेचे : ते इष्टफक लाधले पुत्रत्वाचे : वंशी ॥ धन्य धन्य ते 
माताः जे जन्मभूमि जादी अच्युता : तया पितयाचौ पात्रता : नेणवे ब्रह्मा- 
दिका ॥ * ( ज्ञा, भ्र. ५०२ ते ५०४ ). परमेश्वर जीवाच्या गोमय्यासाटी भव- 
तरतो. त्याच्या प्रत्येक क्रियेपासूनं कुणाचे ना कुणाचे तरौ कल्याण होते, तो 
रचून अवतार पेत नाही याचे कारण आपल्या अवतरणाच्या त्रियिमुकेदि 
जीवाचे भले व्हावे अशी त्याची इच्छा असते, भसा करणाघन परमेश्वर 
ज्या मातापितरा।च्या श्ुक्शोणिताचा स्वीकार करून गभीं अवतार घेतो त्यांना 
तो कादीच फठ देणार नादी हे शक्य आहे काय  केवक्र गर्भीच्या अवता- 
रातच नाही तर पतित व दवडण्याच्या अवतारातदहि ज्याचे पतित त्याने 
स्वीकारङे असेल िवा ज्या जीवाला त्याने गर्भी दवडले असेल त्याच्या 
मातापितरानाहि तो फठ देतो. परमे श्वरावतारामुके मातापितराना मिकणान्या 
फठाला ˆ मातृत्वाचे फठ > असे नाव आहे. आणि ते व्यक्ताव्यक्त परमेश्व 
राच्या केवल मनोधमोने देखील आक्षेपत असल्यासुके परमेश्वराच्या अना- 
जित लीटादानात मोडते. याचे एकूण पाच प्रकार आहेत, 

पाच प्रकारांनी मातरत्व. 


(१) अव्यक्त ईश्वराचा मनोधर्मं : अमुक एका मातापितरांच्या 
, पोटी आपणाला अवतार घ्यायचा आहि असा ईश्वराने मनोधर्मं फरता क्षणीच 
त्या मातापितराना मातृन्वाचे फठढ अक्िधते, मग इश्वर त्याच्या पोरौ खरो- 
सर जन्म घेवो अथवा न घेवो. (२) गर्भ. स्वीकार : वरील प्रमणे 
मनोधर्मं करून, स्वरूप विभागून प्रव्यक्ष॒ गभत अवतार येतल्याने मातृ- 
त्वाचे फक भित्ते, हे दोन प्रकार भव्यक्ताविषयीचे होत, प्रुदीक तीन 
प्रकार व्यक्तावताराविषयीचे आहेत. (३) श्हणे : व्यक्त अवताराने जर 
एखाया बारईला ˆ आई ‡ म्हणून संबोधले तर त्या बाला व तिच्या पतौरा 
मातृत्व आक्षेपते. उदा : श्रीचक्रधरस्वामीं नी बोणवादला माता म्हणून तिच्या 
मांडीवर शयन केले. त्यामुके तिला व तिच्या पतीला मातृत्वाचे फर मिठाले. 





१. “का : ना ञ्ुकर भ्रोणित रुधिर धातु उपयोगा गरीया की? (वि.स्थ.१४१) 

२. “ मातापितरा हे अनादीचे सूरखाद्‌ान अवतार मातरी › ( च्दर ) 

२. ° मातापिवराजे गोमटे ते कादर प्रस्तुत: की पूर्वव्यवस्थाः वै 
शवताराचा उपक्रम ' ( सद्र } 
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(४) पोक्िढीयाते : ग्यक्तावताराचे ज्यान पारनपोषण केले असेल 
त्यनािं मातृत्वफक मरुते. उदा : श्रीगोविंदरमूंचे पालनपोधण याच्या 
मामामावरीने केके; हणून. याना मातृत्वाचे फक. या अवताराने तर 
पोसणाराखा मातापिता म्हटठे नन्डते, पोसणारानीदि त्याखा आपला पुत्र 
म्हटले नव्हते. तथापि पुत्राप्रमाणे त्यांनी व्याला पोषले म्हणून त्यांना पोषणाचे 
मातृत्वफठ आक्षेपे. (५) महणतंसे : एखाया वाईने अथवा पुरषाने 
ग्यक्तावताराला आपल्या पुत्रासारखे मानले तर त्यांनाहि मातृत्व अक्षिपते. 
उदा : पोमादइसाने, आपल्या मुलाचे दात श्रीचक्रधरस्वामींच्या हातासारखे 
आहेत अके पाहून याना पुत्रवत्‌ मानले, त्यामुके तिला मातृत्व आक्षपले, 
पड्तिर्यचापासन उभयहदयाप्यत सगन्धा अवतारात मातृत्वाचे फठ 
होति. कारण मातृत्व हे सामथ्यै-फक आहे. सं्बघदानाचे फल हेहि साम्यै- 
फठ आहे. ते जसे कोणध्यादि अबतारायुके होते तपे मातरल्वफठ देखोक 
कोणलयाहि अवतारामुखे होते. वरील मातृतवाच्या प्रकारात्‌ गरभ॑स्वीकारामुके 
होणारे मातृत्व रेष्ठ प्रतीये होय, माता, पिता, भाऊ, बहीण, सेवक, दा 
वरे अनेकांचौ परमेश्वरविषयक कणच जे एकत्रित होते तेब्हाच एखाद्या 
विशिष्ट ठिकाणी इश्वर गर्मीचा अवतार घेतात, त्यामुके सगक्यांवे गोम 
होते. मातापितराना तर मात्रृत्वाबरोधरच सं्बधाचे व भजनाचेहि फर मिक्त, 


` मातृत्वाचे फठ्छ कोणते ? 

मातरत्वाने मिढणारे फ सत्यकरखापवैकुंखीचे फक दोय. घामान्यतः है 
त्रेता युगातील बियागाचे फक आद, त्या युगात म।तापित्याची सेवा केत्याने 
सत्यक्रेखसवैकुंरटीचे फ मिकते. तेच फ मातृत्वाचे म्दणूनदहि भिन्ते, 
गभस्वीकाराुके मातापितराना कणवमेदे मरातृत्वावरोवरच सू्बधाचे आणि 
भजनाचेहि फक वेगके भिर्दैते. ˆ अन्नदान ते उत्तम" (तरि.मा.१०६ ) अस- 
व्यामुठे आधी भजनाचे फढ भोगायका सापडते. मातापितरे व्यक्ताव्रताराची 


१. ® अवतार मातरी : म्हणज तिर्यंच आन उमयदृदयाचेनि एकि : न्यूनपूणं 
न्ह : ९वं सकर अवताराचेनि सारलेचि अक्षिपे : सहणौनि हे लीरादानः(ति.बं.१४१) 

२. “श्रेतीचे फक त्र बोलिजे' (वि स्थ. १४१) 

३. ‹ सबघ भजनाच ते वेगले : स्दण्जे फर वेगे मोगी : एवं मातृत्वं 
नी ; जापी मजनाचे ; तरम्रापाडी बराह्रकतवांे : सर सूवधाते (वि,,१११) 
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सेवा “पुत्र ` भावने कर्तान, दश्वरमावाने नच. तरीहि द्याच्या भजनावे 
फठ म्हणून जितके दिवम भजन घातले गेले तितक्ी पढे खततत्र मिक्रतात. 
त्यात कमीअधिकपणा होत नाही, भजनाच्या फल्ानतः मातुत्वाचे व तदनतर 
संबंधाचे फक मोगायवे अशी ही व्यवस्थौ आदे 

मात॒त्वाच्या अनुषंगने समवरायलक्षण, सेवालक्षुण, संयोगलक्षण व 
विघ्रातलक्षण या चार प्रकारचा संव मात्रापित्याना व इतरांना घडतो. उदाः 
प्रत्यक्ष गर्भात आघ्याने जो संब॑ध होतो तो समवायलक्षण संबंध दोय. याचे 
फठ देवकी, नमादसा { श्रीगोविंदप्रभूची माता ) वौरेना श्चले. अवताराची 
सेवा करायला भिष्ठाली म्हणून सेवालक्षण संर्बधाचे फठ नंदयदोदेला स्ञाले, 
पुत्र म्हणून सहज स्पशं केल्याने होणारा संच॑ध संयोगलक्षण होय; आणि 
घात करीत असतांना पूतनेखा श्चलिखा संबंध विध्रातलक्षण होय, 
मातेखा श्रेष्ठ फट 
। मातृत्वाच्या फडात माता व पिता या दोर्घानाहि फठे देतात. पण 
वयात प्रक्ष मातेला मिकणारे फठ श्रेष्ठ तर ॒पित्याला मिरणारे फर कनिष्ठ 
असते. कारण, सतिला प्रत्यक्ष गर्भवाहकत्वाचे कष्ट सहन करि खगतात. 
मुलामघे पित्याच्या वीयीपेक्षा मातेचे शोणित अधिक प्रमाणात अक्षते. शिवाय, 
मतिला स्तनपानादि कश्वावे लागते. तिचा स्नेह पित्यपिक्षा अधिक व 
नैसर्भिंक असतो ( मातचे स्नेह ते नैसर्भिक : वि, १८४}. म्हणून तिला घ्रे 
खते पुरुषफक भिक्त, म्हणजे सत्यफैटासवेकंखात ती पुरुषफढ भोगते; 
तर पिता छरी हयोखन फक भोगतो, व्यक्तावतार दोन वर्षीचा होण्यापूर्वी याला 
जे स्तनपानभोजनादिक घातले जाते त्यामुके स्वतंत्र रीतीने भजनाचे फढठ होत 
नाही. पण तदनतर घातल्या गेठेल्या भजनासुके, भरासुष्याने पित्यीका भज- 





येथ चार प्रकार यथा संबध द्‌एनाचे (वि.ख.४१) 
माते मुख्य तिये कष्ट बहत : स्तनपान 1तियेचः (वि, रथ. १४१) 
° मातेसि रुख्य होजवेया कारण तियचा बहुत अश म्हणोनि : पित्तेयासी 
तेचि स्थान होडनि : तात्र फठ होऽनि भनुसंगिक फल आति : म्हणज स्ीयाचे 
फकः कां ज तयाचीहि धातु उपयोगी गली ` (विर्व. १४१) 
३. ° मग भजनाचे तहा हाय : ते मावेचेयाही पा आगठे ` का मजनी 
त॑याचौ पदाथ उत्तम › (वि.सथ.१४१) | 


१ > । ट 
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नावे फठ होते. कारण अक्नद्रन्याची सामुप्री पित्याची असते. तथापि, हे फठ 
काही विशेष नन्हे, कारण, भजनाचे फक कुणाखाहि होर शकते. पित्याने 
आपद्ी संपत्ति करे परमेश्वरावतारीौ पुत्ाखा दिखी तर त्याचे भात्न पित्याा 
पुष्क फक मिकते, उदा : विद्ार्देवाने भ्रीचक्धरस्वामीना आपली संपत्ति 
दिखी, त्याचे फठ त्याला मिकलेच असेल, विदाख्देव व त्याची पत्नी 
माल्दणदेवी यांना मात्रत, सं्बघ व भजन अशी तीन फठे; देवकीलखा मातू- 
त्वाचे व दबेधाचे अशी दोन फटे. न॑दयरोदेला मात्रूत्व, संबंध व॒ भजन 
अशी तीन फे (पण मजनाचे फठ श्रीकृष्ण दोन वर्पाचा क्ञाल्यौनंतर ) 
अत्रिअनसयेला मातुत्वाचे व॒संव॑धाचे फर. ती भोगभूमीत असल्यामु>े 
त्यांना भजनाचे फठ नाही. कमभूमीत आल्यानतर मग त्यांना भजनाचे 
गोमटे फक लभते, ज्या मातांना परमेश्वरावताराला प्रत्यक्ष आपल्या गर्भी 
वाहण्याये म्हणजे ˆ बाहकत्वाचे ' कष्ट सहन करि लागतात त्यांना वाद- 
कत्वाय स्वत॑त्र असे फक मिलत नादी; तर वाहकत्वामुके भोगान्या काग- 
णान्या दुःखात त्यांच्या अनंत जन्मीच्या गमेयातना निमानल्या जातात, हाच 
त्याचा विश्चेष होय, 
परमेश्वरावताराची दाने ; कैवत्यदान 

सामान्येकरून परभेश्वरापासून चार दाने दिखी जातात, ( परमेश्वरा- 
पासौनि चदुविध दान आति: वि, मा. १४४). १, लीक्ादान. २. रब्रधदान 
३. प्रहणादान. व ४, केवल्यदान. ( रीखादान : वस्तुव ; एक चेउनि 
एक देती : कैवल्यदान : वि. १७६}. उपकारनिरपेक्ष देणे ते दान दोषै, परमे- 
श्वर आपली सर्वै दाने उपकारनियेक्षतेने देतो. त्याच्या सवं दानात कैवल्य- 
दान श्रेष्ट अहि. भक्ताला किंवा ज्ञानियाला साध्यसाधन देणे हे कैवल्यदईन 
होय. पण, परमेश्वर कैवल्यदान उपकारनिरयेक्षतेने देतो असे यथार्थपणे 
म्हणता यें काय ! कारण, ज्ञान ब प्रेम ही साधने देण्यापूरवीं जीवाची मूत- 
भजनाची व पुरभजनाची योग्यता तो पादतो, हे खरे असले तरी, योग्यता 


[1 


१, ` नंदयशोदेचे दो वर्भा बहविः ना पूतनेचे नावा भरिया स्वीकरीटे 
*भजनाच धकार देहीचिः भनधिकारदेही येर दोन्ही असतीः (वि.वं. १४२१) 
२. ^ चद दना दानत्व काह : ज उपकारानरपेक्ष अस ` (वि. स्थ. १७६) 
२. केवेस्य ` म्हण्ज ब्रह्याते दान कारेती? ‹ इंश्वरीचे स्वरूपरस्थित 
घुल तेथाचा अनुभव देती भथवा मोक् देती ते केवस्यदान ' ( सद्र) ` 
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पाृण्याचे कारण जीघाला ज्ञान ष प्रेम धारण करता यवि एवढाच अप्ततो. 
स्वतःका काद लाम ब्हावा अन्ना हेतूने परमेश्वर हयी योग्यता पाहत नौही. 
आणि भूतमजनाने व पुरभजनाने परमेश्वराचा काय बरे फायदा होतो 
तेन्दां त्याजकडून कैवल्यदान दिले जाते ते उपकारनिरपेक्षतेनेच ! इतकेच 
नन्हे तर हे केवस्यदान देण्यासाटीच तर परमेश्वर ष्टिरचना करतो ब स्वतः 
खष्टीत अवतरतो. ही उपकारनिरपेक्षताच नन्हे तर्‌ काय ज्ञान वा प्रेम 


यांची साधने देखन साध्याला-मोक्षाखा शिवा प्राप्रीदा पोचवीपर्य॑त होणाय्या 


परमेश्वराच्या सवै क्रियांचा अंतमाव कैवल्यदानात होतो. श्रीगोपिदप्रभु 
नेहमी कैवल्यदानेच देत असत. ( श्रीपरमूपासोनि केवत्यदान, ~ वि.मा.६७). 


टीटादान 


ˆ लीकादान  म्दणजे कोणतीदहि गोष्ट अनार्जित-जीवाने जोउलेटी नस- 
ताहि देणे, (अनाभित ते लीढा: वि. मा. ६६). मूढ खष्टीत परमेश्वर 
जीर्ना पुरुषदेहादि दाने देतात ती अनार्जतच होत. (मागे पा. १८१ पहा) 
ज्ञानदानाचा भतमव करैवल्यदानात होत अघा तरी मूढ ॒स॒ष्टीतील आर- 
मीचे अनार्जित ज्ञानदान हे टीरादानात समाविष्ट करायला कादीच हरकत 
नाही. विह्ञेषतः उतटण्याच्या क्रियेखा खीकादान म्हटले आहे. तसे पादे 
तर परमेश्वराप्रमाणे देवताविग्रह व मनुष्यजीवहि उतयण्याची "लीरा करतात, 
म्हणजे स्वभावधमं म्हणून; जाणूनबुजुन किंवा देतुपुरःसर नन्हे तर सहज 





१. " योग्यता तो काह उपकारं: म्दणले हानप्रेम सिथिरविया भूतजन 
पूरभजन एसा मधकार पाहून ज्ञानप्रम द्‌ताती (धे. ब, १७६) 

२. ° ना : योग्यता जीवासी पात्र केले: ईंश्वरीचा क्वण स्वाथं पुरछा ; 
भान हे देये एसी मूकची कृपा : जवांतर नाही : याच कारणे सृष्टिरचना : 
अवतार : मग पात्रासी दण : म्हणाने हं दानाच ' (वि. स्थ. १७६) 

३. ° स्हणोनि साधनाचिये ठाउनि साध्यवेन्ही : बोधाचिये ठाडति 
प्र्ीवेद्दरी कैवस्यदानाचि बोखिजि , (वि. स्थ. १७६ ) . 

४. ' अवरोकुनि तार्काडिक अनार्जिंत फल देती ते सरादानं ›( सदर) 

५. ‹ इश्वरीचे रीव्छादान : आन देवताविग्रहाचे : माणुसाचे: तिष्ी 

तु नादी: यणे अंशे सास्य (ब, स्थ, ९५६ 
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म्हणून ते जीवना ठार मारतात. उदा : देवतेच्या तिर्यचावतारने किडामुंगी 
खणे; रामाने व नरसिंहाने जीवांना मारणे ही देवतांची उतटण्याची कीरा 
होय. मनुष्याकट्न इतर मदुष्य मारले जणे हयी जीवाची उतटण्याचो लीढा 
होय, पस्मेश्वरदहि अशीच निर्दैतुक उतटण्याची लीक करतो, 

पण देवता जी उतटण्याची खीठा करते त्यापासून तिला ( किंवा तिच्या 
विग्रहाला ) बरेवाईंट काहीच होत नाही. कारण देवतेला कर्मनिष्पत्तिव नाही. 
त्या उतरण्याने जीवाची कोणतीच दुःख नासत नाहीत; उलर्ट मरणान्या 
मदुष्यजीवाला मात्र जडत्व ओक्षेपते, आणि जीव जी उतरण्याची सेरा 
करतो ती स्वतः न करतौ ( त्याने स्वतंत्रतेने प्रथमोष्टेख केला असा तरौ ) 
आपल्या संलपाच्या, देहाभिमानिनीच्या किंवा विद्याभिमानिनीच्या चेष्टकत्वाने 
करतो. तथापि, मनष्याने केलेल्या महुष्यवधामुढे मारणाराखा व मरणाराखछा 
दोधांनाहि जडत्वाची फटे आक्षिपतात. आणि मनुष्यान जर तिर्य॑वाला 
मारले तर त्याला स्थावरचे टेप लागतात, सारांश, जीवदेवतांच्या उतट- 
ण्याच्या लीने कोणतेच भरे होत नाही, पण परमेश्वराने केलल्या- उतट- 
ण्यामुके मात्र त्या उतटकेल्या जीबाचे कल्याण होते. तो तिर्यच अपेल तर 
त्याचा त्या देहाचा केप तात्काठ पुसला जातो, व उतटतांना होणाय्या दुःखा- 
मुके तत्सहश अशी प्राणापदीची अनंत जन्माची दुःखे नासतौत, शिवाय, 
उतटतांना त्या जिवाछा परमेश्वराचा सं्बघ साला तर त्याला सं्बधफकषि मिते. 
मनुष्यजीवाका उतरे असेक तर व्याच मनुष्यदेहाचा केप पुसला जात नही; 
तो मागाहून भोगायला सापडतो. कारण, ते संतफर भाहि. पण लयाचा प्रेतदेह 
जोकडी व अत्तिक मात्र चासैतात. याकरिताच इश्वर जीवाची लीढा करतात. 

१. (मग भेद : एके भोगिता दुःखपेकीचे कादीच न नक्ते : षं 
देवतातीर्थच जालेया अथवा मनुष्य जाया तिया जाव उतटिला मनुष्यदेष्टीचा तेणे 
दुःखधैकीचे काहीच न नसे : मागील नाद्र नञ्दे हे काई पा परी प्रस्तुत अतिक आन 
प्रतदेषटीचे दुःख जोडले : आन जडत्वं आक्षेपे ° (वि,.वं. १७६) 

२. (तथा जीवः परि ते अन्यचेष्टित ...म्दणजे देवताचेष्टित : देवता 
म्हणजे संलद्म : देहाभिमानिनी तथ। विद्याभेमानिनी * (वि. ब, १७६) 

३. " एके दोन चुकती › (वि.स्थ.१७६) 

, ५ आनं मनुष्य दद्ाचा उत्का तरतो ठेपन नक्ष: करा: अनज्ञानाच सत 

गेङे तरी तो नागवडा की म्हणौनि ° (वि.्ब. १७६) 

५. "दवड्ुनी म्दण्जे स्वरूपे उतटोनि ली ढदान : तथा प्रेतदेष् : चोकड 
नादी : अतीचे दुःख.नाही ' (वि.बं.१०५) 


७. परमेऽ्वरावतार व देवताविभाग २२१ 


१५. ९, 














संघंधघद्‌ान 

परमेश्वराय तिसरे दान संबंधदान होय. हा संबंध पाच प्रकारे होतो, 
(१) ज्ञालखक्षण संवध : म्हणजे परमेशवराकटन कंवा अधिकरणदारे 
ज्याला ज्ञान क्षकेले असेल असा साधनवंत. हा विरोष नमस्करणीय होय 
(२) समवायृक्चषण संबंध : परमेश्वराचे शरीरांगभूत असट्यामुके 
ज्यांना त्याचा संर्बध लामा अते पदाथ : उदा: दाढ, नख, केस कौर 
(३) संवाटक्षण स्वध : परमेश्वराच्या सेवेटा उपयोगी पडलेले आणि 
संध पावलेठे पदाथ, उदाः फटा, दुटी, मंच, आरती वगैरे. (४) संयोग. 
लक्षण संबैव : वायूच्या वेगाने परमाणुना ज्गाटेला श्रीमूर्तीचा स्पर्श. 
(५) विघात्तरक्षण संबंध : म्हणजे ज्या संवंधासुके परमेश्वराला दुःख 
स्च, त्यांचा विघात न्नाला अते पदार्थ. उदाः श्रौगोविंदपरभूना मोडलेढा कारा. 


यापी ज्ञानरक्षण संध हा सर्वश्रेष्ठ होयै. तो नमस्करणीय भि. 
कारण, व्या ज्ञानिया ब भक्ताच्या व्किाणी ज्ञानाचा व प्रेमाचा वियोग कधीच 
होत नाही. समवायितवाने उपयोगाला गेलेल्या पदाथाचा खमवायलक्षण संब॑धं 
हा मध्यम होय. कारण, तो खमवायमूत असतो व ॒तो प्रसन्नतेने दिका 
असतो म्हणून. सेवालक्षण सं्बघं हा कनिष्टं होय. संयोगलक्षण सब॑ध स्मरणीय 
होय पण वंद्नीय नाही. आणि दोव्टचा विघातलक्षण संत्रैध स्मरणीयदहि 
नाही व व॑दनीयहि नारी. 


वस्तु सवधे जडा अजडा भटे 

जड म्हणजे परमाणू व त्यात जडउत्वाचे केवठ दुःख भोगीत असले 
जीव; आणि अजड म्हणजे सुखदुःखमिश्र कर्मफषांचा भोग भोगणारे, 
विश्वफल्ियापापून तो तृणापर्थुतचे सर्वै जी. श्चिवा, जड म्हणने समग्र जीव- 





१, ‹ ज्ञान लश्चण संघ तो उत्तम तो नमस्करणीयः ..* समवाय रक्षण! 
स्वध तो मध्यम : सेवा लक्षण संबेध तो कनीयस : संयोग लक्षण संबध .-.तो आएव- 
णीय होय परि स्मरणोय नन्हे आन विधात लक्ष्ण संरवेध तो माठवणीय नन्हे: मा 
स्मरणीय काई होर › ( वि.व.१७२ ) 

२. जड ते परमाणु : ते केव दुःख : अजड मिघ्र तृणाचिये ठाउनिं 
विश्च वेच्टी ' (वि.स्थ, १७३) 


2९४ पदीयभावं तत्वेनि 





राशी आंणि अजड म्हणजे समग्र देवताराशी, या सवौना परमेश्वराने संबंधः 
दान दिके तर व्यचि भके होते. कर्मभूमीतीर व भोगभूमीतीर मनुष्य, पञ्च 
तिर्च, जडत्वातीछं जीव व देवताफल्थयि यांना परमेश्वराच्या संबधद्॑नवे 
एकच फक भिक्त, यांना देदाच्या पाल्टी विवा चाद्ध असलेला फठभोग 
संपताच भमोगभूमीत जन्म भिशछतो. अडत्वाचे दुःख भोगीत असलेल्या 
जीवांना मात्र कणवेस्तव परमेश्वरसंवंघ होताच तो संयोगसंबंध कायम असे- 
पर्य॑त देवता त्यांचे दुःख आकषेण करून घेतात. परमेश्वर उतटण्याची रीठा 
कलन संबेध देतो द्यवे जीव आपल्या कर्मफकरातून लछागलीच बाहिर पडतो, 
देवताफढाला जातो व मग तो मोगभूमीत मनुष्यदेहाचे सुखफठ भोगतो, 
परमेश्वराचा सं्बध जीवाखा एकच वेक न्रा तर "एक हजार वषै व अनेक 
वेका क्षाला तर दहा हजार वष सबधफक म्हणून भोगभूमीत मुष्यदेद 
भोगायला सापडतो, 
तिर्यचा मोष्च : देवतांना भनंद 

सामान्यतः संबधफक देदाच्या पाल्शी मोगायला मिर्ते षै खरे, पण 
परमेश्वराने उतटणे कहन मारखेल्या जीवांच्या देदाचा भोग भोगणे दिष्टक 
राके असते. सं्बधफक भोगून आलव्यावर मग दयांना दयोच्या मनुष्यदेहाचा 
उरलेला लेप भोगायला मिठतो. कारण मनुष्यदेह हे संतफठर आहे, पण 
मनुष्यदेदाखालील पञ्चतिर्यचादि नरकफढातील जीवानां मात्र उतटल्यावर 
संब॑धफक भोगल्यावर रिक अपघठेला आपल्या देदाचा लेप पुन्हा भोगावा 
लागत नौ. (तिर्यचा ग्रोनि मोक्ष: वि, १७४). कारण तो पूर्वीच पुसा 
गेला. संबध देखन देवताफठातून दवडलेत्या जीवांना मात्र वरौल देवताफठ 
भोगल्या्नतर संबधफठ भोगि कागते. देवताफल्ियाला, मवुष्यजीवाभप्रमाणे 
स्शदरारा संब॑ध श्चाला तर्‌ चालु कमैफकठ म्हणजे देवताफक भोगल्यावर्च तो 


जीव सं्बधफराला जातो. 
त 
१. , जड म्हणजे खमयं जीव॑राीः अजड स्हणजे देवता ' (वि.ख. १७३) 
. ‹ विर्यचा मनुष्या देवा : संबधे एकचि फठ : अवेधेया भोगभूमी 
भभुष्ये होति : संबंध बहुत काठ होए तरी सुख बहुत क।ठ दोय" (वि.ख.१७२्‌) 
धिकपणे कार बहुत : वा्चानि फंठ एकाच  ( विरस्थ. १५३) 
३, *योनि मोक्ष म्दणमे आणिका प्रारम्भा जाणे नाद्री 


७. वैरभेश्वरार्धतार वै दैवताविरभागं ६६५ 





परमेश्वराचा सरबध दैवतानां श्लोका तरं जीवाप्रमाणे खा देवता संब॑घ- 
फकारो जातात अपि नाही, संबंधंदानाचे फ म्हणून, सदृ ल्दापुढठे वुढ- 
लेला द्यांचा वुटिरूप भानंद परमेश्वर बाढवतात, इतकेच. आपल्या स्वल्पा 
तील आनंद किंवा अून्यत्राचेनि प्रमाणे आपल्या विकाणी असलेला त्या देवतेचा 
आनंद परमेश्वर लाना देतात असे नादी. कारण या दोन्ही आनंदाला, 
नित्यबद्धत्वामुके देवता पात्र नाहीत. म्हणूम व्यक्त देवतास्वरूपातच त्यच्या 
व्रणी जो आन॑द्‌ तुरटेला असतो तो वाढवतात॑, हेच त्याचे संबधफठ 
होय, ( वस्युखंब॑धे तिर्वचा योनि मोक्ष : देवा भनेट : वि.१५७४ ). 


ग्रहणादान 

^ एक घेऊन एक देणे ' हे ग्रहणादान होय. (वि, १२९०; १७६) श्टणजे 
जीवाचे अजिल घेऊन जीवालाच याये. जीवान कर्मरेप जोडले भसतात, 
पण ते परवडीरला आलेले नतातः; किंवा परवडीखा येऽन भोगा श्ारेले 
असूनहि फटी समावेश नसस्यायुके किंवा आड रिगण्यायुके द्यावे पठ 
ठाकलेठे असते, अशा स्थितीत जीवाच्या कणवेमुदटे परमेश्वर आपण स्वतः 
तो लेप परवडीला आणून जीवाला त्याचे फठ देतो. अर्थात्‌ , जीवाचे अजेन 
केलेके पण परबडीला न अलले भवा ठाकलेठे लेप येउन त्या लेपाची पठे 
देणे (-एक घेछन एक देणे-) हे “ग्रहणादान ” होय, शेजारच्य घरातीढ 
एखादया मुलीजवढ अभ्नवल्ल, दागद।गिने वगैरे पुष्कठ असवित, पण इतर 





१. ˆ परि तियेल्ली आर्नद्‌ तो तिथेचाचि स्वरूपगत देती :येरा अधिकारं 
नाही : निस्यबद्धा म्हणोनि' (संयोगे देवती जो आनद तो तयाचाचि 
भविक होय : येया अधिकार नादी ` (वि.स्थ.१७२) 

२. "कम उपस्थित ज़ : मोगी परषडी नादी : तो रेप चेञनि फ 
देती ' (वि. स्थ.१२०) (तयाचे सिद्ध म्दणने आजत घेडनि म्हणजे परवडौ आणुनी 
तया द्जि ...अहणा ते देण ः ' जीवाचे क्मरेप भोगा भारे जलती : भोगी 
परवड़ि नाही : एस ञे असती ते घचेउनि आपणदेती ते अहणादुन' 
(वि.ब, १७६) 

३, ‹ जेसी सेजाधरी ठेकी भसे ते घदे बलनि छवो मेसो खाबो जेवो 
न पला : मगते येडनि तीचे अन्न तियेचा थारा वाढी : तीते जववी: 
तरसे ियेच्रे अङंकार त्रियेची बश्ञे तिेसी ऊेवबवी तेषा रावो ०(वि.५,१५६) 


२३६ ` महाचचुभाव तच्वक्ञान 


~^. १ १ 0 १. 








कामधयामुकरे तिला जेवायलखा भिक्त नाही, चांगली वे नेसायला सापडत 
नाहीत, अंगावर दागिने घार्त। येत नाहीत म्हणून ते तसेच पद्रन रद्टावेत; 
अरा वेढी शेजारच्या पोक्त बान तिथे जाजन त्या युलीचे ते शन्न तिला 
खा घालवि, तिला वच्चे नेस्वाबो, तिच दागिने तिच्या अगावर्‌ घाठावे, हे 
अहणादानास।रखेच दोय. जीवाने जोडलेछा देवतेच्या वियेचा लेप भोगां 
हजिला नसूनहि परमेश्वर जीवाच्या कणवेमुके त्या ठेपाबहृढ आधीच त्या 
देवतेची विद्या देतो हेदि ्रहणदान होय, 
अवतारपरत्वे दानदातत्व 

लीढा, संव॑ध, म्हणा व कैवल्य हे परमेश्वरी दानाचे चारहि प्रकर 
आपण पादे, आता कोणता अवतार कोणकोणती दने देतोते पाहू. 








र 


तिर्यचावतार : हा फक्त ली्ादानचे देतो. तो फक्त उतटण्याचीच 
लीढा करतो~म्हणजे जीवना देहातून काद्रन कावतो, अथौत्‌ , त्यांना ठार 
मारतो. ही उतटण्याची लीढा करताना त्याजकडून संबैधदानहि होते. पण 
हा सर्ब देण्याचा तिर्यचावताराचा हेतु नतो. त्याचा देतु फक्त उतटण्याचा 
असतो. तो सिद्धौखा नेत उषताना खहजच सूर्बघदान त्याजकदून घडते, 
त्यापुरे व्या जीवाला उतरण्याच्या छीटेचे- व संवंधाचेहि फक मिक्त. युखता 
मनुष्यावतार देखील उतटण्याच्या खीखेचे व॒ अनुषंगाने सं्बधाचे दान देऊ 
राकतो, त्याला इतर दाने देता येत नाद्ीत. त्याने शक्तिस्वीकार केरला नस- 
ल्यामुे म्रहणादान व केवल्यदान तो देतच नाही. त्याच कारणाने साध्य 
स्राधनाचेहि लीरादान तो करू चकत नाही. 


अवरदृद्यावतार मात्र रीखादान, संबेधदेषन व अरहणादान दी तिन्ही 
दने देतो. तो कैवल्यदान देऊ शकत नाही, कारण सने ज्ञानशक्तीीचा 
स्वीकार केठेला मसतो. लीक्ादानाच्या प्रकारयिकी देवतांची साधने देणे, 
साध्य देणे व भजनरूप लीढा करणे या तिन्ही टीका तो करतो. क्रचित्‌ 





१. ° तिर्यच-अवतारी एकाचि रीका : तेचि कवणः ना उतरणयाची.-. तर 
संवंध कादपाःना संबंध ते स्वरूप सामथ्ये : आन संबंध फमावे सेचि नाह देणे- 
यावी म्हणोनि एकन्रि लीरा म्दणितली ` (ल.¶.उद.३) 

२. ° अवरद्द्वीं तीन : केवस्यं नाही (सदर) 


७. परमेश्वरावंतार ब देव॑ताविभागं २३७ 


0 0 
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एखाद्या जीवाच्या कणवेषुे त्या अवताराने परद्दयावताराप्रमाणे अधंकैवल्य 
देण्याचा स्वीकार केला तर मात्र तो साडेतीन दाने देऊ शकतो असे म्हणता 
यल. अधंकरवस्य म्हणजे ज्ञान न देता युसती ब्रह्मप्राप्ति (मोक्ष) करन देणे, 
„. परदद्यावतार . डीच दाने देऊ दाकतो. लीरादान, संर्बघदान व 
अधकरैवल्य, लीढादानापेकी उतटण्याची लीका व॒ साध्यरूप्‌ लीकातोदेतो 
परष्दयाने परशक्तीचा स्वीकार केलेखा असतो, तथापि ती उुटिरूप असते 
म्हणून तो परमेश्वराभुतिरूप कैवस्यदान न देता ( कारण भक्त उभयद्स्या- 
वताराजवकच नेहमी मसल्याप्रुके लयाच्याश्ची प्रस्तुत अवताराचा कध योगच 
येत नाही ) ब्रह्मप्रापिरूप कैबल्य-- अथात्‌, मोक्ष देतो. शाब्दापासून तो 
विदेषापर्थतची साधने तो देत नाही, कारण, द्याने अवरशक्तीचा स्वीकार 
केलेखा नसल्यापुदे जीवस्वकूपीच्या मूद्ाधिकाराचे व प्रेमाधिकाराचे त्याला 
ज्ञान नसते. ब्रहमप्रातिरपी अर्धशरेवल्य देताना अनियकछेदासाठी अवियेमे दशन 
होगे अवदय असते, अविद्या द्य भ्रात मोडते, आणि या अवरराक्तगैचा तर 
परद्दयाने स्वीकार केलेला नस्तो. म्हणून वस्तुतः त्याला अवियेचे दद्यन होऊ 
नये. तसं ते होत नाही, तथापि तो अविला न पाहताच अवियेचा छेद करतो. 
परद््यावताराने पराशक्तीचा स्वीकार केलेला असूनि तो परमेश्चराची 
अनुभूति देड शक्त नाही याचे कारण अते की, जीवाध्या प्रेमाधिकाराचे 
` त्याला ज्ञान नसव्यामुके तौ प्रेम देत नैीदही. आणि प्रमशक्तीचा संचार श्नाल्या- 
रिवाय परमेश्वराची अनुभूति प्राप्त होः शकत नादी. परददेयावतार ग्रहणा- 
दाम करीत नाही; कारण, अवरशक्तीच्या स्वीकाराभावी तो जीवाचे कर्मरेप 
पाहू शकत नाही. तथापि एखाया जीवास्या कणवेमुके त्याने अवराचा 
स्वीकार केला तर तो ग्रदणादान करू राक्रतो, मग अथौत्‌, तोदि अवरद्दया- 
प्रमाणे एषरूण साडेतीन दनि देड शकतो. 





१. ^ परद्श्या अच : छीढा : संबंध : केवस्य अं : साधन ने देती: 
साध्य देती: ते कैसे : ना आविच) ठेदूनि मोक्षप्राप्तौ करीती : ना अवियेचे दश्चन 
नप्ता छती कैमेः ना :बुद्धत्े : परी अनुभूति न देती: का मक्ताप्न निरोवणे (ल.वं.इ्.३) , 
२. ° नाहीः तर जान्प्रेमकापानेदी: ना मूछाधिकाराचे तथा प्रेमाभिकाराचे 
छ्लान नाही श्हणौनि : काःपाःनाः ते अवरातुलः (दु. स्थ. १) 
३. “ घेउनि आति नाः कां जे कमेटेप देखणे नाही: देखाबे मम 
ध्यावेकीः: नाहे अवराचे दान परददौ अवतारे स्वीकार कैकेया जोवाचे फणे तव 
भर : वते तरि भो" (र, बं, इद्‌. ३) 


२३८ महाभावे तच्वज्ञान 





उभयदर्यावतार हा लीक, संबंध, ग्रहणा व कैवल्य अञ्ची चारहि 
दाने देऊ शकतो. कैवल्यदान तो संपूणत्वाने म्हणजे साधनापासून तो साध्य 
पर्य॑त म्हणजे ज्ञानप्रेमापासून तो प्राप्ति-अनुभूतिपर्यत देऊ शकतो. ईश्वराच्या 
सर्वं अवताराकटून होड शकणाव्या दानक्रियांच्या वणैमावरून एक गोष्ट 
स्पष्ट होते. ती अशी की, इश्वरपाप्तीची ज्ञान वप्रेमदही दोन्ही साधने देणे 
केव उभयद्धयावतारालाच शक्य आहे. अथात, साधनापासून साध्या- 
पर्य॑त जीबोद्धरणकार्यं फक्त उभयददयाच करू शकतो. उभयददयत्व स्वीका- 
नदि ज्याने पर किंवा अवर आच्छादकेके असे तोहि हे कार्यं करू शकत 
नाही, आणि म्हणून परावर या दोन्दी शक्तीच्या स्वीकार करून ह्या दोन्दी 
ज्याने प्रगट केलेल्या आदेत असा संपूर्ण उभयद्स्यावतार हाच ज्ञानप्रेमाचौ 
साधने देखन व प्रा्ति-अनुमति देखन जीवोद्धार करू राकतो, देवावतार 
तिर्थचावतार, अवरददया व परद्द्या हे सगे इदश्वरावतार असले तरी तें 
° परम › म्हणजे सवेशाक्तियुक्तत्वाने " श्रेष्ठ › नाद्रीत, असा ^ परम ” अवतार 
उभयदद्या होय आणि म्हणून उभयदर्यावतार हाच खरा ° परमेश्वर ‡ दोय. 


देवताचिभाग : ओद्गणी 

खष्टिरचनेच्या वेदी जीवोद्धरणका्यांसाटी ज्याप्रमाणे परमेश्वर अवतार 
घेतो त्याप्रमाणे ब्रह्मांडन्यापारासारी देवताहि आपल्या मूर स्वरूपातून विभा- 
गून अनेक रूपानी अवतर तात. देवांच्या अन्यक्त स्वरूपात उशीचा ऊफ 
वेचाचा व होण्याचा असे दोन भाब असून उरौच्या भावातून सकगण्या, 
तर्‌ दयेण्याच्या भावातून तब्रह्मांडस्था विभागतात, हे आपण पूर्वी पादिकेच 
आहे. अन्यक्त मयेच्या स्वरूपात मात्र दोण्याच्या व॒ उरीच्या भावाप्रमाणे 
स्वतंत्र असा ओकगणीचा भाव आहे. तोहि संपूण पंचप्रकारानी युक्त 
असतो. या ओढगणीच्या भावातून मयेची ओकगणी विभाते, 
^ सक्ग ° म्हणजे सेवा, यावरून ‹ ओकगणी ° म्हणजे ‹ सेविका -- 





१. । अवरद्रय : परटदडय : देव : तियच ईश्वर होति : परि परम न 
हाति: तो उमयददेयाचे" (ल, स्थ. उद्ध. १) 

२, ^ तेथ दोन भेद : उरीचेनि भवि तदात्मक भवि भने म्हणौभि व्यक्ती रूपव 
` हे पुर होगे : आन ओन्डोचिया भावातुर ओ्गनी होय. : तैसी चि ये देवता वेचरूपा 
 भावादुर ओक्गणिया होति * (वि, वृ, ४७) 


७. परमेश्वरावतार ब देवताविभाग २९९ ` 








दासी दा अथै लक्ष्यात येलच. व्यक्त परमेश्वरावताराच्या सेवेाटी आपल्या 
अव्यक्त स्वरूपात्ून विभाग्ेली देवता ती ओढगणी होय. ही उरीच्या मावातून 
विभागलेटी अघते म्हणून स्वरूपीच्या ज्ञानइुखसामथ्यौदि संपूर्णं पंचप्रकारानी 
युक असते, यांनी धारण केटेली मूर्तिं कारणमिश्र मढ पण दिष्य प्रप॑चावी 
असते, परमेश्वराच्या बाह्य व्यापारासाटौ ओढगण्या असून ला दयाच्या 
ठिकाणी निरंतर वेचलेल्या असतात. परमेश्वराची आओढग सारणाव्या सवै 
ओकगण्या समानत्वाने वागतात, दयांच्यात अचनीचपणां व परस्परा- 
धीनत्व नसते. ल्या सै कैवक परमेश्वराच्याच अधीनत्वाने वागतात व 
ल्याचीच आज्ञा पातात. यांचा अतर्भीव चेतनाशक्तीत होत असून सवै 
भोक्रगण्याचे युक्तत्व असल्याशिवाय परमेश्वरा उद्धरणका्य होऊ राकत 
नाही. एका ओकगणीपासून दुसरौ ओकगणी विभाग शकत नादी. 
ब्रह्माडस्था : हाटवेचन्याय | 
आपल्या अव्यक्त स्वल्पातील होण्याच्या भावातून विभ गेलेल्या देवता 
ब्रह्माडग्यापाराखादी मूर्तिधारी होतात म्हणून व्यान त्रह्मंडस्था ` म्हणतात, 
यांचीहि शरीरे कारणमिश्र समढ पण दिव्य प्रप॑चाची असून यातीर परमा~ 
णूच्या सदोध॑दीला देवतास्वरूप व्यापून असते. विश्चेची ब्रह्माडस्था मत्र 
` केव कारणप्रपचाची असते; तर मयेची ब्रह्मांडस्था सी मूर्तीच धारण 
करीत नाही, दिखाच ˆ फकस्थ › ° चिजड › शिवा ˆ निः प्रापचिक फक ° म्दणतात, 
स ब्रह्माडस्थनि देह साडेतीन हाताचे असून प्रयकीौचा आकार, रंग, रूप, 
आयुधे वैरे वेगवेगकी आहेत, विशवेची मूतिं मात्र ५६ कोटी योजरनाची 
असत, या स ब्रह्मांडस्था आपल्या अव्यक्त स्वरूपाती दयण्याच्था भावातून 
विभागदेल्या असत्यामुके ज्ञानसखसामथ्योदि पेचप्रकार वाच्या हिक्ाणी 
पुष्क कम प्रमाणात असतात. आपण हार (= बाजार ) फरायला निघतो 
त्यवेढी घरातील सगठा पैसा न नेता प्रयोजनापुरता अगदी मोजकाच नेतो. 
ल्यप्रमाणे ब्रह्मंडस्था ब्रह्माडव्यापारासारौ विभागूल अवतरतात तेन्दां स्र 
पीचे पंचप्रकरार रसंपूणैत्वाने बरोबर न आणता हारवेचन्यायादुार मयोदित 
प्रमाणात आणतात. पुटे आपल्या फलि्याना त्या जे छख भोगवतात ते असे 
मयदित कवा छरटित अते हे यावरून ल्क्यात येईल. ब्रह्यांडन्यापाराचे व 
संहारकादधी सस्या छीन दोण्यचे जान सवै ब्रहमस्याच्या दिकाणी अपते, 


२४० गदनरभाव तस्व्तनं 





पिंडस्था : त्यांचे कार्यं 

ब्रह्मास्था विभागत्यानतर प्रत्येक देवतेच्या व्रह्मडस्थेपामून असंख्य 
“पिंडस्था ” विमागतात. मदुष्याच्या पिंडात त्या राहतात म्हणून त्यांना पिंड- 
स्था अघे नांव सिलाले आहि, शरिबहुना ˆ“ पिड म्हणजे देवता अधिष्टित 
समूह ˆ ( वि. स्थ. ६४ ). ब्रह्माडात जितक्या ब्रह्माडस्था असतात तितक्या 
सर्वाच्या पिंडस्था प्रत्येक युक्त मदुष्यपिडात असतात, {( जचि मान ब्रह्मांड 
तेचि पिंडी: वि. ६४), मनुष्यदेहातील रपिंडस्थांचौ स्थाने म्दणजे ^ घोटेया 
पर्यत कर्मभूमि : तक्वेया पाक्तौनि गुडधियापर्य॑त उष्टौदेवयोनी : मग उभयता 
व्यापौनि उषूपर्यत अंतरा मग॒ख।लिकाते न्यापौनि जानुपर्यत स्वरम 
नाभियापासौनि खाते कैलासवैकुंठ : आन अंतःकरणचतुष्टयाचिये ठवौनि 
खाते क्षीराग्धि : बाहुपासौनि खाछते भैरव : आन अआपादमस्तक विश्च आन 
चैतन्य्‌ 2 {चि.ब. ९६) व्यात्या अवयवात दाला देवति अधिष्ठान 
असट्यावाचून इद्ियाचे व्यापार चारत नाहीत. म्हणून देवताधिष्ठानावाचून 
असलेखा पिंड अयुक्त ठरतो. व्याला ज्ञानाप्रेनाचा अधिकार नाही, शिवाय, 
एखाद्या पिंडात एखाददुसनया अव्यवाभावी सवे देवतांचे अधिष्ठान नैक तर्‌ 
तेहि पिंड अघुक्त होऊन च्चानाला अपात्र ठरतो. तेष्हां ज्ञानपात्रलासादी 
“युक्त ° म्दणजे स्वावयवयुक्त व सवेदेवताधिष्ठानयुक्त पिंड असला पादिजे, 
म्दणजे त्या शरीरात सवे पिडस्थः असत्याच पाहिजेत है दिसून येईल, 


पिडस्थांचे युक्तत्व का ! 

पण ज्ञान होग्यासाटी तरी पिडस्थांचे युक्तत्व कशाला पाहिजे हा मह- 
साचा प्रश्न आहि. त्याचे उत्तरदि तितरेच सर आदे. अवयवावाचून 
पिंडस्था राहू शक्त नाहीत. म्दभून सवे पिंडस्था असणे याचा अर्थं इरा- 
राये स्वे अवयव असगे. मसुष्याला सवै अवयव असतील, म्हणजे तो सर्म 
अवयवानी “ युक्त ” अत्तला तरच ज्ञानादिकाचा दयाला स्वीकार करता येतो, 
उदा: एखाया मनुव्याला डके नके तरतो परमेश्वरावताराला पादणार्‌ 








१. ° देवतावीण इंदियांचे व्यापार न चरती : ते युक्तत्व न घडे : तर 
क्षानाधिकार्‌ नदी : आन पिडा दबरतानादहीतर तोपिंडचि नन्हेःमा 
पात्र कायी दीद ` (वि,२५.६६.,) 
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क्ता १ आणि त्याला पाहिल्यावाचून त्यावर इश्वरप्रतीति त्याला येणार कशी १ 
आणि त्याचे ध्यान तो करणार कसे १ त्याला कान नसे तर परमेश्वरावता- 
राकद्न र्वा अधिकरणाकहून त्या्छा ज्ञान “श्रवण” करता यायच नाही, 
णि परमेश्वर किंवा अधिकरण यांच्याद्रारे "परेः त घोठ्लेल्या अक्षरांनी 
ज्ञान स्नलि तरच ते उद्धरणाच्या मार्गावर मनुष्याला नेऊ शकते. या स्किणीः 
डे करवा कान असणे म्हणजे शरीरात नुसती इद्रिये असून भागत नादी, 
तर त्या इद्वर्याची काथं होत असली पाष्विजत. आणि इंद्रियची कायै त्या 
ठिकाणी नियुक्त असलेल्या देवतासाम््याच्या अधिष्टानावाचून होत नाहीत, 
जी गोष्ट परमेश्वरज्ञानाच्या बाबतीत खरी आहे तीच देवाच्या विद्यादिका- 
संबेधीहि खरी बहे. सारांश, परभश्वराच्या ज्ञानप्रेमाला क्रिवा देवांच्या 
विदादिकोना पात्र होण्यासाठी मनुष्याचा पिंड “युक्त ” पाज त्याचे कारण 
दे अप अहि. यामुडेच अयुक्त पिंडाच्या मनुष्यांना त्या अयुक्त देदात 
परभेश्वरावे ज्ञान किंवा देवतेची विवा हणे शक्य नसते, 
पिंडस्था मंदमांसरूपा 

मनुष्यददात पिंडस्था मेदमांसाधरे राहतात (ब्रह्मांड मूत देवता : 
पिंडी मेदमांसलूपा देवता : वि. ६६ ) हा त्यांचा विसेष होय. गर्भात जीव 
जेन्हां येतो तेनं त्याठिकाणी सवं पिंडस्था एकदम येतात भसे नाही तर 
गभौतीर पिंडाला . जखजसे मेदमांसरूप अवयव येतात्त तस्ता त्या त्या 
ठिकाणी तेथील पिंडस्था येत्तात, शरीराचा एखाद! अवयव तुरा तर तेथील ` 
मेदमांस नाहीसे होते, म्हणजे तेथील पिंडस्थांच! आश्रय मोडतो. त्यामुङे 
तेथून त्या निघून जातातै. क्वचित्‌ चौरंपीन्यायाने ते अवयव पुन्हा आके तर 
तेथे त्या पिंडस्था पुन्हा येतात. पण त्या पूर्वीच्याच अघतात असे मात्र नादी, 
बरह्मडस्थापासून नवीन . पिडस्था विभागून तेथे येतात, कारण, ह खरीरावयव 

१.८काः येणवीण ज्ञान देणे नाहीःकाषाः डोगा देखवि : कानी 
पकावे : तोड़े बोरावे : मनी आढ्ववि ; देवताविण या इंदियचे व्यापार 
न चलती : ते युक्तत्व न घडे : तर्‌ ्ञानाधिकार्‌ नाद्वी ' (वि. स्थ. ६६ ) 

२. ' गभोसी जीव ये तेष्ेरी येती माः तिया जव पिंड वादे तव 
भययवी यतत : अवयव तुरा तर ` तिया कादं होती ;ःना तिया जाती 
(वि, स्थ.६५) 
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पुन्हा याये आदेत असे ज्ञान पिंडस्थाना नसते. अव्यक्तस्वरूपपिक्षा ब्रह्मा 
डस्थेचे ज्ञान अल्प आणि पिंड्थाचे तर व्याहून अल्प असते. मत्युमुरे 
एखादा जीव शरीरातून कायमचा निघून गेला कौ काय रवरित एखादाने 
परकाया -प्रवेश केला की काय हे जाणण्याचे व ते असल्यास थोडा वेढ वाट 
पाहून पिंडातून निघून जाण्याचे व आपल्या ब्र्याडस्थेत रीन दोण्याचे 
एवटेच काय ते ज्ञान द्यांना असते, म्हणून पिंडातून जीव कोणलयाहि कार~- 
णाने बहिर गेस्यास् याच्या परत येण्याची फारशची वाट न पाहता त्या लाग- 
लीच ब्रह्मांडस्थ।त लीन होतात. 

मेदमांसाच्या आश्रयने असलेल्या या पिंडस्थाच्या क्किणी आपा- 
पल्या ब्रह्मांडस्थेची आक्रति, आयुधे, वर्णं कीरे सगके काही अर्स॑ते, याचा 
अर्थं रारीरात त्या अशा मूरति धारण करून असतात असा नाही. तरं विदया- 
वंताना लयांचा वेध खगतो वेदी त्याच्या ब्रह्मांडस्थांची आकृति वेगेरे विंड~ 
स्थांच्या स्किाणी भासमान होते, ब्रह्माडस्थांना स्वतेत्र प्रापंचिक मूर्तिं असतात 
वत्या समग्र मूर्तीत लया व्यापून असतात तशा पिंडस्थांना नसतात, 
नारीकुजराप्रमाणे आपापला आकार न सोडता व्या आपल्या मनुष्याच्या 
पिंडातील विशिष्ट अवयवांच्या मेदमांसाधारे असतात. म्हणूनच त्या एकदेशी 
अस्नात. ब्रह्मडस्थ प्रमाणे अचनीचता पिंडस्थातदि असते. तथापि वयक 


[0 0 











° पिंडस्थेचिया क्ताना दो ठायी रूप जारे : येक जाता : दृसरे : 
परकायाप्रवेशी ' (वि. स्थ. ६४) 

‹ मान स्हणजे मापित : यणना .: मूर्ती ची संख्या : रोष्टीचे ऊचनीच 
समान : वणे : भुजा : युधे : वश्रे एवमादिक ` ( सद्र. ) 

३. ° पिंडीचिया पेक्षा मूतिचि हारूतिया चारतिया : यथा जीव 
भवाधेया ददात अल : एकद्‌ाश्चया नन्हें : तर एकदेव तिया कन्दणी पा 
„ना तया पिडस्वा कापा: गदमासरूपा असति म्हणौनि : तर तिया कैसिया अक्षता 
पानाः तिया नारी कुजरवत्‌ : तर नारीकुजर केसा : कवणा एका राजेयाचिया 
राजकन्या नव होतिया : पर रजेयापती पुत्र नसे : आन नवकन्या तिया ज्ञान विग्रह : 
तिया वापाचनि आभेमाने कुजर जाल्या : तेचि चौपायीः चार : आन सौड जाली 
ते एक : पृष्ठ जाली ते एक : आन पोट दोन्दी : आन पू्ाकडे पादीपापौनि येकः 
रेसीया नव जणी भिन्डोनि नवनारौ कुंजर : तिया नव अवयवी एकाति एक भिन्टौनि 
जैतिया अस्ति तैप्तिया एका देदात पिडस्था एकाएक मिन्मौनि असति ° (वि.बं.६५) 

४. ‹ब्रहमंडी उचनीच विभागे असति तैसिया पिंडी भसति (वि.स,६५) 
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भरह्मांडस्था आपल्या साकीक सवे ब्रह्माडस्थांना पाहू शकते पण व्री पिंडस्था 

` आपल्या खालील पिंडस्थांना पार शकत नाहीत. द्यांची त्यांना अस्तित्वमात्र 

जाणीव असते आणि तीहि केव आपल्याच पिंडापुरती. एका शरीरात्तीस 

पिंडस्थाना दुसन्या शरीरानील खुद आपल्याहि पिंडस्था दिसत नाहीत, मग 

इतरांचे दशेन तर दूरच राले आपल्या पिंडातील आपल्यावरील पिडस्थाचौ 

त्याना असितित्वरमा्रहि जाणीव नसते. पिडस्था नहमी ब्रह्मांडस्थपासूनच 

विभागतातः ओक्गणी व विग्रह याच्यापासून तसेच एका पिंडस्थेपासून 
दुसञणा ्पिंडस्था विभागत नाहीत, 


ज्ञानविग्रह व अक्ञानविग्रह 

ओकगणी, ब्रह्माडस्था वे पिंडस्था याप्रमाणेच “ विग्रह › हाहि देवतां चां 
एक विभाग अदे. प्रयोजनपरति ब्रह्माडस्थ देवतांना जेन्हां जेन्हां सष्टीत 
अवतरावे लागते तेन्ां तेव्हां वया विग्रहमच्या रूपनि अवत्तरतात, आपल्या 
प्रयोजनासाटी वरील देवतेने चेष्टे तर खालील देवतेला विग्रह धारण करावा 
खागतो. पण या बाजतीत देवतांना स्वातं्यहि असते, स्वतःच्या इच्छेने 
देखील त्या विग्रह धारण कर शकतातै. (देवतेषि लीराविग्रहधारित्व आति; 
वि. ४७). उद्‌ : हिरण्यकरयपूच्या वधासाटौ अवतरलेला चरसि हा अषटनैर- 
वातीख विष्णू चेष्टकत्वाने स्ञलला यक्षिणीचा विग्रह होय (मगि पा ४८ 
पहा. ); तर बल्मद्रदेव हा खेच्छेने क्ञठेला चैतन्याचौ विग्रह होय. (बि- 
भददेवो तो चेतन्याचा अवतार : वि. मा. ८२). यातील प्रलयेकाचे पुन्हा 
दोन पोटभेद्‌ अदित. एक ज्ञानविग्रह व दुसरा अक्ञान विग्रह, आपण ज्ञान 
विग्रह व्डावि कौ अज्ञान विग्रह न्हवि या बाबतीत ब्रह्माडस्थाना पूष क्वान्य 
असते. पािजे तर द्यांनौ ज्ञानविग्रह ष्यावा किंवा पाहिजे तर अज्ञानविग्रह 

१. ' सीजाविग्रह ते मूतीपासोनि दोपरी : येक स्वातात्रेयाि वर्ते: 
एक अवतरावेरुया : नृसिंहाचा अवतरविरयाः बकभद्रदेव स्वातंश्चिये › 
(वि, स्थ. ५७) | 

२. बकभद्रदेव हया ^चेतन्या' चा विग्रह खरा, पण तो चैतन्य मयिचा मात्र 
नब्दे. कारण मयिला विरह नाही. क्षीरान्धौच्या स्थानात चैतन्य नावाषी एकं 
वेगरीच देवता अषि. - बरमद्रदेव हा तिचा विधह होय. विव्यकांच्यामतेतो 
सेषशशय्याचा त्िश्रह्‌ हयोय, । । 








^-^ ~~, 
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घ्यावा, पण विग्रहाच्या सूपाने अवतरतांना ब्रह्मांडस्था यापैकी जो मनोधर्म 
धारण करटी तोच शेवटपर्य॑त रिकणारः; त्यात पृहे बदल ब्हावयाचा नादी, 
म्हणजे असे की, ब्रह्यांडस्थेने अन्ञान विग्रह म्दणून अवत्तरायचे ठरवले तर्‌ 
विग्रह घेतल्यावर पुढे ल्या विग्रहाखा ज्ञान स्वीकारता यावयाचे नादी. एखादया 
जीवाच्या ( मातेच्या ) गभौत येऊन ज्ञानविग्रह धारण केखा तरी जन्मल्या- 
पासून बारा वपर्यत तो अन्ञानच अप्ततो. त्यानेत्तर घयाखा ज्ञान स्वीकारता येते. 

ज्ञानविग्रह व अज्ञानविग्रह या दोन्ही प्रकारच्या देवतावतारात मुख्य 
फरक असा की, ज्ञानविग्रहाला आपल्या ब्रह्ांडस्थेचे व मूठ अव्यक्त स्वरू- 
पाचे सत्तामात्र ज्ञान अप्तते, अज्ञान विग्रहाका ते नसते, ज्ञानविग्रह आपल्या 
देवतेची विद्या जीवना देऊ शकतो, कारण विद्यास्वीकारानतर त्याला आपल्या 
देवतामद्राच्या आधारे जीवस्वरूप दिसून तो त्यावरीरु येप पाहू दाकतो. 
अज्ञान विग्रह ते पाहू शकंत नाही, म्हणून तो षिद्या देऊ शकत नाही, 
ज्ञान विग्रह ईश्वरावताराला ईश्वर म्हणून ओढखू शकतो. कारण जीवाची 
मव्कमें त्याला दिसतात, आणि ईश्वरावतार हा सामान्य मनुष्यजीवाप्रमाणे 
असला तरौ त्याच्या खिकाणी महकमे दिस्त नाहीत म्हणून हा ईंश्वरावतार 
होय हे त्याला जाणता येते. तो ओरगणीला पाहू शकतो, तिच्याहि रिकाणी 
भके नसतात, पण म्हणून तो तिला ईश्वर म्दणतो असे मात्र नादी. 
कारण इश्वरावतार ओक्रगण्यांच्या परिवाराघहिति अस्तो तक्ष ओठगणी 
नसते, याचे ज्ञान त्याला जसते; आणि ओकगणी सपरिवार दिसत नसल्यामुफे 
तो तिला इश्वर म्दणत नादी. अज्ञान विग्रहाला यापैकी कोणतेच ज्ञान नसते 
लाला भओढगणी दिस्त नाही, तो जीवाची मन्कमँ पाह शकत नाही वं 
म्हणून ईश्वरावताराला इश्वर म्हणून तो ओढलू शकत नाटी, उदा : परञ्यराम 
हा अज्ञानविप्रह होता, म्हणूनच श्रीदत्तात्रेयप्रभूला . तो ईंश्वरावतार म्हणून 
जू शला नादी. एकवीरा ही ज्ञानविग्रह होती. म्हणूनच ज्याच्या दर्श- 
नाने कावडीला कोब फुटतीर तो श्रीदत्तात्रयेप्रमु दोय अशी खण तिने 
परङ्रामाला सागितंटी होती. 


५ न. 





१. ‹ विद्या स्वीकरिसी तरि रेप देखे : म्हणने जीवस्वरूपाचे मन्यधार श्वान 
न स्वीकरी म्दणजे अशान विग्रह तरिन देखे? (वि. बं. ४७) 
२.* विग्रहवंते विया स्वीकारिरी चर इंश्वराते देखे : मेर न देखे; [पुढे 
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विग्रह धारण करण्याचे चार प्रकार 

्रह्मांडस्थांनी अवतार अथवा विग्रह धारण करण्याचे एकूण चार 
प्रकार आहेत. (१) गभं, (२) पतित. (3) दवडणे. (४) रचून, यापक्ी 
पटिल्या तीन प्रकारांची ओक्ख आपण करून चेतकेली अष्टि. गभी अवतार 
चेतना मतिच्या उदरातून या विग्रहावताराचा जो पिंड बाहिर पडतो तो 
प्रापचिक अप्छा तरौ त्यात जीव्वरूप व्याप्त नसते तर ब्रह्माडस्थेतून विभा- 
गलेठे देवतास्वरूप व्याप्त असते, रचून अवतार घ्यायचा याचा अर्थं भसा 
की, स्वतःच्या अवतारास्ाटी नवीन प्रापंचिक देह तयार करायचा व॒त्यात 
` व्यापून अवतरायचे. परमेश्वर या चोध्या प्रकाराने म्हणजे रचून अवतार 
कधीच घेत नाही, ब्रह्मांडस्थाच घेतात हा त्याचा विशेष होय, 

या चारदहि प्रकारापेकी कोणत्याहि प्रकोरे अवतार घेतला तरौ अज्ञान- 
विग्रह हा अवतारकाक्ापासून अन्ञानच असतो, पण ज्ञानविग्रह देखील 
आपल्या पिंडाच्या बारा व्ेपर्थतं अज्ञान असतो. नंतर तो ज्ञान स्वीकारतो. 
तथापि पतित, दवडणे वे रचून या प्रकारांनी अवतार पेतांना ज्यात ्रवेश 
करायचा ते पतित, ज्याला दवडायच त्याचे किंवा नवीन रचकेके शरीर बारा 
पेक्षा अधिक वर्षाचि असर तर ज्ञानविग्रहारा अवतारकाठापासूनच ज्ञान ` 
स्वीकारता येते. पण समजा दहा वष वयाच्या पतितात प्रवेश करून ज्ञान 
विग्रह स्वीकारायचा असे तर विरह धारण केल्यानंतर आणखी दोन व्र 
भ्ज्ञान राष्रन मग त्याखा ज्ञान स्वीकारता येईल. 

एका ओकगणीपासून अयाप्रमाणे दुसरी ओकगणी विभागत नाही, 
एका ब्रह्माडस्थेपासून ज्याप्रमाणे दुसरी ब्रह्मांडस्था विभागत नादी, आणि 
एका पिंडस्थेपासून ज्याप्रमाणे दुसरी पिंडस्था विभागत नाही त्याप्रमाणे 
एका विग्रहापासून दुसरा विरह विभागू शकते नाही. कारण या सर्वाचि 
चाल ]मलकर्मे देखे जीवाची : हैश्वरी न देखे : देवतेसि न देखे मटकर्मे परिते 
शकटी : ईश्वर सपरिवारी : परशराम अज्ञान न देखे : येकदिरा निच्यावत ः 
तिया खण सांगितलीं › ( वि, स्थ. ४७) 1. 

१, “ दे वतेचा अवतारं मरहणी च्यारि परी: रचोनि हे दंश्चरी नाही(वि. स्थ. ४७) 
२. "देवतेस॒विग्रहापालौनि विग्रहन श्वरवेःका पा: खंडश्ान म्हणितके 

म्हणौनि ' ( वि, बं, ४७) | 
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ज्ञान खंडज्ञान असते, प्रत्येक विग्रह नेहमी व्रह्मांडस्थेपासून विभागला 
पादज. तथापि एका ब्रह्मांडस्थेपासून जश्चा अनेक पिंडस्था विभागू संकतातं 
तसे एकाच ब्रह्मांडस्थपासून अनेक विग्रहं ` विमागू शकतात. पप्राण- 
प्रतिमादिकाच्या छिकाणी विग्रहमनां आप्रले सामथ्ये निक्षेप्ता येत नाही, 
ते काथ फक्त ब्रह्मांडस्थ देवताच करू शकते, 
विग्रह्मंचा व्यापार व व्यवस्था 

सक्च विग्रहांना आपापल्या देवतांच्या अन्यक्त स्वरूपावर्घाौतच सगरे 
व्यापार करावे लागनात. कारण त्यांना अन्यक्त स्त्रह्पामयाद्‌ा ओलांडता येत 
नाही, तथापि स्वे अन्यक्त देवतास्वरूपांना व ब्रह्मा डस्थांना जसे परसरा- 
धनत्व असते तसे ते विग्रहाना नसते, देवतांच्या ओकगण्यातदि ब्रह्मडस्था- 
प्रमाणे अघीनत्व नसते. त्या परमेश्वराधीन रहन त्याच्या आशेन वागतात 
त्याप्रमाणे विग्रह हे स्वतत्रतेने वागतात. म्हणज अपे की, नीच देवतावि्र- 
हाला ऊच देवताविग्रह्यच्या आधीन राहावे कामत नाही. ते सर्वं आपापल्या 
विग्रहदेहस्वमावानुसार वर्तेत अघतात., उदा विश्चेच्या त्रद्माडस्थेने जर 
ब्रैखाचा विग्रह घेतला तर व्याघ्ररूपाने अवतरलेला यक्षिणीचा विग्रह व्यार 
भक्षण करणारच. विनश्वेच्या ब्रद्णौडस्थेने आपल्या विग्रहाला वाचव्ण्यासारी 
दुसरीकडे नके तर गोष्ट निरी. तसेच खालच्या देवताविग्रहाने अरण्याला 
वणवा कावलां तर, त्या अरण्यात तृणकीरकादिकांच्या रूपानि असखेके वरील 
देवताचे विग्रह ल्या वणन्यात जून जातील्च॑, आज्ञानविग्रहाला पुढील 
संकट दिसतच नाही, पण ज्ञानविग्रहारः या भावी संकटाचे ज्ञान अपके तरी 
ग्राप्त परिस्थितीत त्याला आपल्या देदस्वभावानुसारच कांगवि लागते कं 
पराभव स्वीकारावा लागतो. 

ज्ञानविग्रह स्वतंवतेने व स्वेच्छेने जीवाला, त्याने अजन केठे असस्यास् 
विद्यादिसाधन देऊ शकतो. तथापि ते देताना त्याला साधनदातृत्वाचे 


4५ + ५ ५ 


१ ‹ बम्हांडी शक्ति जाधिन वयाफारूः : हेहि तथाते: तरि कमा- 
सारीखे दोदर ते निराकरीरे ? ( वि.स्थ, ४७) 

२८ तङ्लीचा वाध वरिलीचिया बेखाते खादकः न चुके: परि 
त्याची बरह्मांडस्था चुकवी : तनकटे बणवेयादुरु कीडिया सुंगिया न चुकवीः 
(ववे, स्थ. ५७) 
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नियम मात्र मोडता येत नाहीत. अज्ञान विग्रहहि अच स्वरतत्रतेने, म्हणजे 
ब्रह्माडस्थेने चेष्टवल्यावाचून राज्य वगैरे काहौ देऊ शकतो. उदाः अयोध्येतील 
रामावतार हा अष्टभेरवदेवतातील विष्णुनामक सात्विक देवतेचा अज्ञान विग्रह्‌ 
होता. ( राम शद्ध सत्वाचा अवतार : वि. ७७ }. दलयाने रावणाखा माहून 
त्याचे राज्य विभीषणाला दिले ते स्वत॑त्तनेच. पण कमभूमीतीर देवरची 
देवता जी यक्षिणी तिचा अज्ञान विग्रह तृरसिंह याने हिरण्यकरयपूला मारून 
त्याचे राज्य प्रल्हादाला दिले ते मात्र अष्टमेरवातील विष्णुनामके देवतेच्या 
चेषटकत्वामुे. अथात्‌, अज्ञान विग्रह वरील देवतेच्या चेष्टकत्वाने त्याचप्रमाणे 
स्वतंत्तेने हि देऊ राकतो. ज्ञान विग्रह दंखील या दोन्ही प्रकारानी देतो पण ते 
जीवाचे कमैलेप पादरूनच. अज्ञानविग्रह ठेप न पाहताच देतो. याचा अर्भ 
इतक्राच की, पुढे दुसन्या कोणव्यातरौ लेपात त्यांनाही उखे भोगायल 
 सापडणारच होती ती अज्ञान विग्रह त्यांना स्वर्तत्रतेने देतो, आणि त्यांना मान 
देऊन त्या विग्रहाची ब्रह्यांइस्था पटीर एखया लेपीचे दे सुख दयालाया 
लेपात भोगविते. अथौत्‌ , या लेषीचे रादिच्े भोग दया पुदीख ठेपात भोगवैतात. 


` शापदग्च विग्रह 

विंग्रहाचा आणखी एक प्रकार आदे, तो ˆ शापदग्ध ˆ विग्रहाचा होय. 
एखादा फलिया आपल्या ब्रह्मास्य देवतेच्या मूर्तीत व्यापून फढाचा उपभोग 
घेत असतांना वरील देवताफलियाने श्प दिल्यामुल्े याल ब्रह्मांडात यावे कागते. 
अदा रीतीने अवतरलेा फलिया म्हणजे शापदग्ध विग्रह दोय, त्याखा 
देवताविग्रह म्हणण्याचे कारण एवठेच की, त्याचा फडछोपभोग सुरू असल्यामुच्छे 
त्याला आपले फढ भोगवण्यासाटी त्याजबरोबर त्याच्या मूर्तीत ब्रह्माडस्थाहि 
अवतरछेखी असते. भीष्मदेव हा ऽटवसूुपैकी एका वदुदेवतेचा असाच शापदग्ध 
विग्रह होता. ( भीष्मदेवो तो भा वु आदु एक वसु : परि शापातव 
अधःपात जाला : वि. मा. ८३ ). असा फष्छिया कमभूमीत आला तरी त्याचा 
देद ब्रह्मांडस्थ देवतेने व्याप्त असल्यामुके याला नवीन कमेनिष्पत्ति नसते. 


च 





१५ ते स्वातंन्नियाचि वर्ते : राज्य देऊ सके :... ते केपात उमचविे 
म्हणिजे तिये लेपी नन्दते ते उमचाधिे : एवं तयाचा केषी राज्य मोगवे एेसे होते : 
तो आका लपीचा भोग येथ निमे : आन या ठपीचा मोग तिये लेपी मोगीःया 
नवि उमचविके › ( वि, बं. ४७) 
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मायास्वरूपाचे विभाग : अवगढ्ा : निद्यनरक : चिज्ञड 
सष्टिस्वनाकाढी ब्रह्मांडन्यापारा्ाटी जश्च प्रलेक देवतेची ब्रह्माडस्था 
व पुढे तिच्यापासून अनेक पिंडस्था आणि विग्रह विभागतात तसे मायास्वरू- 
पाचे देखील विभाग होतात, पैकी अवगक्रा, नित्यनरक, फठस्थ म्दणजे 
ब्रह्मांडस्था हे मायास्वरूपाचे प्रमुख विभाग दोत, कोरे वेधव॑त, विपरीतं 
वेधव॑त (युग पुरे तव अगला असे : वि. मा. १७० ), उपरतीचे प्रमादिये 
याच्थाघारण्या देवराहारीच्या जौवाला एका फकातून दुसन्या फकात घाी- 
पर्यत जर कधौ धाँबून राणे अवद्य असेख तर त्याला राहण्यासाठी हा 
अवगदेचा विभाग होय, एका कमफाच्या आगगाडीतून उतरवला गेल्यापासून 
तो पुढील कम॑फलाच्या आगगाडीत चढवला जापयत थाबून रादण्यासाटी 
अन्यक्त मायेने आप्या स्व्पाधारे तथार केलेली ती दैवरादारीच्या जीर्वाची 
“वैर्टिग सूम * अहि, या अवगक्रा विभागत असतांना जीवाला कोणत्याहि 
श्रकारचे सुखदुःख भोगवे छागत नाही. नित्यनरकाचा विभाग म्हणजे 
ईश्वरावताराच्या हननारुक्े जीवाने जोडलेले नित्यनरकाचे आर््य॑तिक दुःख 
त्याला भोगवण्याची भूमि, दी पूणपणे दुःखमय आहे. तथापि परमेश्वर दररोज . 
जीवाव चितन करतात त्यविकी. या नित्यनरकातील जीवना माया सुहूर्तमरं 
दुःखमुक्त करते. अवग ही खुखदुःखरदित व नित्यनरक हे पूर्णपणे दुखःमय 
असल्यामुखे ही दोन्ही स्थनि कदमलरूप होत. म्दणून ती व्यक्त ब्रह्मांडात न 
आकारता, घरातील पुंज्याप्रमाणे किंवा शहरातील बंदिखान्याप्रमणि, बरह्मा 
डच्या एकां कोपन्याला, म्हणजे व्यक्त ब्रह्मांड व विश्चचे अन्यक्त स्वरूप 
याच्या संधीत आकारलेली आहिते. प्रत्येक ब्रह्मांडपरत्वे अवगका व निलयनरक 
ही स्व्त॑त्ररूपाने भकारलटेली असतात. मायेची तऋयांडस्था म्हणजे चिजड दीदि 
बरह्मांडपरस्वे स्वतंत्र आकारकेली असते 
तम, अवगच्छ, नित्यनरक व॒ चिजड हे मयेचे तीन भाग यात 
बराच फरक आहे. तमोभाग अनादीचा अहि तर बाकौचे तीन भाग सषि 
रचनाकार आकारठे जातात; अथात्‌ महासंहारातं त्यौचका नाश होतो, तसा 
१ तमः अवगव्छा : नित्य : फक ब्रह्मांडावेगठे : कर्मठ ते एके 
कोनी असे : जसा जा एकी कोनी घारङिजि :" ( र. ₹४, संस. १) 


न न. ^ ^ 
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तमोभागाचा होत नाही, त्मोभाग एकच बहि तर बाकीचे भाग ब्रह्माडपरत्ने 
भिज्नमिन्न, अथात्‌ , अनेक आहेत, पिला कृष्णवर्णाचा अहि तर इतर मा- 
येच्या हरितस्वरूपाये आकारठे जातात. पिला प॑चभ्रकारांनी युक्त अहि, तरं 
€ तरातील पंचप्रकार कारणसूपाने असतात्त. हे सवेच विभाग अव्यक्तं भाया- 
स्वरूपाशी साधलेले असतात, पण पहिला अनंत ब्रह्मांडापटीक्डे आहे तर 
बाकौचे भापापल्या ब्रह्मांडाला लागुन ८ विश्वेच्या अव्यक्त स्वरूपावधीत ) 
असततात. त्यातदहि अत्रगका व निद्यनरक हे तर आपापल्या ब्रह्मांडाच्या कोप 
त्याला असतात. त्यांची मयादा अ्त्येकी ५०० योजनांची असते. 


होण्या"तील रिविध मायेचे कार्य 
इतर देवतास्वरूपाप्रमाणे मायेच्या अन्यन्त स्वरूपातहि होण्याचा व 
` उरण्याचा भाव हे. शिवाय मयेच्या स्वूपात ओढगणोचा म्हणून एक 
स्व्तत्र तिसरा भावं आहे. त्यातून व्यक्त परमेश्वराच्या सेवेषादी मयेची 
जीगणी विभागत आणि उरीच्या ऊष वेचाच्या भावातून परमेश्वर ‹ पुरा › 
साठी जड, अजड व चिजड या तीन प्रकारांनी माया विमागून ती व्यक्ता 
वताराच्या ठिकाणी ^ परस्थ › बनते. ( मगि. पा. २०४ ते २०८ पहा. ) 


परमेश्वरपुरासाटी ज्याप्रमाणे उरीच्या भावातून जड, अजड व चिज्जड 
अरा तीन प्रकारनिी मायास्वरूप विभागते दयाप्रमाणे सृष्टीच्या व्यापारासाटी 
जड, अजड व चिञ्जड याच तीन प्रकारांनी पण होण्याच्या मावातून माया 
स्वरूप विभागते, (जड : अजड : चिज्जड एव त्रिविध माया ¦ वि.) यापैकी 
सुष्टीतील प्रत्येक परमाणूमधौर भूतसंधौत अन्नानमय जड मयेचे साम्यं 
केवल दुःखरूपं होडन ग्यापलेले असते, तर परमाणुच्या संघीत॒ भजडमयिये 
खखदुःखमिश्र सामथ्यै व्यापले असते. तृणादिकांच्या ठिकाणी असलेल्या 
या अजड मयेच्या सामथ्यीमुठेच त्या तृणवष्ठि अप्रतवषीप्रमाभै 
किंवा .विषषहीप्रमाणे सुखदुःखरूप व्राटतात, शेण्याच्या  भावातून ` स्टिन्यव- 
स्थेसाठी विभागलेला मायेचा तिसा विभाग चिज्जड होय, हयी मरिच 

१. ‹ जड स्हण्रजे मृत्तिका. केवन दुःख › (वि. स्थ.५) 

२. ' अजड ` म्हणजे चेतन फडके मिश्रे : वृणाचिये ठाडनि दिश्वंफल्या 


घेड्छी › ( सदर ) 


२५० . महानुभाव तच्वक्ञान 
चिज्जडं ब्रह्मांडस्था निःप्रापं चिक च केवकछ सुखमय असते, तिला चिज्जड 
 स्हणण्याचे कारण असेकीतीक्ञान व॒ अउन्ञानसूप असते. तिला आपल्या 
ब्रह्मांडावे ज्ञान असते म्दणून ती ^ चित्‌” आणि इतर ब्रह्मांडे अज्ञान असते 
म्हणून ती ‹ जड ‡ होध. जीवाला सूक्षमप्रपैचर्चनेवे साम्यं देडन जन्माला 
चातल्यानतर उदासीन ज्ञलिल्या मायामाउलीचा मनोधमं जीवाच्या रिकाणी 
गुंतछेला असतो, ( संस. १०). तो रुष्टीत असताना त्याला दुःख वरे 
होता कामा नये, या मनोधमापुरेच सुष्टिग्यवस्था राखण्यासाठी अन्यक्तमाया 
`चिज्जडेच्या पाने आकरारते, या चिज्जड माया, निर्माण ज्ञलेल्या सृष्टीतीक 
सैव जीवाचा फार अभिमान अशतो. ( घटघटाभिमानीएु अनुस्यूत : वि.४ ). 
समं जीवमाघ्राची तिला ममता असते, पण दयात तिच्या प्राप्तीचे साधम 
करणान्या जीवाविषयी तिला विशेष अभिमान वाटतो. परमेश्वरप्राप्तीसारी 
जो दैवरादारीची क्रिया करीत असे ल्याविषयी ती सर्वात अधिक प्रेम बाकगते, 
मनुष्ययोनीखालील जीवाला कोणी दुखवले तर तिला दुःख बार्ते, त्याभुे 
तिचे मन पठते, तिच्या साधनवैताला कोणी दुखवले तर तौ श्चुब्ध दते 
भाणि परमे श्वराला अनुसरून दैवरादाटी ची क्रिया करणाराला जर कोणौ त्रास 
दिला तर तिचे अतःकरण जढ्ायला लाते. परमेश्वरावतार ज्या ज्या बेटी 
विज्ञानमूर्तिं धारण करतो त्यवेकौ दा विज्ञानदेहात व्यापण्यासाठी, विज्ञान- 
देहात पुरस्थ देण्यासाठी विभागलेखी जड, अजड ब चिजड माया दही या 
होण्याच्या भावातीखच अक्षते, उरौच्या भावातीरु नसते, अर्थात्‌, दोण्याच्या 
भावातून जड, अजड व चिजड या त्निविध प्रकारांनी खष्टि्यवस्थेसाटी 
विभागे त्रिविध माया ही परमेश्वराच्या विज्ञान-दे्ासारी विभागलेल्या 
त्रिविध मयेद्रून वेगत्मी असते, 
इतर देवताप्रमाणे मायेला विग्रह व पिंडस्था नाहीत, एका दृष्टीने संल 
(मगे पान १४५ ते १५२ पहा) ही मायेची पिंडस्थाच होय. कारण विदय स्ञाल्या- 


१. ‹ ज्ञान भज्ञान दोन्ही बोद्ध › (वि, स्थ. ४) ‹ चिज्जड ्हणसै 
निःपपंच फ : केव सुख › (वि, स्थ. ५) 
२, घटाभिमानी म्हणजे चिजड : तृणादिकाचिये उनि विश्वफनिया 
बेरी : (वि, स्थ. ४) 
° जीवमाग्री दुखवे : मनुभ्याचा राह पाटे : साधन्वताचा उह 
क्षोभे : दैवराहाटी जके! (वि, स्थ, ४) र 
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५, 


नंतर देवर्ताच्या विया्वतांना साजात्यवेधासाटी जा आपल्या देवतांच्या 
पिंडस्था प्रकराशातात त्याप्रमाणें चैतन्यविदावंताला व आत्मोपास्तीच्या साधन- 
वंताला साजाव्यवेधासाटी हरित मायेचा सं॑लप्न प्रकाशतो. पण इतर पिंड- 
स्थाहून संलप्नाचे स्वरूप बरेच वेगठे अहे. देवतांच्या पिंडस्था द्या आपा- 

पल्य ब्रह्मडस्थेपासून विभागतात तर संठ्न अव्यक्त मायेच्या स्वषूपातून 
विभागतो. इतर पिंडस्था आपल्या ब्रह्मडस्थापासून वारंवार विभागतात, पण 
संलम्र हा मू सष्टीच्था आरंभीच विभागकेला आहे, संहारकाठी त्याचा 
नाश होत नाही व प्रावाहिक सुष्टीत तो विभागतदहिं नादी. इतर पिंडस्था 
मनष्यदारीरात मेदम।सात्मक होऊन राहतात, तर संलम्न . जीवस्वरूपाला 
व्यापून राहतो. शरीरातृन जीव निघून गेव्यावर थोडा वेक वार पाहून 
देवतांच्था पिंडस्था निघून जातात; पण संल हा जीवाला कायमचा 
लागलेला असल्यासुके तो जीवाबरोबर च निघून जातो. हे सवै खरे असे तरी 
संलम्नाला ‹ पिंडस्था म्हणून संबोधीत नाहीत. कारण, पडतिर्यचादिकौच्या 
टिकाणी कोणतीच पिंडस्था नसते; सलपर मात्र तेथे जीवस्वरपाला लामूनच 
असतो, यावकून सल द्य पिंडस्था नखल्याचे दिन येइल 





ग्रकरण-८ वे 


क्रियापाक 


गो विकि 


की वरघोनि क्षाडा : पएरक्षारा करी माकोडा 

तैसा भव-रासि जीव बापुडा : संखरतुसे 

संखार कुपाचा पोटी : कम माङिका घरी 

वाया यंत्रारुूढ जीव सृष्टी : जमतुसे (क्र, व. १७४, १७५ ) 


प्रास्ताविक 


निरानद जीवाला ईश्वरस्वरूपाचा आनंद प्राप्त करून पेता यावा 
म्हणून या सृष्टीची सचना परमेश्वराने केलौ, पण ईश्वराच्या आनैदाला पात्र 
दोण्यासारी बद्धमुक्त जौवाने आपल्या स्वरूपीची अनादिअविदया परमेश्वर- 
कृपेने छेदून घेतली पादिजे, लया ङृपेला पात्र दोण्यास्तारी ज्ञानप्रेमाची आव- 
यक ती किया द्याने केरी पादिन. दही क्रिया करता यावी म्हणून अन्यक्त 
जीव व्यक्त दोण अवदय होते. त्यासाठी परमश्वराने आपली प्रपचरचनेची 
मरवृत्ति जाणवताच संलप्राचे खाद्य देऊन माया जीवांना तमोभागावाहेर ठक- 
र्ते व आद्यमक् छावते; आणि एथूनच जीवाच्या मागे कमि बंधन काय- 
मचे रागते, नाना देवतामठांची रचना करून ( म्हणजे “प्म करन 
कारण, ˆ कमं शब्दे मढही बोलिजिति “ उद्ध. ४६) तो सूक्ष्म देह धारण 
करतो, स्थूल शरीरात प्रवेदतो आणि नंतर ईइधरप्राप्तीच्या क्रियांना सुरवात 
करतो. सारांश, तमोभागातून बहिर पडल्यापासून तो इश्वराचा आनंद प्रास्त 
करून धेदैपर्य॑त जीव नाना प्रकारच्या क्रिया करीत भतो, या क्रि्यानौच तो 


<. क्रियापाक रणदे 





च॑धनात गोवला जातो आणि तो सयुक्त होऊ शकतो तोहि क्रियांनौव. कमौच्या 
बंधनातून खरण्यासराठी “ ज्ञान मोचक › ( वि. मा. १ ); “ आत्मज्ञाने मोक्ष 
(वि, १३२ ) या नियमानुसार ईश्वराचे ज्ञान पाटिज दे खरे आणि त्या ष्टे 
° कर्मणा बध्यते जन्तु्वियया तु प्रसुच्यते › हा मोक्षाचा सनातन नियम 
मंहालभोवाच्याहि मोक्षमागौला लागू पडतो. तथापि ज्ञानोत्तर कम॑ केल्या- 
वाचून जीव मुक्तषीला पोचू शकत नादी, चुसते ईवरापासून श्ान शाले म्हणजे 
जीव मुक्त होतो असे नाही. ज्ञानानंतर त्याने परमेश्वराखां अनुसर पाहिजे, 
प्रमादी न होता अंसतीपरीचा आचार उत्तम रीतीने आचरन प्रथम चान्द 
ज्ञान चरित केले पाहिजे, नतर अपरोक्षात व सामान्यात मढकमौचि श्चाठन 
कटे पाहिजे; भाणि विशेषल्ञानात कृपास्पदीचे दुःख भोगे पाज. तेच्डां तोः 
अविया-ठेदाचारी इश्वरकृपेला पात्र होतो. प्रेमौ भक्ताकटूनदि हे सगठे भ्नाले' 
पादिजे, ते व्याला खाभलेल्या परमे श्वराच्या सज्िधानपामभ्योने व सेवादास्याने 
होते इतकेच. स्वाभाविक कां होईनात पण सेवादास्याचौ क्रियाकम त्याज- 
कटून घडल्यावाचून मककमौचा नाश होत नाही, आणि म्हणूनच प्राप्ती- 
पर्यत जीवाठः क्रिया करान्याच लागतात असे वर म्हटले बाहे, “ ज्ञानाभिः 
सर कर्माणि भस्मघात्ुरेतऽ भुन › ( गी. ४-३७) याचा किंवा भात्मज्ञाने 
मोक्ठ ° याचा अर्थं इतकाच की, परमेश्वराच यथाथ ज्ञान इ्ञाल्यामुके स॒क्ती- 
सारौ आपण काय केठे पादिजे हे साघकाला कठते. या क्रियाप्रकरणालाच 
महानुभाव महंत ° क्रियापाक › असे नाब देतात, या क्रियापाकाचे स्वरूप 


+ 


भरस्तुत भ्रकरणात पादावयाचे आदह. 


क्मेभूमीतीर कमं । 

अ्थीत्‌ , आपणाला कमेभूमीतील म्हणजे ^ हिमासेतुमध्ये पाच शते * 
(वि. २१० ) असकेल्या स्यानात मनुष्यदेहधारी जीवाकद्न (शंस, २५) 
दोणात्या कर्माचाच या ठिकाणी विचार करावयाचा आदि. कारण, मुक्तीला जी 
कम कारणीभूत होतात ती कमैभुमीतीर व मनुष्येदहातीख्च, इतर नब्डेत. 
"कर्मभूमौ * मध्ये म्हणजे कमभूमिनामक स्थकमयोदेत व ॒मनुष्यदेहात 
९ एक करीता एक नीमे : एक निफजे ” (वि, २०८ ), भते अंसस्यासुलेच 
क्रियापाकाचा गतावा निर्माण स्चाला अदि आणि म्हणूनच याचा विचार 
करायचा, उलट इतरतर भोगभूमीत व “ स्वर्गी ‡ नरी असे तेचि निमेः 
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(वि. २०८) असा सरढ नियम अपव्यामुे द्यां विचार करण्याची गरजच 
नाही. भोगभूमीतील मल्याची व इतर योनीतील जीवांची क्रमेही दाना 
जक्षि बेधनकारक नसतात तशीच ती सुक्तिप्रदहि नसतात. अथौत्‌, मोक्षाच्या 
दृष्टीने ती व्यथै होत. बैधमोक्षाला कारणीभूत होणारी कमे कर्मभूमीतीलच. 
दयांचाच आपण आता विचार करू या. | 


क्मैवादाचे महत्व 

मोक्षप्राप्ठीला कर्मच कारणभूत होत असल्यामुक्े श्रीचक्रधरस्वामीनी 
मनुष्यजीवांना ˆ नियतं कुर्‌ कम॑ त्वं › ( गी.३-८ ) “ देह पडे तव करति 
( आ. मा. २१७ ) अघाच उपदे केलेला आहे. कारण ˆ उपा ॐ न पर्विज 
एसे काइ अपे “ ८ वि. २७८ )-उपाय केल्याने मिक्त नाही असे या खष्टीत 
काहीच नाही. दष्टातील व अष््टातील, कर्मराहारीतील व दैवशहायीतील, स॑ता- 
तील आणि अपतातील असे एकि साध्य नाही की जे मिल्छवण्याक्षाटी उपाय 
नाही, परमे्वराच्या यथार्थं ज्ञानाने हे उपाय आपण माहीत करून धेन 
तदनुसार कि्याचे आचरण मात्र केरे पादिजे. अर्थात्‌, मोक्षास्ाटी आचरा- 
यची क्रिया सतक्रियाच पादि, वाईट शरिया आचषन कुणाचे कथ चांगषे 
क्के भटे. का १ ' उन्खटे करीत साता कन्हणी गोमटेयाते न पे : गोम 
करीत साता कन्हणीःउ-खटेयाते न पे ° (आ. २२३) हा तर खामान्य नियम 
अहि. म्हणून निरतिश्चय खख प्राप्र करून देणारी पुण्यक्रिया आचरणेच 
योग्य हदल. लोकिकात पालि तरी " पुरषु आपुले करणीय म्हणौनि प्रवर्त 
तेया द्रन्याची सते भीठती › (आ, ४२ ); ! पुस्खु आपुके करणीय करीत साता 
तेथचि कीर्तति पवि › (आ. २२३). आपले कतेव्यकरमे केत्याने पुरुषाला संपत्ति 
व कीतिं मिते. इतकेच नादी तर " कमेवशे जीवु सकी पावे * (वि. २०५) 
अथात्‌, ज्ञान व ` प्रेमहि याला मिद्‌ शकते, व शेवटी तो उद्धरून जाऊ 
शकतो.“ कमेव जीव धकठही पव : एक वायोनि › ( वि. २०५) असे 
श्रीचक्रधरस्वामींनी म्हरछे आदे ते केवकठ सहेतुक कमासबधी. पण निहतुकष. 
क्रियांनौ मात्र मनुष्यजीव ज्ञानप्रेम प्राप्त करून उद्धरला जाऊ शकतो यात 
दौकाच नाद्य. म्हणून मोक्षप्राप्नीसायी आपके कर्तव्यकर्म बजावण्यास मनुष्यं 
जीवाने सदासर्वदा सिद्ध सखे पादिजे, आणि तो सिद्ध असला म्हणजे मग 
परमेश्वर याला सराह्भूत श्चाल्यावाचूने रहात नाही. “ पुरूष प्रयत्नी देवाचे 
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साद्य ” (आ. १०२); ˆ पुष तुल जेतुला प्रयत्न करी तेतुल तेतु दैव 
साद्यते करी  ( आ. मा. ११७ ) हा न्यायौ इश्वराचा नियमच आदे, आणि 
म्दणून ° पुस्मे आपुखे करणीये करौनि असवे. तो आपके कर्तव्यकर्म 
करीत असला म्हणजे ^ मग दैवे करावे ते दैवचि करील › (आ, मा. ११६). 
यात साधकांना भ्रीचक्रधरस्वामींनी दिले प्रयत्नवादाची शिकवण पारमार्थिक 
प्राप्तीच्याच नन्दे तर इदोकिक सुखसण्द्धिसंपादनाच्या दष्टीनेहि अत्यैत 
महत्त्वाची दोय. इहरोक काय कवा परलोक काय, भापणाला प्राप्त करून 
घेता येणे शक्य नादी अशा नैराश्याने ग्रासटेल्या पुरषाना स्वामींचे सगणे 
आहे की, या सूष्टीत प्रत्येक गोष्टीला उपाय अहे आणि तो उपाय “ कराल 
तरि होईल की गा” (आ, मा. १७७). म्हणून मनुष्यजीवनि . मोक्ष 
प्राप्तीच्या क्रिया भआपणाकटून अवश्य केल्या पाटिजित, त्या सिद्धीला नेणारा 
 जीवोद्धरणन्यसनिया कृपाद्‌ परमेश्वर समथ आदे | 


क्रिया म्हणजे काय ! 

एवंगुण वििष्ट क्रियेचे स्वरूप तरौ काय ते प्रथम पादे पादिजे. "यक्कियते 
-तत्कम › ( उद्ध. ४६ ) अशौ कर्माची उफं क्रियेची व्याल्या श्रीचक्रधर- 
स्वामीनी की भादहे ^ केठे जाते “ ( क्रियते ) यात शारीरिक व्यापार सूचितं 
स्रा आदि. तिकडे लक्ष्य दिले तर शारीरिक व्यापारांनौ होणास्या तेवन्याच 
क्रिया भसे मानावे लागेल, पण ते बरोबर नाही, परत्यक क्रिया प्रथम मानसिक, 
मग वाचिक, आणि तदनतर कायिक होऊन पूणे देते. एखादौ क्रिया कर- 
ण्याचा उद्टेख मनुष्याने केका म्दणजे ती मानसिक त्रिया दोय. तदतरत्या 
क्रियेच्या अध्यासाने मनुष्य आपला उव बोदन दाखवितो-ती वाचिक 
करतो; आणि मग प्रत्यक्ष ती क्रिया शरीराने करतो. तशी ती संपूणे स्चाली 
म्हणजे एक क्रिया घडली. मनुष्याने केलेल्या मानसिक उद्टेखालाच आगंतुक' 
क्रिया असे म्हणतात, त्याच्या वाचिक हपांतराला अनारन्ध' क्रिया म्हणतात, 
व कायिक क्रियेला श्रारम्धः क्रिया म्हणतात, मानसिक उ्ेखाला ˆ भग॑तु 2 
म्हणण्याचे कारण असे की, इतर कुणाच्या प्रेरणेने नन्दे तर स्वेच्छेने जीवान 
तिचा संकल्प केलेला असतो, त्या सकल्पातून पुटी क्रियेचे आगमन 
ब्हायचे असते. अशा उद्टैखात्मक आर्गतुक क्रिया जीव अनेक करीत असतो. 
त्या सर्वच त्याला भाठ्वणदि रादत नाद्य, म्दणून प्रत्यक आगंतुक क्रियेचे 
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चेष्टकत्व संलस्न करतो. या वेष्टकत्वाने जौवाला लया ॒च्रियेच्या आपल्या उदे- 
खाची आख्वण होऊन ती क्रिया आपण करणार्‌ अत्ते तो बोन द।खवितो, 
म्हणजच ती क्रिया करण्याचा तो निशित विचार करतो, याची ही क्रिया वाचिक्र 
ज्ञाखेली असली तरौ अजून प्रत्यक्ष क्रियेला आरंभ होत नाद्वी. म्हणून तिला 
' 'अनारन्धः असे नाव आहे. या नंतर जीव ती क्रिया कायिक म्हणजे रारीर 
व्यापारानी पूणं करतो, ती पूं क्ञाली म्हणजे तिचा भोग प्रारब्ध क्लाल्म, 
अर्थात्‌ ती क्रिया भोगां जाली. सारांश, जीवाची प्रत्येक क्रिया मानसिक 
वाचिक व काथिकः; किंवा आग॑तुक, अनारब्ध व प्रारन्य अशी त्रिविभागा- 
तमक अते, | 
तथापि प्रसेक क्रिया अशी त्रिविभागात्मक असतेच असे नाही. प्रत्येक 
कायिक क्रिया मानसिक व वाचिकं असतेच. पण काही क्रिया नुसत्याच मान 
सिकं असतात तर कित्येक क्रिया नुसत्याच वाचिक असतात, उदा ¦ संसरणाच्या 
वेधी जीव मकरचना करतो ती निव्वढ मानसिक क्रिया होय, एखादयाचे 
मनातल्या मनात अनिष्ट चितन करणे हीहि क्रिया मानसिक असून ती प्रार- 
न्धच होय, कारण ती पूणं क्रिया होय. कादी क्रिया वाचिक असतात. उदा 
एखाय्याला शिवी देणे रकंवा एखायाच्या भव्याबुन्यासाटी मंत्राचा जप करणें 
या क्रिया वाचिक असूनि पूणं क्रिया होत आणि श्हणून त्या प्रारब्ध होतं 
क्रियेथा स्वभावधरम 
कमभूमीतील प्रत्यक क्रियेचा एक सहज स्वभाव किंवा परिणाम अघा 
कौ, तिने एक भोग निमानला जातो तर दुसरा भोग तयार होतो. (वि, २०८) 
उदा ‡ चष्टय॑तरी करून देवखेल्या पुण्यत्रियेमुरे या वेके एखायारा मनुष्यं 
देह मिकाला अघे समजा. हा मनुष्यदेहाचा भोग भोगतांना पूर्वी केठेस्या 
क्रियिचा भोग निमानला जातो म्हणजे भोगुन षार पडतो, पण हाच भोग 
भोगतांना जीवाकडू न अनेक कृत्ये होतात ` व त्यामुट्धे नवीन कमि टेप 
त्याला ागतात. हे रेप पुढे भोगावयाचे अतीत, देच निरान्या सब्दात 
सांगावयाचे तर कर्मभूमीतील प्रत्येक क्रियेने जुना भोग भोगा जाऊन नवीनं 
कर्माची निष्पत्ति दोण सुरू भसते अघे म्हणता येईल. ` (मागे पा. ५६ व ५७ 
पा ). मी जर एखलायाला ठार मारले तर ज्या मनुष्यदेदयोत ही क्रिया 
घडी त्या-मनुष्यदेदाचा लेप अद्तः का दोदना पणं निमानं गे व व्याजः 
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चंरोबर ठार मारण्याच्या अपतत क्रियमुषे जडत्वादिकांची निष्पत्ति माह््या~ 
कडून शेते. अथवा यज्ञासारखा बदहियाग भाचरल्याने मनुष्यदेदाचा केप 
निमानला जान इद्रादिकपिकी एखाद्या देवतेचे फ निष्पन्न होते, सारांश, 
-कमंभूमौतील प्रदेक च्रियेसुके ° एक करीता एक नमे * हा सामान्य नियम होय, 
तमोभागातून सष्टीत आल्यापसून तो प्राप्तौीला पोचेपर्थतं श्रदयेक 
-जीवाच्या अनंत -सष्टीतील आयुष्याचा. पर हा ल्याच्या संतास॑त कमाौच्या 
तेतुंनी विणलला असतो. याच्या क्माचा हा प्रवाह, लाला. परमेश्वराचे ज्ञान 
होउन तो दयाला अनुसरेपर्यत एकसारखा वाहत असतो. या प्रवादाच्या 
खटाकात सापडन जीव एकसारखा खालौचर गरंक्व्या खातो. द्यातून बाहेर 
उण्यासाटी परमेश्वरनुसरणान्यतिरिक्त जीव जीजौ क्रियाकरतोत्यात्या 
क्रियेने तो सुरत तर नीच, उलट लयापासन अधिकाधिक कमेबधने निमाण 
होउन त्यात तो अधिकेच अदढकून पडतो. आगंतुक क्रिया अनारब्धाखा ब 
अनारन्य किया प्रारब्ध क्रियेला जशी “प्रतिकारण ” होते तश प्रत्येकं क्रिया 
दुसन्या कोणत्या तरी ` क्रियिला प्रतिकारण द्योते. ती फठालाहि कारणं 
होते. (क्रिया क्रिये प्रति कारणःका फठाप्रति कारणःवि. मा. १०२). 
उदा; एखाया माणसानि दुसम्या एखायया माणसाला.सहेतुक भोजन घातले तर 
वयाची ती क्रिया फडाला कारण हदोदल, कारण, स्यापासून पुटे खया भोजन 
घालणान्या जीवाल मनुष्यदेहावे फक्छ प्राप्त ददल, पण.त्याची हीच क्रिया 
इतर अनेकं क्रियांनाहि प्रतिकारण होत असते. कारण पढे मिररेल्या 
मनुष्येदहाच्या फरात त्याच्याकंडून जौ कृत्ये होतीर त्या सर्वांना कारण 
त्याचौ मूढची भोजनकरिया दोय. 
क्रिया उभयरूप : संतासंत भिध्र 
क्रियेचें दुस्तरे स्वाभाविक रूप असे की, प्रत्येक क्रिया ही उभयशूप 
( क्रिया उभूप : वि, २०६ ) म्हणजे संतासतमिश्न असते. देषतेप्रीत्यथ 
पुल तीडणे ही क्रिया एका दृष्टीने संत क्रिया आहे. कारण फुके तोडणाराच्या 
मनातीर देवतापूजेचा हेतु श्यद्ध व पुण्यकारक असतो. पण त्याच क्रियेपुढे 
असंत  निष्पत्तिहि होते. कारण फुले तोडता॑ना तेथीरु अनेक सूक्ष्मातिसुकष्म 
कौवांची हस्या होते. यज्ञात बलम देणे हौ क्रिया देवतेग्रीत्यधं असल्यामुके 
तौ खत करिया होय, पण त्याच क्रियेमुके एका प्राण्याची हत्या होते म्हणून तती ` 
असंतदिः होय. फार क्षत्र प्रण . बोणे, तरार, . रा वेगे कमरे किथादि 
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अशाच संतास॑त भिश्र होत, याची आणखीहि एक दोन उदाहरणे पाहू. कमे- 
राहारीतील सर्वात श्रेष्ठ खुखफक जे वैतन्यफढ, तत्पील्रं होणान्या वैतन्य- 
विद्यादि क्रियातहि स॑तास॑तमिश्रता अस्रतेच॑. चैतन्यविदयाव॑त क्षोभवला तर 
क्षोभ पावतो, ल्यामुके त्याच्या हातून संत क्रिया होतानाच असंत क्रियाहि 
होते. कलियुगातील कनिष्ठ बहियांग जो दान तो आचरतांन) म्हणजे दान 
देताना पिश्वीत हात घातल्याने किंवा प्रत्यक्ष दानप्रसंगी देखील सक्षम 
जीवजंतूची हत्या होजन संत क्रियिबरोबर असंतनिष्य्तिहि होते, `म्दण्‌- 
नच सवे क्रिया स॑तास॑तमिश्न; एवं उभयप असतात असे म्दटरे अदि. 
असंत प्रधान : संत आयुषंगिक 

या स॑तासंतमिश्र क्रियत संतास॑त समान असतात असे नादी. दै 
प्रमाण त्या त्या क्रियेच्या स्वरूपावर भवलंतरून आदे. काही क्रियामप्रे भसत 
क्रिया प्रधान व स॑त क्रिया भानुष॑शिक अर्हते. उदाः (१) मनुष्याने आत्म- 
धात केला किंवा परधात केरा तर ती मनुष्यहननाचौ क्रिया म्हणून प्राधा- 
न्याने अस॑त क्रिया होय, तिचे फक म्हणून जडत्वाचे नरक भोगि 
लागतात. पण अआत्मघातामुक्े आपल्या श्रना, आनंद होतो, तसेच परघा- 
तासु त्या परक्याच्या शात्छवी मने आनंदित होतात आणि तेभरेत खायला 
मिका म्हणून वन्यप्राणी, जलचर किंवा भुतेखेते तुष्ट होतात. या आनुषं- 
भिक क्रिया संतरूप होत. या संतक्रियेचे फक म्हणून जडत्वाच्या रोवरी 
प्रहरभर दुःख आकपरून घेऊन दुःखाभावी छख मिरत. (२) दुसन्याची 
अथात्‌ भवुष्याची अतःकरणे दुखवल्याने मनुष्याला चलद्रपाचे केप लागतात 
म्हणजे पञयुतिर्यचादि नरकयोनि प्राप्त होतात. उदाः एल्लाया बैराग्याच्या 
डोक्यावर्‌ आपण आपले. ओज्ञे ठेवले तर त्याचे अतःकरण दुखते, दे प्रधान 

१. चेतन्य विद्ये आदिकरानि: संतासंत मिश्रः का पाः क्षोभविकेया 
विभादति पावत असे म्हणौनि › (वि, ब. २०६) । 

२. ' दरन्याचिये बाखारी हात वालित। एक सपूर अतु मरती : तेणे संतं क्रिया 
चरिता मिश्र दुःखाचे साधन निफजे ` ( सदर ) 

' क्रिया उभयरूप म्हणजे क्म॑राहदारी कियामात्राच्या . श्री संव 

अस्त ताची निष्पसि 2 (वि, स्थ, २०६) 

४. “ मग प्रधान असत : अनुषगिक येर्‌ ` ( सदर्‌.) 
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असत. पण त्या ज्रियभुदे आपण, भापके मित्र व त्याचे शन्न क्षणभर सुखी 
होतात, दौ आदुषंगिक संत क्रिया होय, (३) पञ्युपक्ष्याच्या हननाने मनुष्या- 
ला स्थावराचे देह मिकतात, म्हणजे वृक्षतिकादिकांच्या . जन्माला जवि 
लागते, वाधर्सिहादिकंचि हनन ही प्रधान असंत क्रिया, पण त्यामुके . एरी 
ल्या वाघिंहांना बद पडणारे बेल, म्हदौै, हरण कीरे प्राणी सुखो होतात, 
ही आनुष॑गिक संत क्रिया क्राटी. (४) स्थावराचा म्हणजे वृक्षरतिकादिकांचा 
भग .केला तर प्राधान्याने स्थावरभंगाची असंत क्रिया दहोउन तिच्यामुके 
देश्चवढ नरक भोगवि ऊागतात. पण ते श्चाड तोडल्याने काही प्राण्यांना 
तात्कालिक जे सुख वाटते ती संत क्रिया आनुर्षगिक हीय, (५) चर्दरूांना 
ठार न मारता त्यांची अंतःकरणे दुखवली गेली तर असंत श्रिया होन 
देश्चवक नरक भोगवि लागतात. पण ॒त्यामुढे इतरांची अंतःकरणे सखी 
केल्याची संतक्रिय। होऊन तिचे फठ म्हणून चित्‌ सुखहि भोगायला मिक्त, 


असंत-प्रधान संत-आयुरषगिक क्रियाप्रमाणेच काही क्रिया संत-प्रधान 
व असंत आ्षंगिक असतात, अगदी आरंभ दिलेली उदाहरणे याच प्रका- 
रची अहित, देवता चे अतर्याग बहिर्याग याच्या सवै क्रिया संतप्रधान भत 
आनुषंगिक होत, कारण द्या करर्तान।. अप्रत्यक्ष रीतीने अनेक सृक्ष्मातिसूष्ष्म 
जीवजंतूचो हत्या बदहियागियाकडून व अतया गियाकडून होतच सते | 
सलेप व निप श्रिया 
क्रियिचा आणखी एक स्वभावविदेष असा की, -करमरादाटीतील प्रलेक 
 क्रियिभुदे जीवस्वरूपावर टेप लागतो, जीवाने अनंत खष्टीत केलेल्या सैतास॑त 
सर्वं कर्माची नोद वयाच्या जीवस्वरूपावरं केलेली असते, व्याजकडून एखादी 
क्रिया संपूणतया हेन ती प्रारब्ध क्ञाकी म्हणजे ताबडतोब व्या क्रियिचां लेप 
त्याच्या स्वरूपावर लागतो आणि पुढे परवडौक्रमाने दा लेप जन्हां . मोगा 
होतो तेब्हां तो देवतेकडन भोगवख जातो, केप भोगुन क्षाला म्हणजे तो 
षन्मा जातो तथापि स्याची अस्पष्टशी खण शिक अषतेच, असे अनंत केप 
` वारषार लागून ते भोगल्यावर पुषे जातात, पण कातद्कौवर फोड़ होऊन तो 
नरा .क्षाल्यावरदि रादिलेल्या खुणाप्रमाणे या लेाच्या खुणा उरतातच. यामु 





१, ५ सग वदवेपरी्य ‡ ,. प्रधान संत अनुषगिकं असेतत › (वि, बं. २०६) 
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जीवस्वकूपावर एकं प्रकारचे ˆ कठिनत्व येते, सारांश ^ क्रियेतव लेषु खमे ` 
(वि. मा. १०३) हया स्थूल नियम अषि, ज्या त्रियेमुदे छेषप लागतो तिलं 
‹ छेपिक ° किंवा ‹ स्षलेप क्रिया असे म्हणतात 

पण कमराहारीत मनुष्याकडून होणान्या सवेच क्रिया सटेप असतात 
अठ नाही, ज्यच लेप कागत नाहीत अादहि काही क्रिया असतात. त्यांना 
^ निलैप ` क्रिया म्हणतात. ( एकी निर्छपा क्रियाः वि, मा. १०३). उदा: 
चोकडी, भरते, भावक्रिया वरचे ठेप लागत नाहीत, पण छेप लागत 
नाहीत याचा अथ इतकाच कौ त्याचे प्रगरद्द्य लेप नसतात. तथापि त्या 
ेवजी जीवसरूपी अप्रगट अशौ काही चिन्ह असतातच, ती दिसत नाहीत 
इतकेच. उदा : अपरोक्षज्ञानात ज्ञानिया आपके सगकते कमेलेप स्पष्ट पाहतो व 
त्याचे बहुरूपतेने क्षाक्रण करतो. पण निप करियाचे प्रगटदृदय नसणारे लेप 
तो पाहू शकत नाही, ल्याएेवजी तेथे असलेली अस्पष्ट चिन्दे ' जाणूनच ' त्यांचे 
क्षाचूण तो बहुकामतेने करतो. या निर्वे करियाची अस्पष्ट चिन्देहि जीव- 
स्वरूप नसती तर देवताकडून त्यांचा भोग भोगवलाच गेला नस्ता 
संतासंत क्रिथचा लेप एकच 

प्रत्येक क्रिया संतासंतमिश्र अशी द्विविध अथवा उभयरूप भसते. 
तेष्हां त्याचे. म्दणजे. संताचे व असताचें निरनिरलि लेप लागतात कौ काय? 
असा प्रश्न उपस्थित दोणे साहजिक आहि, पण त्याचे स्पष्ट उत्तर असे की; 
अल्ेक्र दतास्चतमिश्र क्ियिचा ठेप एकच काशतो. तथापि त्या लेपात संत- 
क्रियेवे. चिन्द निरे व असंतक्रियेचें चिन्ह निरे असते, म्दणून संताचा 
ओग सपल्यावर जसंत ८ उदा : चेतन्यफकाचा सतभोग व शेवटी अतिकाचा 
असंतमोग ) ` आणि अस्ताचा संपरस्यावर सेत ( उदा ! जडउत्वाच्या दु्खाचा 
अपतमभोग व रेोव्रटी प्रहरभर सुखाचा संतभोग ) भोगवला जातो. ज्याअर्थी 
एकाच क्ियेवे संतासंत भोग भिश्रत्वाने न भोगिविता भिज्नत्वाने भोगवछे 


मौ 











१, ‹ आस निप महणज्ञे चिन्ह नादी म्हाणितले जरी तरी देवता मोगवोचि 
नेमे : पसे पूवैजी कोकिलि असे: › ( वि. ब, २०६) 

^ क्ियेसी ज़ सतासंत धघडत भसे तो. रेषु एक की भिन्न: केवि 
ना.: भोग भिज्न म्हणोनि ..-परि लेप. एक्रचि ..-आन . संत भोगलिया पाठी असते 
अतिक मोगी तें वेग ग्हणौनि भिं भि विरूप ठप -म्दमित्तठे५ ९ वि॑,२०६ ) 
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१) 1 


जातात त्याअर्थी त्यांची चिन्हे निरनिराढ्ी असतात हे स्पष्ट दिसून येल. 
अथौत्‌, केप . एकव पण त्याच्या आधारे तासंताचे भिन्न भोग भोगवल, 
जातात. याला आणखी एक उदाहरण देता येईल. देवताफकाच्या प्रत्येक छेपात 
जस संतासत भिन्नत्वाने भोगवले जातात तसेच देहाच्या एकाच लेपात 
अनेक सतासत भोग भोगव्रले जातात. एखाद्या विशिष्ट क्षियिने जीवाला, 
मनुष्यदेह मिक्तो. आणि त्याच्या आधि मग नाना प्रकारची युलदुम्खे 
भोगवखी जातात हे प्रत्यक्ष अनुभवाला ग्रेतेच. तेन्हां एका लेपात अनेक 
संतास॑र्ताचौ चिन्हे अषतात हे दिसून येडंल, 


देहारंभक व भोगारंभक । 
यावरून आणखी एक गोष्ट लक्ष्यात येद॑ल की, काही क्रियाच केप 
देहारंभक असतात तर काचे भोगारंभक अषतात, उदा ¦ एलाया मनुष्यालां 
सदेठुक भोजन धातले तर त्यामुक्े कालांतरने मनुष्येदेह मिकतो. अथात्‌. 
मोजनक्रिया पूणं होताच भोजन घालणान्या जीवस्वरूपी मनुष्यत्वांां 
लेप लागतो. या लेपने पुढे मनुष्यदेह भिकणार असस्यायुठे याला देहा- 
रंभक असे म्हणायचे. कुणाचे अंतःकरण दुखवले तर प्ुपक्ष्याच्या देदाचा 
ङेप लगती, तोहि देहारंभक. सारांश, ज्या ज्पाुरे कोणतादि, स्थावराचा 
काय किंवा जगमाचा काय, देह मिक्तो तो देदारंभक लेप होय. उलट 
ज्या लेपामुकरे देह न पिकता नु सता उखखदुःखाचा भोग भोगावा कागतो तो 
केप भोगारभक 'होय. उदां: सव निटैप क्रिया ह्या निव्वकर भोगारंभक होत. 
कारण त्याच्या चिन्हामुक्ते नुवती सुखदुःखे भोगावी लागतात. चौकंडीते 
नरक, भ्रेतत्व वोरेच्या चिन्हात नुसती. दुःख भोगावी रागतात. त्यामुके 
स्वतंत्र देह प्राप्त होतो असे नादी. म्हणून या निकै क्रिया भोगारंभकच होत, 
.इथेः एकं दका येणे साहजिक आहे. ती अशी की, भोगारंभक पाने 

पुढे सुखदुःखाचे भोग भोगावे लागतात हे खरे. पण देदाच्या आधास~ 
` शिवाय हे भोग कसे भोगके जाणार † रेका बरोबर अदि. तिचे उत्तर असे 
की, काटी सुखदुःखे इतर क्रिर्यानी प्राप्त क्षटेल्या देदाच्या आधारे भोगव॑लौ 
` जातात्र, उदाः ` फुटक्रिया भोगारंभक, असतात, त्याच. भोग आधौच 
, प्रप क्चक्ेल्या मनुष्बदेहाच्या आधर भोगवञे जातात, तथापि दया, पुट्टक्रिया 
स्वतंत्र रीतीने देदारंभक असतात अते. मातर नादी. आणि, म्दणूल्ञच त्वा 
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-निव्वठ भोगारंभक करिया असे म्हणायचे. अथात्‌ , प्रत्येक देहारंभक क्रिया ही 
भोगारंभक असतेच ( जेचि देहारंभकू्‌ तेचि . भोगारंभकू : वि. मा. १०४) 
पण भोगारमक़ ही मात्र देहारंभक नसते, तथापि, काटी भोगारंभक किर्यांची 
दुःखे अशी आढटकतात की ती इतर लेपात न भोगता स्वरत रीतीने भोगावी 
लागतात. उदाः चौकडीचे नरक कमरे भोगके जातात ए तर स्वगौतीर एक- 
विसाव्या पुरीत, एक स्वतंत्र चोकंडीचा देह धारण करून, प्रेतदेाचे दुःख 
मोगवण्यासाठीदहि मत्युन॑तर जीवाला “^प्रेतदेह ” धारण करावा खगतो. मग 
चौकी, प्रेतदेह वगेरेवे ठेप नुसंते.भोगारंभक कसे १ याला उत्तर एवढेच क 

या लेषामुदे जीवाला विशिष्ट प्रकारचे दुःख भोगवकले जावे हाच प्रधान हेतु 
अघतो, विशिष्ट देह प्राप्त व्हावा प्रंथान ददु नाही, म्दणूनतेकेष 
भोगारभकच होतः देदारंभक न्दत, दुःख भोगण्याला कवठ साधन किंवा 
आधार म्हणून जे हे देह दिले जातात त्यांना “यातनौ शरीर “ असे निरते 
नाव दिले आहे. खरांश, प्रतिक सलेप किरियेमुष्े लागणाच्या लेपात काही केप 
देदार॑मक असतात त्र काही भोगारभक असतात. ज लेप देदारभक असतात 
ते भोगारंभक देखील असतात. पण भोगारंभक लेप मात्र देहारंमक कधीच 
नसतात, प्रत्येक किरयेमुके जीवस्वकूपावर लागणारौ अस्पष्ट चिन्हे ही 
भोगारंभकच असतात, देदहारंभक नसतात. 


आड वर्षानंतर केप 

मनुष्यजीवाची कमैनिष्पत्ति सुरू होते तौ तो आठ वर्षाचा श्ञाल्यानतर, 
तोप्यैत लयाच्या ठिकाणी संकल्पविकल्प कादीच नसते. त्यामुल्े त्याच्या 
क्रियाना कमैनिष्पत्तीच्या दृष्टीने काहीच महत्व नाही, म्हणून तो कम- 
फलाचा भधिकषारीहि नाही, “ संकल्प विकल्प बाछा ‡ नादी पुण्यपापमढ 
कर्म करिता फढा : नन्दे अधिकारी ॥ नाहौ मानाभिमान.: न म्हणे उत्तमहीन 
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१, * मा तरि निरय भोगावया देह तरौ लागतचि असती की : तरी दे्ारंमक 
नब्डतीदेकेसे षडे; नाते दुःख भोगावया देह देवतादेत अतेः परि देहारभक 
छेष नब्हे : पतरं भोगारमक्कचि होय : तेचि केवि : ना : गोतावी म्हाणितले : ° बाई 
ते यातना शरीर : एवं दुःखभोगाकारणे देवता देत असती ° ( वि.ब॑.२०६ ) 

२. ' तयात एकी लेपरूपा म्दणजे जेचि दे्टारंमक तेचि मेगारंमक ; अनि 
` एकी निपा णे मोगारभका ›.( सदर ) | | 


| ८. क्रियापाक २६३ 
सुचि असुचि हे विवचना ¦ करू नेणे “ ( उद्ध. गी, ४७१, ४७२) 
भास्करभद्टाने म्दटकले अहे ते याच अथाने. पण मनुष्यजीव आर वर्षौचा श्चाला 
म्हणजे मग मात्र तो संकत्पविकल्प करू रकतो. ( आठा वरषा विकत्पु संचरे 
वि. २६० ). त्यामुठे त्याच्या तदुत्तरकाखीन स॑तासंत किच त्याला केष 
ऊागतातः तदूर्वी मात्र लागत नाहीत, दी आठ क म्दणजे जीव जन्मल्याप।सून 
नव्हे तर तो गभत आल्यापासून. मोजायवी. तो आठ वर्षाचा पूर्णं होताच 
द्याची देहाभिमानिनौ देवता त्याच्या सिकाणी विकत्पाचा संचार करत; म्हणजे 
प्रतिमापाषाणाच्या ठायी ईश्वरबुद्धि उपजविते. यवेदी तो निजलेला असला 
तरी लयाला जागा करून याच्या दिकाणी या विकत्पाचा संचार केला जातो 
फट देणारी देवता 

अरा रीतीने जीवान अनंत सृष्टीत अजेन केलेल्या प्रारब्ध कर्मा रेप 
त्याच्या स्वकूपावर रागकेले असतात. दलयाप्रून ज भोगले जातात ते पुसके 
जात्तात. प्रारब्ध कमौचा प्रत्येक केप भोगला मात्र गेलाच पादम, त्याशिवाय 
चालत नाही. ‹ प्रारब्धकर्मणां भोगदिव क्षय :* म्हणजे ^ प्रारल्धा भोगे 
क्षयो ' ( उद्ध. २४ ) हया निधित नियम आदे. जीव कर्मराहारीत अघो की 
दैवराहारौत असो व्याखा आपली प्रारब्ध कम अवदय भोगलीच पाहिजेत, 
दैवरादाटीतील मनुष्यांना “दैवसवा› म्हणजे थोडक्यात अनेक ॒कर्माचा 
° भोगु › ( उद्ध. २५) असतो एवटेच. पण कुणीदहि असले तरौ लाला 
प्रारब्धं कमे भोगल्यावाचून घटत नादी 

क्म॑रादारीतीरु जीवांना प्रारन्ध कमाचा भोग देवता भोगवितात. 
( देवता फढ्दाती : वि. २११ ). सामान्यतः प्रत्येक देहाची एक अभिमा- 
निनौ देवता अघते, ही देद्ाभिमानिनी देवताच त्या देदातौर खखदुःखाचे 
सवै भोग देहिया जीवाला भोगवते. अथात्‌, ज्या देहाभिमानीचा देह 
जीवाला प्राप्त लाला असे तीच त्या देदाचे किंवा त्या देदाच्या आवे 
भोगवि लागणारे सुखदुःखात्मर्‌ भोग ल्या जीवाखा भोगविणार, सामान्यतः 

१. ° भाडा म्हणजे काह : ना क्रियेति योग्थ होडनि देवता दिकल्प 
वासना संचरी : भान रप छागो रागतीः (वि. रथ. २६०) कवोश्वर 
अम्नायाच्या मते हा विकर्पपंचार्‌ ‹ साड . वरषा ' -म्हणजे सात वेष णं होऊन 
आवे वष कागतकक्षणीच होतो, _ 0 


0 
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ज्या मनुष्याला सहतु भोजन धाते जाई. त्याच्या देहटाचा लेप भोजनं 
घालणाराला लागूनः पुढे तोच देह प्रप्त होतो. अथात्‌ , ज्याला भोजन. घातक 
गेले त्याच्या देहाची अभिमानिनी देवता या भोजन घालणाराला पुढे तो देष 
देणार ॒व त्याचा अभिमान येऊन त्याच्या आधारे त्या जीवार सुखदुःख 
संपादन करणार, कचित्‌ , त्याच देदाच्या भधा उव देवता आपले सुखदुःखं 
त्या जीवाला विरोधाने भोगवते तर॒ नीच देवता अविरोधाने गोगवते, प्रण 
एस्वी फठ देणारी देवता त्या मनुष्यदेहाची देहाभिमानिनीच असते, 
-मोमांची परवडी 

 जीवस्वरूपावरील प्रारन्ध क्मवि अनेक लेय व एकाच लेपातीट अनेक 
खखदुःखात्मक भोग देवताकटून करमशः म्हणजे परवडीने भोगवले जातात 
ञ्या क्रमाने क्रिया दोउन केप लागटे असतील त्याच क्रमानि त्या रेषाचे भोग 
भोगवले जातात. या परवडीच्या नियमानुसार, जीवस्वरूपावरील एखाद्या प्रारब्ध 
कमचा जेय भोगाहे ्चाला. म्हणजे, ज्या देवंतेचा तो ठेप असेल तिच्या मका- 
वर तो प्रतिबिंबित दोडन देवतेला इय होतो. तो लेप पून तौ देवता ते 
कठ स्या जीवाला देते. ( परि जीव भोगाचा जिणसी : नाही देवता ही सौरसी 
भणोनि आघुलाला कमेलेपेसी : उदखति तिया : ऋ. व्‌. १८० ). तो चेपं 
भोगून स्चाला- म्हणजे पुढील प्रारब्ध -लेष भोगाहे दोन तो.आप्रल्या देक्तेच्या 
मन्छवर प्रतिर्विबित होतो, तेन्हां तो पहन ती देवता त्याला ते फ 
भोगवते. असा हा परवडीक्रम भन्याहत चाः आदे. ( जीव खसखफरछोनिं 
निमे : आन दुःखकफठ जरि आष भोगे : तरि तेचि भोगावे छागे : परवडि 
भंग नाही: स. व. १४५ ). यालाच फठरसंपादनाचा किरयापर्याय असें 
म्हणतात. याशिवाय, देवतांचे साध्यरूपं फः भोसवण्याविषयी युगपयायं 
संतास॑तप्यौय वरे आहेत. दवि वणेन पुढील प्रकरणात करण्यात येद 
आगंतुक व अनारच्च क्रियां चे स्वम्द्वारा भोग 

सामान्यतः मनुष्य ज्या संतासंत किरियाचे उख करतो त्या संखम्रारच्या 
वाररवार चेटकत्वामुके प्रारब्ध दोन लाच ठेप जीवस्वरूपी लागतात आनि 
रवडीक्रमने. याचा भोग भोगावा रागत. पण अनेकद्‌ा, सलम्राचे चेष्ट- 
कत्व असूनदि, वासनापाख्टःज्ञाल्यायुके का पुर्रण केल्याने काहौ करियाः 
आश्तुक किंवा अनारन्धच राहतात, द्या मभनसिक असल्या तर वाचिक :दोतः 
नाहीत आणि वाक असत्या तर्‌ कायिक दोत नादीतं, म्दणजेच.त्या किरया 
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प्रारब्ध होत नाहीत, अशा किरियांचे भोग देवता मयुष्याला स्प्रदरारा 
भोगवताते. मनुष्य एरषी जागेपणी जी मानसिक मुखदुःखे भोगतो तौ अशा 
अपूर्ण क्रियेची फे अपतात असे मात्र नहि. तसेच भात्रिकाकडून मंत्र 
म्हणण्याची क्रिया मनातल्या मनात होते म्हणून ती केवर मानसिक, अत- 
एव पूणे क्रिया म्हणतात येत नाह, म॑त्रो्ार मनात करणे हेच घ्या क्रिचे 
स्वरूप असत्थाभरे तौ प्रारञ्धच क्रियौ होय, तिचा भोग प्रारब्ध ॒क्रियेच्या 
भोगाप्रमाणेच भोगावा कागतो. पण वासना पालटल्यामुक्ते किंवा पुरश्वरणामुठे 
ज्या क्रिया अपूणं राहिव्या त्याचे भोग मात्र खवप्रदारा भोगवले जातात 


स्वप्रद्ारा दुःखभोग म्हणजे स्वप्रात आपणाला वाघाने खष्ठि, अप- 
णाला सपदंश श्चाला वरे वाटून दुःख होणे. हे अंत आगतुकाचै भोगे 
दोत. सुखमोग म्हणजे आपण हत्तीवर किंवा सिंहासनावर रवसलो, एखाया 
छंदर चछ्लौचा उपभोग पेता असे स्वप्रात अनुभवून सुख दोणे. वाचिक 
किंवा अनारन्ध क्रियेचा भोग बरौर प्रमाणे पण स्वप्रातील बरढण्याच्या 
रूपाने होतो. स्वप्र पडत असताना मनुष्य जे चांगले बरतो तो सेत वाचिकं 
क्िसथेचा तर, तो जे वाईट बरक्तो तो असंत वाचिक क्रियेचा भोग होय, 
उदाः मी सहखभोजन घालीन असे बोन ती क्रिया न केल्यास तिचा स्वप्र 
भोग म्हणून द्यालाहि कुणी स्वप्रात ^ मौ तुला मोजन देहंन ‡ म्हणतो षण्‌ 
तितक्यात हा जा होतो. अशा मानसिक व वाचिक क्रिया ज्या पात्रोम्या 
ठिकाणी घडल्या असतील त्याच्या देहामिमानिनीकट्नच त्या करिये हे स्वप्र 
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मानसिक सता्घत निफजे : वाचिका कायिका न येः सेश्हांिं 
गहे : तयाचे फक मानसिक सुखदुःख पाव परि स्वी देखिजेतिः ... वाचका 
कुापिका नये म्हणजे मानसिक ते वाचिका नयेः वाचिका ते कायिका नये › (वि.षं.२०६) 
। ०्येरते नन्हे... ग्दणजे वास्तव्य भोग नन्हे: तरो वास्तव्य .म्दणबे 
प्िदरेविरहित पुरूषो मानातिक घुखदुःखाचा भोग तो प्रारन्ध ठेषावांचोनि पाकिम ना? 
(वि. बं. २०६) 
३ ° मग एक मंत्ररूपी ते मानसिक मने कद्पिरेया अथवा वाचिक -बोि- 
लेयाचि प्रारब्धं लेप हाती * (सदर) 
तेचि केसे : ना वधे खादला : सपे वंडिला ...येणे उपलक्षणे हुःख भोगी 
र छंद तरी इस्ती ओङूगहा : का भद्रौ गैसला › ( सद ) | 
५, ^ना वाचिक्क तरि श्तमोजन अभवा सद्शलमोजन कृरीन.म्गे ?.( सदर ) 
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भोग भोगवके जातात, उदाः यक्षिणीच्या मनुष्याच्या बाबतीत वाईट उष्टेख 
केठे तर त्याचे भोग यक्षिणीकटूनच पुडे कन्हं तरी स्वप्रदरारा भोगवले जतील 
फुटक्रिया म्हणजे काय ! 

अपूर्णं क्रियाचा आणखीहि एक प्रकार आदे. ज्याचे भोग स्वप्रदारा 
भोगवले जातात त्या केवक मानसिक व. वाचिक होऽन तदाच पद्धन राहि- 
छेल्या क्रिया होत, पण काही क्रिया कायिक्र होउनहि अपूर्णं राहतात. मनु- 
ष्याकहून आचरली जाणारी प्रत्यक क्रिया एक तर पृणतेने किंवा हीनाचाराने 
किंवा अपूणतेने आचरखी जाते. उदा : कखियुगात तीथक्षत्रत्रतदान हा धमं 
आहे, एखाद्या बहियागियनि हया धमं परिपूणतेने आचरला तर त्याला बदहि- 
योगाच देवताफठ भरते. हाच धम पूणेतेने पण हौनाचाराने आचरला तरं 
त्याला त्याच युगात मनुष्यजन्म परण हीन मनुष्यदेह मिढेल, हीनाचाराने 
आचरणे म्हणजे असे की, ती्क्ेत्राला जाऊन दान तर दायचे पण ते पाच 
रुपया एेवजी पाच पैसे द्यायचे, तेदि खोटे किंवा चोपडे, तिये जाऊन ज्ञानि- 
याना ज तर घालायचे पण सङ्के तादृ, हल्के गहू, बासट तूप यांचा 
स्वय॑पाक कन प्रालछायचे. हा दीनाचार अससां तरी ही क्रिया पृणैच होय. 
तसेच वासनादटीनत्वाने व काकन्यतिक्रमने क्षलिखी क्रियाहि हीनच होय, 
ती मनुष्यत्वाखा पुरते, पण कलियुगातील धमौपिकरी चार दहि न आचरता नुसते 
तीर्थकषत्रच आचरछे; किंवा तथक्षत्र न करता नसती त्ते कवा दानेच 
कटी; अथवा एखाया ती्क्षत्राच्या वकण आता देवतापिष्ठान नसूनदि 
त्या टिकाणी जाउन क्रिया केली तर ती अपूणे क्रिया किंवा फुटकी क्रिया 
होते. अशा पूरणं पिव फुटक्या क्रियेला ‹ फुटक्रिया › असे म्हणतात, 








` १, ‹देसा स्वपररूप सुखदुःखाचा भोग कवण देवता संपादी : ना ते जियेचे ष 
तियो देवतेचा पात्री संताप्तत कल्पना घडी अते तरि देहाभिमानीनात संपादीः 
मा जरी आणक देवेतेचा पात्री मानिक वाचिकं षडले असे तरि त्या पात्राचीहि 
देहाभिमानिनीचि संमषादौ ° (वि बं, २०६) 

२. ‹ तरी फुटक्रिया ते क्वण १ ना फनमस्ी नः पुरे : तथा मनुष्यत्वा्ति तरि 
पुरोचि ना : आन भोगारंभक तरी चिन्ह आरंभे : एव संतात्तरूप : ते फुर क्रिया... नां 
पुटाक्रिया म्हणेज यथा तौथेक्षेत्रादि चारी युक्त घडली तरी पणे फडाचा केप लगःना 
क्रीयाहीनत्व तर सावभौम अथव मोनटीकार परि पृणै'लेप मनुष्यत्वाचा कग ःन 
तरि तीथननि घडे भथका केवरपूजनाति षडे; अथवा तीयकषक्रादि तिन्दी भविष्ठान {पुढे 
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संपू क्रियेचा जघ पूणं केप लागतो तसा अपूर्ण अथवा फुटलेत्या 
नियिचा पुणे लेप लागत नाही. ती फरलेली क्रिया संत रवा असंत जशी 
अतर तश्षी संतासंत भोगाची चिन्हे त्यामुले छागतात. त्या क्रियेचा लेप 
फुरकेला असतो म्हणूनहि तिला फुटक्रिया म्हणतात. तसेच हे संतान फुर 
भोग मोगवण्यासारी स्वतंत्र देहात्मक केप नसतात म्हणून इतर लकेपात तें 
भोगवाषे कगतात. या कारणनेहि तिला फुटक्रिया हे नाव देण्यात येते. 
फुटक्रियेच्या भोगाचे सपादन 

अशा फुटक्रियेचा संता्ततूप भोग, इतर देवताच्या लेपात, त्या 
पुटक्या क्रियेची अभिमानी देवता मोगवते. नीच देवता वरील देवतेच्या 
रेषत अविरोधाने भोगवते तर वरील देवता नीच देवतेच्या लेपात आड 
रिगून म्हणजे नीचेचा लेप प्रतिबंध करूनहि भोगैवते उदा : इद्राच्या लेपाचा 
मनुष्यदेह एकरा जीवाला प्राप्त स्लाला अदि. -त्याचे फठ म्हणून त्या लेपात तो 
सुख मोगगेत आदे, आता या लेपात नीच देवतेला आपल्या प्रीदयथं त्या 
जीवाने जोडलेल्या फुटक्रियेचे भोग मोगवावयाचे असले तर ती त्याचे ` सुख 
विशेष वाढवील आधौ त्याला धान्य वगैरे मिक्त अते तर फुटक्रियचे फट 
म्हणून त्याला ती यजमानाकटून तांबूल वरे देववील. पण नीच देवतेच्या 
लेपातीर मनुष्य असला आणि तो ग्रामाधिकारी अक्षला तर वरील देवता 
आपल्या फुटक्रियिचे फठ त्याला भोगवतांना त्याचा प्रामाधिकारित्वाचा 
पदिखा भोग थांबवून दयाला देशाधिकारो करील. नीच देवतेच्या मनुष्यदेहा- 
तीक जीव दुःखभोग म्हणून भन्ने वाहत असतांना लया देहात सचेखा 
भापला दुःखभोग भोगावयाचा असला तर ती त्याला काटा मोडवील, त्यामुके 
जक्ष वादण्याचा नीचेचा दुःखभोग थाबरा तरी उचेला पवी नादी, उलट 





खलू ] विरदित षडे पूजन ८... येणे उपलक्षणे यशशक्रियच्या दायी : अती मक्तीचाि 
उायी विलक्षण क्रिया षडत असती : एवं देद्ारंभक क्रिया नम्हती : परि भोगार॑भकचि 
होती : एेसी फुटकी क्रिया म्हणीनि फुटक्रिया › (वि, बं. २०६) 

२. { फुटक्रिया कैसी संपादी देवता : सुखी विद्ोष संपादी ; ते केसी: 
(ना नीचा देवता ऊचेचा केपी आग सुख संपरादी : परि लेप प्रतिषे पेसे न करी: 
तिसी उच नन्दे : ते यामाभिकासिवा असे तो दे शाधिकाट्या करी : पसा सुखविशिष 
संषादी? (सद्र). ,.;.' 
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उचेचा मनुष्य ओञ्े वाहत असर्ताना त्याला आपला दुःखभोग भोगवण्या- 
सारी नीच देवता.अदा रीतीने काटा बोचवीर की, त्याला त्या काय्याचे दुःख 
तर होईल पण त्यामुके ओन्ने वाहण्याचा त्याचा भोग चाल राहील, 
बहिर्यागाच्या अपूर्णं आचरणाची फुटक्रिया उच किंवा नीच देव- 

तेच्या टेपात भोगवली जति. त्याप्रमाणे एखाया . मनुष्याला देवतेच्या बहि- 
्यागाचरणाला तो साह्यभूत क्रिवा प्रतिर्बधक साला असे तर जी फुटक्रिया 
होते तिचा भोग त्याला देवताफचछत भोगावा लागतो. म्हणजे असे कौ, 
भनुष्येदद्यात असतांना त्याने स्वतः बहियीग आचरून एलाया देवताफढाचा 
टेप जोडला अदि. त्याच देहात भवा अन्य मनुष्यदेदात त्याने" दुसन्था 
एखाद्या मनुष्याला दुसन्या एखाद्या ऊच देवतेचा बहियांग आचरण्यासादी, 
निरूपणद्रारा किंवा द्न्यद्रारा साह्य केले तर ॒त्या बदहिर्यागक्रियेची देवता 
त्याच्यावर संतुष्ट होडल व या संतोषाचे फर ती त्याला आपल्या किंवा इतर 
देवतेच्या फठात परवडीप्रमाणे मोगवील, त्याने अड थका केरा असेल तर्‌ 
टुःखूप फठ भोगी. इथे हि उच देवता आपल्या फुटकिरियेचे फठ भोग- 
वतना नीच देवतेचे फठ काही काक भ9तिबद्ध करू शाक्ते, म्हणजे ती आड 
रिगु. शकते, आणि ऊच देवतेच्या फा नीच देवतेखा भोगवायचे भसकते 
तर ती अविरोधाने भोगवते, यज्ञकिरियादिकासारख्या बदहियांगांचा विध्व्॑ 
केल्याभुक्े निमण क्ञाटेल्या देवताक्षोभाने विष्वेबकाला भिकणारा शप हीषहि 
दुःखञरूप फुटक्रियाच . होय, . 

फरमेटून फोडून -मोग 

 एखरादा देवतालेप वा फढठ धाचसात वेच्ठा भोगावे कागणे . हाहि एका 
दृष्टीने फुटकरियेचाच भोग होय, उदा ; यक्षिणीच्या फलाका जीव गेल्यान॑तर्‌ 
आपला रिचल्ला भोग भोगवण्यासाटी इद्र आड रिगून त्या फक्ियाला. 
आपल्या फढात नेतो. तो भोग भोप्ून -यक्षिणीच्या फकात . परत आल्यानंतर्‌ 
छ्वाम लीच दुसरी एखादी देवता ( जिच्या . ककात पूर्वी समवेद्य नसल्यामुके 








१.१ मग तियेचि्ेहि अथवा आके मनुष्यदेही आ गिक्ाि अचेन्वां -ब्िर्याग 
आंच्ररविया निरौपणे क द्रग्ये निभित्तं"जाला असे ; तया -तोषास्तव ऊच देवता भाड़ 
रिमीनि आपले सुख विरेष संपादं ! भा तार फटी-दुःखरूप फुटक्रिया पवितिश्ेसीः; 
ना ऊचे देवतेचिया बहियौग आचरणासी अडतारा केला › ( विन बं-९०६ ) ` ~ 
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तो रिचला असेक शी ) आपले फठ रिकामे होताच त्या यक्षिणीच्या 
फडढाखा भाड रिगून तेथील त्या फकियाला भापल्या फढात वेन -जाते, 
अशा रीतीने त्या जीवाला यक्षिणीचे फक चारपाच वेव्ठा विभागून भोगि 
लागते, या भोगालादि- फुटक्िसचा भोग .म्दणतांत, 


तसेच एखाया क्रियिमुे मनुष्यदेहाचा लेप मिठकखेला असला तरी 
तो केपि चारपाचदा फोडून फोडून भोगवितति. याला कारण भसे की, 
ज्याधरुके मनुष्यदे हाचा लेप निघतो मशी भजनरूप किरया दुसरा कोणी करीत 
अघ्लला आणि त्याला याने जडया केलेला असला तर व्या गृहस्थाची भज- 
नेरूप किरया अपण म्हणजे, आमग॑तुक कंवा अनारब्ध राहते. ती तक्षी याहण्याल 
कारणीभूत श्चाव्यासुले याल मिकणारा मनुष्यदेह फोडून फोडन भोगवला 
जातो; म्हणजे एकच लेप सर रोभर वेषं न भोगवता मध्ये चारपाचद्‌ा ग्रत्यु 
आणून भोगवला जातो 


प्युपक्च्याना फुटगक्रियवी सखदुःखे 

` मनुष्यदेहाखाल्मील पयपक्षयानाहि फुटकिरियेची सुखदुःखे भोगावी लागतात, 
उदाः मनुष्यदेहात असतांना कुत्याला ज्याने अतिशय प्रेमाने जोपासे 
त्याला चांगके खाऊपिऊ घातके, त्या जीवाला पुढे परवडीने जेन्दां कुत्याचा 
दे मिेल तेन्द्रं त्या क्ुत्याच्या देहात त्याला खाण्यापिण्याचे चागले खख 
मिचेल, पूर्वीच्या कुत्याची देदाभिमानी देवता ते सुख त्याला भोगवील. उवट , 
त्याने कुत्रयाला हिडीसफिडीष के असेल तर पुडे व्याखा कुत्याचा जो देह 
मिकेठ त्या देहात व्यालाहि लोक दिडीसफिदयीषर करतील, तथेव सुग्याना 
बगेर जो साखर खाऊ घालील तो पुढे सुंगीच्या जन्माला जाहंल तेन्हां त्यालादि 
साखर घाती जाईल-खायह्ा मिक. पण त्याने युग्यावर पाय देऊन त्याना 











१. “ आड रिगगे देही सृष्टी व्यवस्था म्हाणितली : देवतेचीया फराचौ फुरक्रैः 
याचि म्हणीतदी : का जञ; एक लेप परि सातपाच वेका अथवा इतवेढ फोडून फोड्‌नि 
मोगविने म्हणौनि फुटक्रिया (वि. बं. २०६.) 

। मग मनुष्यदेही शेष भोगःतोही फोडूनि मोगविने म्हणोनि पुटाक्रियाः 
तितनचेः निदान : आगिकाते जवरूप क्री जडताव्ा केला अते तेण तयाची क्रिय 
आतुक\अनारम्ब दमकल श्रे नाले' ( सदर) 


२७० महासुभाव तच्वक्षान 
दुखवले असे तर मंगीचा देह प्राप्त स्ात्यावर ल्यालहि लोक पायाखालीं 
तुडदून दुभ्ख देतीर 
भावक्रिया 

क्रियेचा आणखीहि एक पण थोडा विलक्षण असा प्रकार आहे, त्याखा 

° मावक्रिया ° म्हणतात बदहियीगाच्या आचरणात काही विधि -क्रिया तर काही 
निषेध - किरया अप्ततात, काठ, किरया व द्रव्य यांनी ज्याचे नियमन स्चालेय 
आदि त्याला विधी म्हणतौत, जी किरया करू नये म्हणून स्पष्ट शाख्ाज्ञा आहे 
तो निषेध होय. केवठ अतःकरणातीर वेचरूप श्रद्धा भाव व॒ अक्षा भावाने 
करेली ती भावकिरया. विधि नेहमी विशिष्ट कारी, विदिष्ट पद्धतीने व विशिष्ट 
द्रव्य अथवा पद्‌ा्थं वेचून करव छागतात्. त्ष ते न केठे तर देवता प्रक्षुब्ध 
होतात. इतकेच नाही तर देवताप्रीत्यथं. करावयाच्या विधिक्रियेचा कम 
देखील भग होता कामा नये. नैमित्तिक कारणाचीहि या बाबततीत सवलत 
नाही, भावकिरिया या समै ब॑ंधनापासून अलिप्त अदे. ती केन्हांहि.व कशी 
भावरता येने. उदा : यज्ञयाग हे जे द्वापरात विशिष्ट क्निरयापूर्वक विशिष्ट 
लोकाकड्नच आचरले जाऊ राक्तात ( कारण यज्ञाचा अधिकार सवांनाच 
अहि असते नाही ) तंस भावक्रियेचे नाही. ती कोणत्याहि काकात, कुणीहि 
आचरली तरी चालते. तिथे श्रीमत वे गरीब असा भेद नाही. ( भावासि 
कार्‌ रावो राणा असे: वि ५२). त्यासाठी विशिष्ट क्रिया केस्याच पादिजत 

, अतेहि नादी. देषतेला भावपूवेक फुले वाहिली तरी चालतात; किंवा भाप 











१. “ तरि मनुष्यदेदाखालति पञयुदे्ीही पावत अत्ते ते केसी : रके पञ्युवासी 
नानाप्रकारी वीर्दे उपचार केठे तेण तयाचीं देदामिभानीन पशयुदेह पावलेया वेर्हा- 
कत्व उपचचाररूपर फुटक्रिया सपादौ : ना आणिका पद्चुप्ती अत न होऊनिया परि दुःख 
संपादिके अमे ...तेणे रोखे तथासि पञ्युदेह पावेया सकाठ दुःखे पवि पसे कीवी 
मग चल्द्रूप मुगी उपलक्षणे साखरतूपमोहन पोषण केले असे तेगेदि तैसा भोग 
पवि तैसे होयः' ( वि.वं.२०६ ) 

: काटे (क्रिया "भ्ये . नेमिरा तो विधि :.ये तिन्ही युक्त नाही 

नसुद्धा अंतरी वेच श्रद्धा तो भावो-? ( वि.र५,५५ ) 

‹ क्रिया : विधि : दन्य: नेमु ना :. मरूतेनिचि करावा : रावो राणा 

नाही म्हणाज जसिय्ा.भानिक्छी क्रिया नेमिखिया तेसा भावो नेमिखा नाटी; 
रावे भावो करावा भाणि रंक न करात्रा रेस नाही ` (वि, स्थ. ५२) 


क्रियापाक <. ` २७१ 











शिर कापून दिले तरी चालते. अथात्‌, असा हा भाव व्यभिचारी असतो हे 
सांगायलाच नको ( भावो व्यभिचारिया : वि, ५३). तो वाटेल त्यविकी 
निर्माण होऊ शकतो तसा वटे त्यवि्री नाहीसाहि द्यो शकतो. उदाः 
आपला भाव एखाद्या ग्यक्तीवर अस्तो पण त्या व्यक्तीच्या लिकाःमी दोष 
आटकृस्यास तो ताबडतोब नष होतो, 


भावक्रियेचे फठ्ट | 
भावकरिया जशी ज्यभिचारी ओह तसेच तिचे फठदि अनिशित अद, 
( भावो अनियत फठ दे : वि. ५० ). साधक्राच्या अतःकरणातील भाव एक- 
सारखा वाढत असतो, त्यामुदे निरनिराच्या देवता याचा अभिमान घेतात, 
रोवरी ज्या देवतेच्या फठाढा तो पुरेल तीच देवता फठ देते. उदाः प्रल्हाद. 
त्याची देहाभिमानी देवता प्िघातील विष्णु ही रोती. तिचवीच तो भावपू्ैक 
किरया आचरीत असे. पण दद्द त्याचा भाव इतका वाटला कौ आरातीख 
विष्णृने त्याचा अभिमान घेतखा. समानने अभिमान चेतत्याबरोर ( व 
त्याकेधी त्याचा लेपभोग संपला होता म्हणून ) प्रव्दादाचा विरोधक दिरण्य- 
कदयपु, त्याची देद्ाभिमानिनी जी आठटातील महादेव देवता, तिने दिरण्य- 
करयपूचा अभिमान सोडला. प्रल्हादाला त्रास देणान्या हिरण्यकर्यपृच्या वधा- 
साठी या आठातीकं विष्णूने सगव्यात खालचौ देवता जी दारवठेकार्‌ 
यक्षिणी तिला चे्टवले. तेन्दं तिने सर्वात हीन असा अज्ञान विग्रह-च पिदावतार 
घेतला व हिरण्यकदयपूचा नाश केला. चरी देवतेच्या चेष्टकत्वामुक्े अव- 
तरलेल्या दारवैटेकार यक्षिणीचा हा अज्ञानविप्रह चेधिह देखील त्यविकी इतका 
करुद्ध ्लाठेखा देता कौ त्याच्या करोधामरीत सगे स्थावरजंगम विश्च जदन 
खाक ले असते. ( प्रल्दादाचेया केषारा मूत एक अवतरले : तयाचेया 
कोपा पुरते चराचर विश्च न पुरे : वि. ५१). रोवरीप्रल्दादाचा भाव आणखी 
इतका वाढला की आरातील विष्णूका त्याचे फक देभे अक्षक्य श्चाल्यामुके 
. १. ^ पाषाण पलपर्ैत तो मावो. दुता रावणाचा म्हणजे नवश्चिरे अपून एक 
उरक तव देवता प्रसन्न क्षाखी :रेप्तातो मागे (बि. बं. ५५) 
॥ (पाचविथा भाभिमान घेतला : तियोसि क्षोभ उपनढा : तिया हीनेते 
म्णितके : एवं येक्षिणोते ग्हगिततले : भवतर : तर कार र्दे : ना चेष्टेत 


२७२ महायुभाव तत्वज्ञान 
विश्वेने अभिमान चेन प्रल्दादाच्या मत्युनंतर त्याखा आपे फठ दि 
(भ्रल्दादाचेया मावातिशये आगणिक देवते आडरिगौनि फकराते दिधले : षि. ४९) 
मावक्षयियिचे फक कोण देणार हे ज्याप्रमणि अनिधित (कारण ज्या 
देवतेला तौ किरया पुरेक तीच अभिमान घेखन फठ देणार ) त्याचप्रमाणे फक 
किती काटपर्त मिठणार ददि अनिश्चित असते. कारण भावकिरिया ही 
काठक्रियादिकांनी बाधली नस्ल्यासुके ती अमुक काकपर्यत आचरली 
पाजि अघे नाही. जितके आचरण होईल त्याच्या दसपट काठपर्भुत फल 
-मिलेल. तिखरे अते की, भावक्रियेचे फठ ताज्रडतोब म्हणजे सु्युनंतर्‌ 
लागङीच भिर्ठेते. इतर बदहिर्यागादिककाच्या बाबतीत लेप पूणे क्ञाखा पाहिजे 
व तोहि परवडीला आला पाहिजे, पण भावक्रियेच्या फडाच्या बाबतींत मात्र 
तसे काद्ीच नाही, तो लेप नेहमी भरारग्ध असतो,.म्दणुन म॒त्युनंतर ताव्रडतोब 
-फठ भिरेते. अथात्‌ , वरील देवता साधकाच्या भावक्स्यिचे फठ आड रिगू- 
नहि देते. (वि. ४९). तथापि ते भिकविण्यासाटी त्या देवतेचे फक मात्र रिकामें 
पादिजे, वरच्या देवतेने आड रिगता कामा नये व बलवत्तर भोग उपस्थित 
होता कामा नये. ˆ बलवत्तर भोग  म्हणज असंत फद्छाचा भोग. तो जर उप- 
स्थित ज्ञाला तर त्याचा भोग पू क्षाल्यावाचून भावाचे फ़ठ मिकत नरौ 
दैवराहारीच्या क्रिया 
: मनुष्याक्रद्ून होणाच्या सवे क्रियाच आणखी एका दृष्टीने दोन भागः 
चडतातं. ईश्वर प्रीव्यथं होणानया सवै क्रिया दैवराहारीच्या, तद्व्यतिरिक्त जीव- 
देवतीप्रीत्यथे होणाय्या क्रिया कमराहारीच्या होत. परमेश्वराचे ज्ञान होऊन 


^^ ~^ ^~ ~^ ^^ ^-^ ^^ ^^ ^ ^ ९८ + 














१. ‹ अनियत फक दे म्हणजे एके फटी न रहि -.-म्दणजे प्रथम जिय देव- 
तेने अभिमान घेतला तेच फर दे रेते नाही : भधिकपणे परा कठी जाताष्‌ 
महणं चदनि गुणे यक्षिणी पासौनि विश्वपर्यत जसा जैसा भाव चै तैसा तैत्रा 
रैवत अभिमान घेऊनि फञ देति, » ( वि.वं, ५० 

फक दे म्हणजे तार्काखिक फकते दे : दुसरे : क्रिथा प्रारर्धः 
होवावी न ङ्गे : (वि.स्थ.५०) ` ‹ विधि त्रिय रेप प्रारब्ध जाख्याफकःते 
वर्याब्तती ` ( वि, बं. ५० सजमद्र.) 

२. “ एवं जतुकी पडली तेतुकी प्रारन्धाचि : तयाचेनि दर्षि भोगा: पर. रेक्ण 
अते : समव्रिर् नादी : आन वरील देवतेचे माड रिगगे : आन बख्वत्तरे तरं भोग 
ठक ; जन सत्यादि प्रतिर्वेधं नसे तर देह्ाचा पाली तात्काक कठ होत्र › ( सदर ) 


८. क्रियापाक २२७द्‌ 














+ ॥ 


होऊन अनुसरण घडल्यान॑तर म्हणजे ज्ञानदेहातील क्रिया ईश्वरप्राप्तिविषयक 
असतातचः; पण तत्पूरवी म्दणजे अ्ञानदेदात देखील मदुष्याकड्ून ईं शवर विषयक 
क्रिया घडतात, द्या सर्व॑ दैवराहारीच्या क्रिया होत. आतापर्यत सामान्यतः 
कर्मराहाटीतीट क्रियचि वर्णन केले. त्यांच्याच अनुषंगाने दैवराह्यटीतीरु 
क्रियाच स्वरूप थोडक्यात पाहू. 


कर्मराहारीतीर क्रियाप्रमाणे दैवराहारीतीर क्रियादि ˆउभयसरूपः म्हणजे 
संतासंतमिश्र अप्ततातच. पण कमराहारीच्या क्रियाप्रभाणे दैवरादारीच्या 
क्रियांचा प्रवाह माश्र सतत सरू नसतो. उदा : कमराहारीची एक क्रिया 
दुसन्या क्रिया कारण होते, तिच्यापासून नवीन कर्मं निष्पन्न होते, दैवराहा- 
रीत हे नाही. इतकेच नाही तर मनुष्याने परमेश्वरानुसरण करताक्षणीच 
स्याच्या नवीन कर्माचा प्रवाह खँटतो. ˆ आगंतुक कुठे : अनारब्ध सके * 
( उद्ध. २४) अरौ व्यवस्था लावून ठेवण्याचे कारण हेच होय, आ्गतुक व 
अनारन्ध कम प्रारब्ध होऊन त्यांचा प्रवाह घुर्‌ राटिका व त्याच्या एका 
क्रियेपासून दुसय्या क्रियेची निष्पत्ति होगे चाव असे तर ज्ञानियाकट्रन 
कर्मक्षाकण होगे शक्य नाह, म्हणुनच दैवरादहारीत फक्त प्रारब्ध कर्माचा 
भोगने क्षय हदोगे एवडेच चाद्ध असते. 


कर्मराहारीतील बहियीग व अतर्यांगरूप क्रियांनी देवताफलचे लेप लाग- 
तात तसे देवराहारीतील क्रियांनी लागत नाहीत; कारण स्यान देवर्ताची 
फर न मिढठता ईश्वर प्राप्ति दते, दैवराहारीच्या ज्ञानदेहात्तील संत क्रियांनौ 
° योग्यता › व अर्घ्॑त क्रियानी "अयोग्यत्ताः जोडी जाते. अक्ञान देदहातीर संत 
क्रियानी अधिकार” तर अत करियांनी "अनधिकारः जोडले जातात, पुदे 
ज्ञान ञ्चाव्यानतर ज्ञानियाल! आपे पूर्वीचि अनधिकारः नासावि लागतात. 
त्याने जोड्न ठेवलेस्या अधिकार मात्र ज्ञानदेहात योग्यतेमधे रूपातर होते. 
देवताफकंच्या छेपाप्रमाणे योग्यता व अयोग्यता यांची जीवस्वरूपावर प्रगरद्द्य 
चिन्देदि लागत नाहीत; तर त्यामुठे जौवस्रूपच योग्य किंवा अयोग्य हेते. 
तथापि, परहर्यावतार्‌ “परस्वीकारे. . .. . .जीवस्वरूपीची योग्यता तथा अयो- 
ग्यता देखे ” (द. स्थ. १) भसे म्दटरेले असल्यामुखे जीवसवस्पीचौ योग्यता 
व्‌ अयोग्यता दिसू श्ञकते यात शंका नादी. ज्ञानियानेः जोडलेल्या योग्यतेनेच 
तो कमाने पुटी. ज्ञानाला पान रोऊन शेवरौ इश्वरप्रापि करन घेतो. प्रमादि- 


गप न्त 


= 
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यने केल्या इश्वरविषयक संत क्रियिने ˆकणव ” जोडी जाते तर अस॑त 
क्रियेते ˆ खत › जोडी जति. 
विधिभावातीत क्रिया 

क्मराहाटीतील बहुतेक क्रिया विधिषूप किंवा भावरूप असतात ( एकु 
विधि अनुष्ठान ‡ एकु भाव अचुष्टान : वि. ५४); रकंवा त्या मिघ्र स्वरूपा 
च्याहि अपू शकतात. काही क्रियात विधि प्रधान असून भाव आलुषंगिक 
असतो. उदाः देवता्रीलयय॑ त्रेते आचरतांना त्रत हा म्य विधि तरभावदहा 
आनुरषगिक असतो. काही क्रियात भाव प्रधान असून विधि आनुषंमिक 
असतो, उदाः क्षेत्रोपास्ति करताना भाव मुख्य असतो व त्या श्चे्ात करा- 
वयाची व्तवैकव्ये आनुषगिक असतात. ( एकु विधिसदित भावो ‡ एक 
भवासदहित विधि : वि. ५५.) . पण दैवरादहारीतील क्रिया विधिभावातीत 
असतात. ( हे विधिभावातीत भनुष्टान : वि, ५४). याचा अर्थ, लात 
विधि व भाव मुद्धीच नसतात अते नाही, पण कर्मेराहारीतील क्रियात जसे 
ते निशित स्वरूपात व॒निग्रदपूैक असवि लागतात तसे दैवराहारीच्या 
क्रियात नाही. उदा : परमेश्वर विषयक विधि साघकाने भावपू्धैक आचर्छे 
पादिजेत यात शंका नाही, पण देवताविषयक क्रियाविधिप्रमाणे ते कमपूर्वकच 
आचरि लागतात अमे नाही. निल विधि करीत असर्ताना जर नैमित्तिक 
काय- महत्वाचे व पुण्यकारक, उपस्थित स्चाले तर नित्य विधि सोडून नैमि- 
त्तिक विधि दैषराहदारीत करता येतो. समयोचित ज असेल ते करवे. देवता- 
विषयक्र क्रियात असे नाही. देवता प्रीत्यथं यज्ञ करीत असतांना दुसरे कोणतेहि 
नैमित्तिक कायं उपस्थित क्ले आणि ते स्तीहि आवर्यक व॒ महृ््वाचे 
असले तरी साघधकाला यज्ञक्रिया मघेच सोन उठता येत नाही. तदंतगेत 
अनेक क्रियाहि अनुक्रमानेच आचरल्या गेल्या पाटिजत, नाही तर देवताच 
क्षोभ होऊन सवं यज्ञक्रिया व्य होते, इतकेच नादी तर॒ लया साधकाला 





° विधिसहित मावो म्हणजे विधि प्रधान भावो आनुषंगिक : याते 

म्हणजे : तद्वैपरीत्ये तो भावासदहित विधि बीजे ` (वि. स्थ. ५५) ` 
२. * तर भावेवीण काह पिया भसे : आन विधि तर दिसत शसेःतर 

केसे: ना : विधी तर भे : परी भासुकिया पाठी आसुकाच करावा हे 
नादी : कमासारखे नन्दे : समयोचेव करणे दे कौजे ? (वि. स्थ, ५४) .; 
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रत्यवाथाचे नरक भोगि लागतात, परण दैवराहारीत ‹ नेदाभिक्रमनारोस्ति 
ग्र्यवायो न विद्यते ८ गी, २-४० }. ˆ परमेश्वर शाल्री. . .अकरणी प्रलयवायो 
नाही : (आ.मा. ११९). तेथे मध्ये उपस्थित क्षलेखी कोणतीदि समयोचित 
क्रिया करण्याका मुभा असते, कर्मराहारीच्या क्रियेत पूज्य पात्रावर कोणताहि 
आणि कितीहि भाव ठेवला तरी चातो. पण दैवराहारीच्या क्रियेत ईश्वर- 
ज्ञानात सामावेर इतकाच भाव ठेवता येतो. उदा : महात्म्याची भेट न्ा्ी 
अता ईश्वर मेटल्यासारखा आनंद मानवा, पण ल्यावर ईश्वर म्हणून भाव 
ठेवू नये. हे भावातीत अनुष्ठान दोय ^ विधिभागातीता दोभवि? (आ. मा. 
१०३ ). ° एकु विधिरकिंकर : एकु परमेश्वरर्किकर ; आपण विधिकिकरा न 
दोअवि : परमेश्वरकिंकरा होभवि › ( आ, मा. १०२) भस] उपदेश श्रीचक्र- 
धरस्वामीनी केलेला आहे तो याच अ्राने. 
अन्नदान ते उत्तम 
आतापय॑त क्रियाच स्थूल स्वरूप व त्याचे निरनिरल प्रकार आपण 
पाके, यान॑तर ज्या क्रियांनी देवताच बदहियाग व अंत्याग, तसेच ईश्वराचे 
ज्ञान व प्रेम निष्पन्न होतात ल्या पद्ावयाच्या आहेत, आणि क्मनिष्पत्ति- 
करिता महाच॒भावाच्या दृष्टीने यांनाच विशेष महत्ते अहे. यातीर मुख्य 
महत्वाची बाब अश्ची की, देवताविषय्न काय किंवा ईश्वर विषयक काय, कोण- 
तीहि किया आचरण्यासाटी जीवाला मनुष्यदेह मिढाखा पाहिजे, मूठ सष्टीत 
दयाद््‌ परमेश्वराने यच्चयावत्‌ सवै जीवना मनुष्यदेह दिले होते. पण पुे 
आपापल्या क्रियाकमाप्रमाणे अनेकाना निरनिर लि पडयुतिर्यचाचे किंवा स्थाव- 
रवि देह भिशटाटे, पण ज्यांनी मनुष्यदेदाच्या निष्पत्तीचे साधन आचरके 
होते त्यांना पुन्दा मदुष्यदेह मिक. त्या देहाच्या आधारे त्यांची देवता- 
विषयक रिव ईश्वरविषयक साधने सुरू श्चाखी, तेन्हां मनुष्यदेदहाची प्राप्ति हा 
` सवै क्रिर्याचा पाया अहे. तो मदुष्यदेह व वयाच्या आधारे आचर जाणारी 
बद्धियीगअतर्यागाची किंवा ज्ञानाप्रेमाची साधने यांची निष्पत्नि दोण्या्चै 





: १, *ज्आान भावो तर ज्ञानात सामाये तेतुकाचे _ कौजे : जच्ही पाड 
घातल्छ : म्दणने गोप्तावी म्दणितकले एकमेका भेटलेया दे भैटल्याचा पाड जाये 
[द [भ्य [ष एत [^ क 
पीर ईश्वरत्वे भावो नये : म्हणूनि भावावेगके भयुष्टान › (वि. बं,५४) 
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मुख्य साधन ^ भजन › क्रिया होय. अन्नदान ते उत्तम ” (वि. मा. १०६), 
अपे म्हटले अषि ते या दृष्टीने, † भजन ` हा शब्द महानुभावानी प्रायः 
< भोजन 2 या अथौने बवापरला आहे, व्याच अनि आपणदहि या स्किणी 
तो बापरू, दी भजनक्रिया म्हणजे सवे किरयापाकाचे मूक साधन अहि, 
तेष्द तिचे महत्व किती अदि हे सांगावयास नकोच, 
सष्टेतुक भूतभजनाने मनुष्यदेह 
कोणलयादि * भूता ° च्या क्काणी सहेतुकं भजन घातके ` तर त्यासुके 
मनुष्यदेदाचा ठेप रागतो, ˆ भृत ” शब्दाने सामान्यतः मनुष्य सूचित होत 
असला तरी भूतभजनाची पात्रे म्हणून देवता व अवरात पडणोर इंश्वरा- 
वतारदि त्यात अंतभूत होतात, चरषिंहादिकौना श्रीचक्रधरस्वामीनी ˆ भूत 
म्हरलेच आहे, ( वि, ५१). इंश्वरावताराला भूत म्दणण्याचे कारण अपे 
की, एरवी भूत म्हणून संबोधल्या जाणान्या ` जीवदेवतामध्ये अवतरन 
त्याच्याप्रमाणेच तो आहारविहार करतो, अवरातीट दृश्वरावतार्‌ पुरतेपणाने 
युक्त नसल्यामुे ते या इ्टीने जीवदेवर्ताच्या प॑क्तीत समाविष्ट केले अहित. 
या अवतार्यानाच ‹ वस्तु “ या संज्ञेनेहि संबोधतात. तेन्हां, जीव, देवता व 
वस्तु ( = अवरात पडणरि ई श्वरावतार ) दी भूतभजनाची पत्रे ह्वै. याच्या 
-डिकाणी सदेतुक भजन घडले तर मनुष्यत्वाचा लेप लागून पुंडे परवडीप्रमाणे 
- मनुष्यदेद मिकतो (तथापि जीवापेकी अनुसरलेले भणि प्रेमस॑चारी भक्त याच्या 
-देहावर कोणत्याच देवतेची सत्ता नघल्यामुकते त्यांच्या भजनाने मनुष्यत्वाचा 
केप मात्र निघत नादी.) हे सदेतुक भूतभजन साधारण पुण्यहेतूने घडले पादिजे, 
ते बहिर्याग क्रियेतील नको, तषे असे तर मरुष्यत्वाचा लेप निघणार नाही. 
उदा : यज्ञक्रिया आचरतांना अमुक मनुष्यांना भोजन धातले पादिजे अघा 
विधि असतो, तदनुसार जर काही भूतांना भजन घातके तर ती क्रिया फराला 
पुरेख म्हणजे यासुट लया यज्ञरूपी बहियागचे आचरण विधियुक्त धड्न साने 





भूत म्हणजे मनुष्य ` ‹ देवतेषी भूत ते नृर्सिहाचेनि न्याये : जीव 
होतीचि म्हणा : मग देव : तियच : वेड : अंतःकरणरहित : अवरद्रेयादहि 
, नादे तेही  * तरि परमेश्वराति भूतं का म्हणावे : ना : जीव आन देवता भूतः तेथ 
` आपण अवतीणे होति : आन तयवचि युण अगीकरीती : म्दणौनि परमेश्वराते भूत 
महंणीवं ` ( वि, वं. १६२) | 
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त्या बहियौगफलाचा लेप लागेल; स्वर्तत्र मनुष्यदेहाचा लेप लागणार नाही. 
नवस म्हणून एखायाला भजन घातले तर तीहि क्रिया नवसाच्या फराला 
पुरेल, मनुष्यत्वाखा नाही, पण अशा बहियागक्रियान्यतिरिक्त साधारण 
पुण्यहेतु मनात ठेवून जर भजन घाते गेखे तर मात्र द्यामुरे मनुष्यत्वाचा 
प खागतो. 


देह कोणता व कसा मिलतो 


अशा सहेतुक भूतभजनने जो मनुष्यदेह मिक्ायचा तो कसा १ हे 
ठरवण्याचे मुख्य सूत्र असे की, ज्याला भजन घातके ते पा, भजन धाल्णारा 
पुरुष आणि भजनाचे पदार्थं तयार करणारी माणसे ही ज्या वृत्तीची म्हणजे 
स्वभावाची असतील त्या स्वभावाचा मनुष्यदेह भजन घारुणाराला पुडे मिक्तो 
व तदनुसार बहियोग उपस्थित होतो. या दृष्टीने या सहेतुकं भूतभजनाचे व 
त्यामुठे स्वभावदृष्टवा प्राप्त होणाञ्या मनुष्यदेहाचे प्रामुल्यनि नञ प्रकारं 
होतात. (६) केवट स्वप्रति : पात्र, पुरष व व्यापारक्ती माणसे, तसेच 
पदाथ, स्थक् व काठ जर सवैच सात्विक असतील तर भजन घालणाराला 
पडे साच्तिक स्वभावाचा देह लभेद, सात्त्विक देवतेची करिया त्याजकडन 
घडेल व त्या सात्त्विक देवतेचेच फ व्याला प्राप्त होईल, काठाच्या दृष्टीने 
- रात्रीचा शेवरला व दिवसाचा पिला प्रहर हा सात्विक काठ; दुसरा व 
तिसरा प्रहर हा राजस काठ होय. बाकीच्या दोन प्रहराचा काक हा उदास 
- काठ समजला जातो, कारण तो ज्लोपेत जातो. (२) सत्वप्रधान रज 
आयुषगिक प्रति ? पात्र, पुरुष व व्यापारक्ती माणसे सरात्तिक असून 
पदाथ, स्थ व काठ ही जर राजस असली तर पुडे सत्त्वप्रधान व रज 
आनुष॑गिक अशा स्वभावाचा मनुष्यदेद प्राप्त दोन तशात्र देवतेची क्रिया 
त्याजकटून घडते. (३) सत्वप्रधान तम आयुषंगिकं प्रक्ति ‡ पात्र, 
पुरुष ब व्यापारकतीं माणसे खाच्त्विक असून स्थठ, काठ व पदार्थं जर तामस 
` असढे तर सत्त्वप्रधान तम आनुषगिक प्रकृतीचा मनुष्यदेह मिक्तो (*) केवट 
रज प्रकृति : पात्र, पु व व्यापारकतीं माणसे, स्थठ, काठ व पदार्थ 
सर्वैच राजस असले तर केव रजगप्रकृतीचा मनुष्यदेह प्राप्त होऽन तश्चाच 
देवतेची किरिथा त्याजकदून डते, (५) रजग्रधान . स्व. आयुषंगिक्र 
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धरकृति : पाल, पुरुष व व्यापारकर्ती माणसे राजस असून स्थल, काक व पदार्थ 
साच्तिक असले तर रजप्रधान सत्त्व आदुषंगिक प्रकृतीचा मनुष्यदेह मिक्तो 
(६) रजप्रधान तम आयुषंगिक प्रकृति : पात्र, पुरुष व ॒व्यापारकर्ती 

णमे राजस असून स्थठ, काक व पदाथं तामस असले तर रजप्रधान तम 
आनुषंगिक प्रकृतीचा मनुष्यदेह मिक्तो. (७) केवद्ट तमप्रक्कति : पात्र 
पुरुष ब व्यापारकर्ती माणसे, स्थक, काक व पदाथे तामस असले तर॒केबक 
तम प्रकृतीचा मनुष्यदेह प्राप्त होन तश्च देवतेची क्रिया त्याजकट्ून होईल 
(८) तमप्रधान रज अचुषंगिक परति : पात्र, पुरुष व व्यापारकर्ती माणसे 
तामस असून स्थ, काक व पदाथं राजस असले तर तमप्रधान रज आनु- 
षृगिक प्रकृतीचा मनुष्यदेह मिठतो. (९) तमप्रधान सच्च आयुषगिक 
्रङ्कति ; पा, पुरुष व व्यापारकर्ती माणसे तामस असून स्थक, काक व 
पदार्थं सात्विक असले तर तमप्रधान सत्त्व आनुर्षेगिक प्रकृतीचा मनुष्यदेह 
मिक्तो, तक्ाच देवतेची किया धडते व तशाच देवतेचे फक प्राप्त होते. 
(ल. बं. क्रियापाक ) 








सारांदा, मनुष्यत्वाचा रेप निघण्यासाठी साधारण पण्यहेतूने भूतभजन 
घडले पाषिजे, ल्यात, ज्या व्यक्तीच्या ठिकाणी मजन घडले, ज्या स्थली ज्या 
पदार्थनी व ज्याच्याकडून धड्ले दया सर्वाच्या राजस, तामस व सात्त्विक 
गुणांच्या यमिभणानुसार त्या पुरषाला विशिष्ट स्वभाव प्राप्त होल व तद- 
नसार बहियांगाचे आचरण घडेल. उदा : तामस स्वभावाचा मनुष्यदेह प्राप्त 
द्येन, इतराने उपदेशल्याप्रमाणे त्याने आगम बहियांग आचरला तर अष्ट- 
भेरवातील तामस देवता जी महदिव तिचा बहिर्योग तो आचरील व तिचे 
फठ दयाला प्राप्त दोदर. व्याला यज्ञयागाचा बहियाग उपदेशला गेला तर 
स्वगौच्था थोव्यातील तामस " महादेव ' देवतेचा बदहियांग घ्याजकडून आच 
रला जाइंल व तिची प्राप्ति त्याखा घडेल. त्याच्या विशिष्ट स्वभावाप्रमाणे 
विशिष्ट देवतेचा बहिर्याग त्याजकटून -आचरला जातो हौ महत्वाची गोष्ट 
होय. त्याला भ्राप्त होणान्या मनुष्यदेदाचे सुूपत्व, ऊरूपत्व, सलक्षणत्व, 
अवलक्षणत्व, युक्तत्व किंवा भवयवहीनत्व, खीत्व किंवा पुषत्व भमूतभज- 
नाच्या पात्रावर अवलबून राहील. ज्याच्या विकाणी भजनक्रिया षडटी तो 
पुरुष कंवा तौ छरी जश्चौ सरूप कवा कुरूप असेल तसाच घुरूप दंवा कुरूप 
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अशा पुरषाचा किंवा सछरीचा देह याला प्राप्त होतो. वचकत्वाने भोजन 
घातरे तरीहि च्रीचाच देह भिठतो. (ल, बं. किरियापाक ) 
चिद्यं चे ठेप कसे निघतात 

वर वर्णिलेली सहेठुक भजनाची किरया हामान्य मनष्याच्या सिकाणी, 
बहियोग किरयेन्यतिरिक्त सर्वसाधारण पण्य हेतूने घडली तरच मनुष्यदेह 
माप्त होऊन विशिष्ट बहियागाच्या आचरणाची पात्रता अंगी येते. पण कमे- 
राहादीत बहिर्यागाप्रमाणे देवर्ताच्या अंतर्यीगाचा म्हणज विद्ाचाहि समावेश 
होत. या विद्यवि लेप मनुष्याला कस प्राप्त दोतात ¢ वि्यलिप प्राप्त करण्याचा 
किरियापाक कोणता १ ज्या पात्राच्या टिकाणी भजन क्रिया घडल्यी असेल 
त्याच्या प्र्रत्वानुसार भजनकाठी मनुष्यत्वाचा केप निघतो है आपण पादिक. 
त्याच नियमानुसार, विवेच लेप निवण्यासाटी त्या पात्राच्या ठिकाणी विदा 
अघली पादज हे उघड होते. ही देवतांची विद्या सवै मनुष्याच्यां ठिकाणी 
असते अपे नाही. मनुष्यह्पाने अतरलेखी ब्रह्मांडस्थ देवता, तिचा ज्ञान~ 
विग्रह व तिचा विद्यावैत या तिर्षाच्या जव देवताविद्या असते. भ्दणून 
याच्या करिणी भजन घडल तर त्याच्या मनुष्यत्वाच्या पारत्वायुकरे मनुभ्य- 
त्वाचा लेप निघून विदापात्रताभुक्के वियेचाहि टेप लगतो. पण विधिह्प 
वष्टियगचे आचरण करीत अप्तांना वरीलवैकी एखायाच्या ठिकाण मजन- 
क्रिया घडली तर त्याचे मनुष्यत्व हे बद्िर्यागाच्या फाला पुरेल आणि 
विद्यापात्रतरमुटे त्या बहि्ागियाला विदाधिकार निषेक. अशा विदाना 
अधिक्राराच्या कंवा निप विद्या म्हणतात; तर पूर्वीच्या प्रकारे निघष्ल्या 
विर्याना सलेप विदा म्दणतात, तेब्हां याविषयीचा साधारण नियम अघा की, 
वि्यवि प्रकार दोन. (१) निर्केप किंवा अधिकाराच्या विद्या व (२) सलेष 
विद्या. युगधर्मं म्हणजे भक्तियज्ञयागादि बदिर्याग आचरण करीत असतांना 
जर अनुषंगनि ब्रह्मांडस्था, ज्ञानविग्रह किंवा विद्यावत याच्या दिकाणी भजन 
घडले तर. तेथे मनुष्यत्वाचा रेप न निघता (कारण तो च्या बहि्यांगाच्या 
फंव्ाला पुरतो ) फक्त विदयेवा अधिकार निघतो. यााच अधिकाराची क्वा 


 १..१अआन क्रियापाकौ मनुष्यतवाक्तदित विचा. जोडलिया : एव बह्ाडस्था तथा 
क्षानविग्रहाच्या ठायी भजन क्रियापाकी षडले. म्हणौनि ...यात विधावंताचेदहि भजन 
जुणावे ` (ल. वे. विचामागं ) 
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निप विया म्हणतात, कारण, जीवस्वहूपावर तिचा प्रगटद्ध्य ठेप रागत 
नादी, तर अधिकाराचे अस्यष्ट असे चिन्ह उमटते, उल्ट सवसाधारण 
पुण्यप्राप्तीच्या हेतने ब्रह्मांडस्था, ज्ञान विग्रह किंवा वियार्वेत याच्या ठ्किणी 
भजन चडले तर॒मनुष्यत्वाचा टेप निघून वि्येचाहिं लेप लागतो, ही 
सलेपी विया होय, 


स्थितीचा ठेष 

चिदययालेपाच्या पात्राकडे नीट रक्ष्य दिके तर एक गोष्ट सहज लक्ष्यात 
येड्ल. ती अशी की, लया सर्वाच्याच ठिकाणी मनुष्यत्वाचे व॒ विदयेचे पात्रत्व 
महि, पण ब्रह्माडस्था व ज्ञानविग्रह यांच्या ठिकाणी देवतास्वरूपपात्रत्वहि 
भह. या पात्नत्वामुक्रे भजकाखा म्हणजे भजन घालणाराला काही अधिक 
भिक्ते की नाही १ अथात्‌ भिक्त. ज्याच्या ठिकाणी भजनक्रिया धडली 
ल्याच्या रिक्ाणचे कोणतेहि पात्रत्व वाया जात नाही, त्याचे काही ना काही 
तरी फक भजकाला भिरेव पादिजे. या नियमानुसार विदयलेपाच्या 
ात्पिकी ब्रह्मांडस्था व ज्ञानविग्रह यांच्या डिकाणच्या देवता-पात्रत्वामुके 
भजकाखा स्थिल्यानंद पिरतो. यालाच नुसती “ स्थिति ‡ अघि नाव आहे, 
अर्थात्‌ त्याच्या भजनाने मनुष्यत्वासहित लेपिका किंवा नुखती अधिकाराची 
विद्या भिङतेच पण लयाजबरोबर स्थितिहि निधेते, स्थिति ह्य केवकं देवता- 
स्वरूपपात्रत्वामक्े निवत असल्यामुक्े ती अज्ञान विग्रहाच्या (व श्ापदग्धाच्या ) 
भजननेहि निधू शक्ते हे ओघानेच आँि.तसेच ज्ञानविग्रहाच्या ठिकाणी तो बारा 
वाचा दोण्यापू्वीं भजन घडले तर मनुष्यत्वासदित नुघता स्थितीचा केप निघतो. 

स्थिति म्हणजे देवतैने संचरखेले इल, स्थितीचा अधिकार हा देवता- 
पात्रतवामुकेच निघत असल्यामुढे ब्रह्मांडस्था व ज्ञानविग्रह हैव स्थिति देऊ 
हाकतात. विद्यावेताच्या निमित्ताने जशी विदा होऊ स्षकते ( कारण विच 
पात्रत्र याच्या हिकाणी असते ) लाप्रमाणे स्थिति होऊ राकत नाही, (कारण 
देषतास्वहूपपात्रत्व याच्या ठ्किणी नते. ) वियेप्रमाणेच स्थिति देखील 
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१. ‹ ज्ञानविग्हाचा ठाड मनन षबटेया विदा जान स्थिति होय: अ्ान 
वि्रहाचेनि मजने नसुद्धि स्थिति होय : चापदग्धाचेनि मजने स्थितिचि दोय आन 
द, ॐ > भ क ( ५ 
समाम्य ये: आन विचावताचेनि भजने नछद्धि विया होय › (कि.वं,२६५.राजभद्र). ` 
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संचारी भदे, विद्यावताकटून विद्या होते तेन्हां विधास्चाराच्या वेदी विया- 
सामथ्याचा संचार ब्रह्मांडस्था ब्रह्मा डीहून, म्दणजे आपल्या स्थान्रून करते 
ज्ञान विग्रहापासुन विदा श्राल्याप्त तो स्वतःच विद्यासामथ्य संचारतो. त्याच- 
प्रमाणे ज्ञान विग्रह स्थितीचाहि संचार स्वतंत्रतेने कू राकतात, सगल्याच 
देवतांच्या स्थितिक्व॑चाराची ही सामान्य व्यवस्था भह. 


विद्या आणि स्थिति 


संचाराच्या बाबतीत ज्याप्रमाणे विया आणि स्थिति यात फरक आहे 
स्याप्रमाणे त्यांच्या मू स्वूपातहि आदे. विदा ही विद्यापात्रत्वासके निघते 
तर स्थिति देवतासवरूपपाघत्वामुके निघते, पहिली सुखवाचकं असून दिं 
पिंडस्थप्रकाश्चक आहि तर दुसरी केवक सुखवाचक आहे. विया पिंडस्थ- 
प्रकाशक असल्यामुक्रे ती ज्याखा ब्यायची त्याच्या शरीरात खव॑॑पिंडस्था 
असल्या पािजेत, म्हणजेच तो युक्त मनुष्येददी असला पाहिजे, स्थितिसारी 
युक्तत्वाची गरज नाही. म्हणून ती अयुक्त मनुरष्याना व पडुतियचांनाहि 
होऊ शकते. अपरोक्ष अथवा स्थूला विदयाप्रमणि अपरोक्ष देवतांची स्थितिहि 
अतूट अषते तर शिल्पा विद्यापमाणे रिल्पा देवतांच्या स्थितीला तूरसांद 
असत. परमेश्वरावतार वियेप्रमाणेच स्थितिदि स्वतत्रतेने देऊ शकतो, 
म्हणजे स्थिद्यानंदं संचरू शकतो. ज्याने स्थिति व विया दोन्ही जोडली भस- 
तील त्याला देवता आधी आखाग्या वषीं स्थिति देतात व मग बाराव्या वर्षी 
विद्या देतात. स्थिति ही फुलाप्रमाणे तर्‌ विद्या कीप्रमणे अहे. एका दृष्टीने. 





१. ‹ वेध हे दोते म्हणिजे : विद्या आन स्थिति : तरि विद्या म्हणिने पिडस्थ. 
प्रकाशक : स्थिति ते सुखाक्ठी वाचक : बिमद्रदेवापासोानि साजात्यासाचि 
घते म्हणजे युक्त मनुष्यदेह : बिकस्पाभिकार : परवडी : केप ; विद्याधिकार या साना- 
त्यास ? (वि, बं. ८३) 


२. ‹ साजाष्य म्हणजे सारिखे : एवं युक्त मनुष्यदे ह : ... वैजात्या म्हणजे 
पष्ुही खाभे : तरि प्शयु वैजात्य कैसे : ना युक्ततर नाही म्हणौनि : दुसरे दी 
म्हणितलेया मनुष्यामध्ये अतःकरणरदित वेडे पते : तथा बारा वर्षीखाठुते तथा गभ- 
स्थित यासिदहि वेष देती ...परि श्षिल्पचि म्हणजे रिषस्पेचो स्थिति: ..- ते वेजात्यवि 
यासी देवतेपासानि वेध न्ह : इश्वर वाचानि › ( वि.बं.८३ ) ' लीढावसे पञ्चुसी 
परमेश्वर विद्यामंद ( स्थिति ) देती म्दणीत्तक › ( सर्दर ) 
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स्थिति ही विद्येतच मोडते, कारण स्थिति ज्ाल्यावर षियेप्रमणेच आवेशादि 
कार्य स्थितिमंताच्या स्क्रणी बाणतातं 
द्वराकडून स्थितिसंचार 

सामान्यतः त्रह्मांडस्था व ज्ञानविग्रह हे आपल्या देवतेच्या स्थितीचा 
संचार करतात, पण ती साजात्यांना म्हणजे युक्तमनुष्यदेदिर्याना वे ज्यानीती 
जोडलेली असेल त्यांनाच. पण परमेश्वर हा वेजादयांना म्हणजे अयुक्त 
मनुष्यदेदियांना व पञ्चुतिर्थ्वानादिं स्थिति देऊ शकतो. (हे सामथ्यं फक्त 
उभयदरयावताराच्या ठिकाणी असते ). आणि अनाजित म्हणजे रयानी 
जोडलेली जैसतांनाहि देऊ शाक्तो, ( बक्िभद्री साजात्या वधु : श्रीकृष्णी 
साजात्या वरैजात्या वेध : वि. <३ ). तथापि परमेश्वराकटून देवतेची स्थिति 
भिकण्याईतपत कणव मात्र त्याच्या क्क्रणी पाहिजे. परमेश्वर वैजात्याने 
स्थितिस॑चार करतात तन्हा फक्त रित्ये चीच स्थिति देतात. त्याच्या स्थिति- 
दानाचा दुसरा विशेष असा कौ, देवता या अधिकारी जीवाला म्हणजे तो 
आठ वर्षाचा होडन त्याच्या ठ्किणी विकल्प-वासना संचरल्यावेर त्याला 
स्थिति देख शकतारवै, पण परमेश्वर हा आठ वषांखालील, इतकेच नन्दे तर 
गमततीर जीर्वाना देखील रिस्येची स्थिति देतात. ( गभेस्थितासि विद्या 
आति : वि. मा. ११५). 
श्रीचक्रधरावताराचा विशेष 

श्रीचक्रधरस्वामीच्या दीनाला, अनुकूल नसलेला पण प्रतिकूलदि नस- , 
ेला असा एखादा उदास पुरुष गेला तरी त्याला दरनासरश्¶ रित्येची 
स्थिति देत अपे. आणि रिल्येची स्थिति श्रीचक्रधरापासून स्राटेखी 





१. ‹ आन विश्च आत तरि मोड ` “ तरि स्थिति हे काहसेयात मोड : 
ना विद्येचि भात होडनि : म्हणजे विचेसारखी अविशादि काये बाणती : आन 
संचारष्टि सारखाचि असे : परि स्वतश्र म्दणज अज्ञान विथहाचेनि भजने होय 
म्हणोनि स्वर्तत्न › (वि बं. ८३) | 

२. ! अजिी असे तरि स्थिति देडनि देवता विद्याद : इश्वर तरि, 
अनाजंत देती ` (सदर) 

` ३. ‹ देवतेसीं विकल्प वासना संचरशरेया वाचोनि विद्या नेदवे : अधि~ 
कार नाही म्हणोनिं : इश्वरा देववे वेध : म्हणजे इश्व गभौस्थितापर्यत वेधु देति, 
वेजास्या वेषु देण न्याये ` ( सद्र ) | 
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असल्यामुटे तिला तूटसांद नसे-ती जात नसे (अथात्‌ , परमेश्वराने भाक- 
षेण केल्याखेरीज; तसेच चया स्थितिर्मताच्या आग्रहाने किंवा त्याने स्वेच्छेने 
अविदित आचार वरे केठे तर मात्र ती स्थिति जात असे. पण हा जौवादय- 
कड; परमेश्वरायकड नन्हे ). उल्ट इतर अवतारापासृन ्ञारेस्या स्थितीत्प 
तूटसांद असे. उदाः शुक्राचायांल गभातून बाहिर येण्यासाटी श्रीकृष्णाने 
चैतन्यविदयेची स्थिति दिखी होती. शुक गभाबाहेर आल्याबरोबर तौ गेली. 
परिक्षिति गर्भात अघ्षतांना लालाहि स्थिति दिली होती. लयामुरे वयाच्या 
मातेला बाण लागत नसत. पण परिक्षिति गमीबाहेर आल्यावर ती स्थिति 
नाहीशी स्षाटी. श्रीकृष्णविरहाने दग्ध स्चलेखी, गोकुकातील गोपगोपिर्काची 
सतःकरणे श्रीकृष्णाच्या पुनद॑ंदोननिदि शांत न होता जकतच होती; तेन्हां 
त्यांना शात करण्यासाटी श्रीङ्ृष्णनि स्यमंतपंच काच्या वेढी त्यांना वचैतन्य- 
विद्येची स्थिति संचरली. त्यायुठे त्यांना आल्दाद्‌ वारला, पण नंतर श्रीकृ- 
प्णाने ती स्थिति आकधून घेतली, सारांश, श्रेष्ठ युगातील, उत्तम काछातील, 
भावविशिष्ट सेवकांना श्रीङृष्णाने दिलेली स्थिति भावाच्या कणवेहतकीच 
असे, जास्त नसे. उलट, कलियुगासारख्या दीन काठ्ठातहि श्रीचक्रधरापासून 
उदास पुरृर्षानाहि स्थिति होत असे, आणि ती त्याने आग्रहाने किंवा 
अविदित आचरणाने गमावल्याशिवाय जात नसे. दा श्रीचक्रधरावताराचां 
विदोष होय. 


चेतन्यस्थितीचे साम्यं 
सामान्यतः वियेच्या टिकाणी असक सामथ्यं स्थितीच्या ठिकाणी 


असतच, त्याची कल्पना येण्यासाटौ चैतन्यदेवतेच्या स्थितीचे सामथ्यं लक्ष्यत 
चे, ही वैतन्येदेवतेची स्थिति क्चाली म्हणजे गभातील जीवाल आपल्या 





१. ‹ आसुचेया गोसाविय। पासोनि उदासा प्रथमद्द्रानीया विद्या हीय 
म्हणजे स्थिति दीय : परि शिल्पाचे : ते मागुती जावो नेणे : जन द्वापरी ` 
भ्रीङ्कष्णा चक्रवर्ती पासौनि जारी चेतन्यविद्या ते गेरी : एवं श्युकाि गीं 
चैतन्यवियेची रिथति गभाबारिर यवया पुरती दिषरी ‡ मग गभाबाहैर निगार्ेया 
ते गेडी : भान श्ीङ्घष्ण चक्रवतींचेनि वियोगे दग्धली अतकरणे भागुता 
साग जाङेया : परा िवतीचे ना : तेब्देी चार घडयापयंत चेतन्यविधा. 
सचरछी : तेण निवाली : मग दरखी : › (वि. ब, २६२ ) 
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सात पू्व॑जन्मचि वणेन करता येते. उदा; छुकाचायं गभोत असतांना लाला 
न्चाटेल्या स्थितीमुे व्याने आपल्या सात पूवेजन्मचि वणेन केठे होते. पण दी 
विशेष आश्वयांची गोष्ट नादी. सामान्य आगम-साधनवंत क्रिवा ज्योतिषरीहि 
माणसाच्या सात जन्मांचे भूनभषिध्य सांगू शकतो, तेन्द्रं चेतन्यदेवतेच्या 
स्थितिभतनि सांगितले तर विरोष काही नादी. पण विशेष हा की, गभत 
देखी ही स्थिति होऊ शकते ( गभेस्थितासि विया आति : वि.मा.११५ ) व 
तेथून देखीर गभे आपल्या सात पूवेजन्माची वणने करू राकतो.. परमेश्वरनें 
दिलेल्या या चैतन्यस्थितीचे जर इतके सामर्थ्यं तर खद्‌ परमेश्वराचे सामथ्यै 
किती थोर अषेल | हे लश्ष्यात घेऊन जीवाने परमेश्वरमागौकडे वणे व 
त्याचीच उपासना करणे हे अधिक योग्य व हितकारक नादी काय १ परमे- 
वराये अच्युत पद प्राप्त करून वेण्याचे मुख्य मागे दोन, एक ज्ञानाचा, दुसरा 
प्रमाचा, तेन्हां ज्ञानाचे व प्रेमाचे अधिकार जीवाला कमे जोडता येतात ते 
पालि पादिजे. प्रथम ज्ञानाचा क्रियापाक पाहू या. 


अहेतुक भूत भजनाने क्ानाधिकार 

भजन घालर्ताना कोणत्याहि प्रकारचा हेतु न ठेवणे, आपणाला अष्ट- 
भोगादि इष्टौ किक वा पारलौ किक अदृष्ट फठ ब्वि अशी इच्छा न बाठ- 
गणे हे अहेतु भूतभजन दोय. सदेतुक भुतभजनाने ज्याप्रमाणे मनुष्यत्वाचा, 
विदयेचा किंवा दोदचादि ठेप निधतो त्याभ्रमाण अहेतुकं भूतभजनाने ज्ञानाचा 
अधिकार निधतो. ( अहेतुक भूतभजन ज्ञानाप्रति साधन : वि.१६८ ). हा 
ज्ञानाधिकार लेपरूप नाही, कारण, कर्मराहारीतील सदेतुक क्रियामुतेच लेप 
लागतात. अहेतुकं भतभजनाने लेप न लागता ज्ञानाचा ˆ अधिकार › जोडला 
जातो. हा अधिकार खामथ्यरूपहि नाही, कारण. त्यामुरे परमेश्वर अधिकाराचे 
सामथ्यं देतात अवे नादी. तसेच तो योग्यतारूपहि नाही. तथापि तो: 
योग्यतेसार खौ. मात्र. आहि. कारण, ज्ञानदेदात तोच योग्यतेमधे रू्पातरित 





१..अदहेतुक ° म्हणजे हेतुरहितता : गोम्येयाचा : फलाचा : मा येणेविण 
कमेराहाटी क्रियाचि नाही ` (वि, स्थ. १६८. ) ` । 
ज्तानाप्रति साधन म्हणजे केप नश्हे : भ्हणौनि साधन : साधन 
भधिकाराते : परि अधिकार सामथ्यं नन्दे : योग्यता न होडनि परी सासखा ` 
महणोनि अधिकार ` (वि, बं.-१६८ ) ५ 
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दोतो, दुसरे असे कौ, बोधानतर ज्ञानदेहात केलेल्या क्िर्यानौच योग्यता 
जोडते. पण ज्ञानाधिकाराची क्रिया कर्मराहारीत अज्ञान-देहात होते. म्हणुन 
तिन्यायुके ^ योग्यता” न जोडली जाता “अधिक्रार ” जोडला जातो. तथापि, 
अधिकार व योग्यता या दोन्ही क्रिया श्चुद्ध होत. अहेतुकं भजनाने जोडरेल। 
हा ज्ञानाधिकार अवरत अंतभूंत होतो. काही इश्वरावतारचि भजन हदि 
भूतमजनातच मोडते; कारण ते अवर अवतार होत. 


अहेतुक भूतभजन कोणाकटून घडते १ 


सामान्यतः कर्मराहारीतील सगन्याच क्रिया सहेतुकं असतात, अहेतुक 
क्रिया घडणे ही अर्त्य॑त कटिण गोष्ट आहे. आणि म्हणूनच अची करिण, 
क्रिया करणाराछाच परमेश्वराच्या ज्ञानाचा श्रेष्ठ अधिकार प्राप्त होतो, अहा ' 
स्थितीत खरे अहेतुक भूतभजन फार धोड्याकडइन होऊ रक्ते. स्थुल मानने ` 
अपरोक्ष विद्यावत व ब्रह्मवासनेचा मनुष्य यांच्याकटूनच ते घडणे शक्य 
होते. अपरोक्ष वि्यावैत विद्यानंदात निरंतर मप्र असल्यामुके त्याला कराचीच 
पवां नसते. त्याची आपल्या देदावर देखील आस्था नसते म्हणून तो शरीर- 
तु्यीसायी किंवा इदलो किक खुखासाटी एषखादययाला भजन धाकतो अपे म्हणता 
येत नादी. किंवा एखदि अहष्टातील फठ प्राप्त दोण्यासाटीदि धारुत नाही. 
कारण, विया होताच त्याला अृ्टीचे फर जवक्र जवक मिकाल्यासारखेच 
ञ्मसते. इतरना भोजन धाकवि हा हेतूच त्याच्या ठ्कणी नसतो. तथापि 
एखादाने सिद्ध केलेले पदाथ दुसन्यांना खाऊ धारण्याचे चेक तो नेहमी 
करतो, यायु त्याजकटून अहेतुकं भूतभजन सदजगत्या होते, ब्रह्मवासनेच्या 
जीवाकडून अहेतुकं भूतभजन घडण्याचे कारण असे कौ, कचित्‌ तो संहेतुक 
भजन घाीत असला तरी ते ब्रह्मपंण बुद्धीने धारतो, म्हणून ते अदेतुकच 
ठर्ते, अर ब्रह्मवास्ना निर्माण दोण्यासागी पूर्वी प्रमादानंतर अद्वैत ब्रह्मवा- 
द्ाच्यां स्किणी अव॑चकत्वाने भजन धड्ले असे पाज. किंयेकदा 





१, ‹ भूतभजमे जो अधिकार घडा तो भवंरात ` ( वि,स्थ.१६८) 

२, ‹ अहेतुक करिया विद्यावेतासीचे घडे : देदारागि द्रष्य वेचावे तरि 
देदेचि उदास ः पर्राकागी तरी परत्र पातला भते म्हणीनि भहेतुक हे ` 
वि्यावंताक्षीचि घडे ` ( सदर. ) | | 


२८६ महानुभाव तच्वज्ञान 





परमेश्वर आपल्या लीढेने एखादययाच्या भजनक्रियेचा हेतु तोडतौत व त्याज- 
कट्ून अहितुक भूतभजन घडवित)त, 


भूतभजनाची पत्र 

जीव, देवता ब अवरात पडणारे इश्वरावतार दी भूतभजनाची पत्रे 
अतल्याचे आपण पूर्वीच पाहिले, त्याचाच या ठिकाणी विस्ताराने विचार करू. 
जीव म्हणजे (१) साधा मनुष्य जीव (२) ननुप्तरलेला ज्ञानी (३) अनुखर- 
लेल ज्ञानी (४) प्रयत्नीया (५) वस्तुभजनीया (६) भक्त (७) देवतांचा 
सैतर्यागी (८) बहिर्यागी. देवतामध्ये (९) व्यक्त ब्रह्मंडस्था (१०) ज्ञान विग्रह 
(१२९) अज्ञानविग्रह व (१२) शापद्ग्ध यांचा अतर्भाव होतो. अवरात प्रडणारे 
इश्वरावतार पुढील होत. (१३) इश्वराचा देवावतार, (१४) अवरदङ्या 
(१५) युक्त मनुष्यावतार (१६) वेडा मनुष्यावतार (१५) पिसा मनुष्यावतार 
(१८) युका मनुष्यावतार्‌ (१९) बहरा मनुष्यावतार (२०) पडती ईंश्वरा- 
वतार (२१) तिर्थचावतार (२२) मच्छावतार व (२३) कच्छावतार. तेन्हं 
ज्याच्यामु्े ज्ञानाधिकार निघतो अशी अहेतुक भूतमजनाची स्थूढ मानने 
एकूण तेवीस पात्रे आहेत 


जीवदेवताभजनाने क्ञानाधिकारका? 

वस्तुतः इश्वरावत।राख भजन धातक्ते तर ईश्वराच्या ज्ञानाचा अधिकार 
निधावा हे ठीक आहि, पण जीवेदेवतांच्या भदेतुक भजनाने इश्वराच्या ज्ञानाचा 
अधिकार का निधावा १ देवताच स्वरूप ज्ञानमय असले तरी ते ज्ञान त्रिगुणा- 
त्मकं असते. तथापि अन्यक्त देवतास्वरूपाला अव्यक्त ईश्वरस्वरूपाची जाणीव 
असते व त्याच्या ठिकाणी अत्यंत आवड अघते. व्यक्त ईश्वरावताराची अशौ 
जाणीव व॒ आवड व्यक्त ब्रह्मांडस्थेका व ज्ञान विग्रहालाहि असते, अन्ञान- 
विग्रहा त्यक्ष जाणीव नसली ( कारण त्याने ज्ञानाचा स्वीकार केठेला 
नसतो ) तरी त्याखा ईश्वराची जाणीव . व्हावी अशी सखरूपसणरद्धि त्याच्या 
रिकाणी असते. म्हणूनच ब्रह्मांडस्थ देवता, त्याचे ज्ञानविग्रह, अनज्ञानविग्रह 





9. ^एका क्रिया हेतु उपयोगा जात असे : आन एका तेहि नाही: तो 
तयाचा खे > “ना तयासीचि तुटे : मागीडी योग्यतेतव : का इश्वर तोडीती .. 
चरतेः ( वि, स्थ, १६८) 


८. कियापाक 2८७ 











घ ज्ञापद्रध यांच्या अहेतुकं भजननि ईश्वराच्या निगण ज्ञानाचा अधिकार 
निघो, दुसरे अजे की, यांना निमित्त कहन ईश्वराला आपली जौवोद्धरणाची 
इच्छा पार पाडायचछ असते. म्हणून त्याच्या ठिकाणी धातलेस्या भजनाचा 
ईश्वर निैतुकत्वाने स्वीकार करतो. त्यामुकेच भजकाला दंशवरौ ज्ञानाचा 
अधिकार निधतो, 


अज्ञान, निरानद वं अधमतित्रयाने युक्तं असणेल्या जौवाच्या मज 
नाने ईश्वरी ज्ञानाचा अधिकार निघण्याये कारण असे कौ, जीव व इश्वर 
याच्यामये केवकत्वाचे साजात्य अहि, दोघां च्याहि स्वरूपात चेतनत्व व निगु 
णत्व यचि साजात्य आरि. तसेच दोवेहि सर्वाधिकारी आहेत. था साजाव्या- 
मुके आणि विरोषेकरून जीवाला धातलेल्या अदहेतुक भजन नि आपल्या 
( ईश्वरी ) ज्ञानाचा अधिकार जीत्राखा, निघावा भसा स्वीकार ईश्वराने केलेला 
असल्यामुे जीवाच्या एिक्राणी घडलेल्या अदेतुकं भजनाने देखील ईश्वरी 
ज्ञानाचा अधिषार निघतो. त्याचप्रमणिे कुणीतरी एक इश्वर अषि हौ जी 
जाणीव मनुष्याच्या टिकाणी असते त्या जाणिवेचे पारत ज्ञानाधिकार निघ- 
ण्याङा एक महत्त्वाचे कारण होय. 


ज्ञानादित्निकाचे अधिकार 


अपरोक्ष विद्यावत, दिव्योढी, ञी, अमरो्टी व सिद्धो्ठी असे चार्‌ 
लओटीचे नाथपंथी बहियौगियेः देवताच श्ञानविप्रह, अ्ञान विग्रह, अनुसरलेल 
ज्ञानी, न्ुसरछेला ज्ञानी, प्रयत्नीया, वस्तुभजनिया ज्ञानी व मक्त यांच्या 





१. प्द्रेवताचेनि ईश्वराचा क्रानाधिकार कैसा हेय पा.-. ना: देवतासि अनादि 
इश्वरस्वरूपाची जाणाव अते : एवं निद्वैण परमेश्वरी जाणीव आन वेच असेः पेते 
क्ञानस्वरूप पूर्वजी निधौरिजे असे तेणे हानधिकार होये" ‹ना नियेणा श्ञानमया. 
हश्वराचौ जाणीव असे मान निथुण ज्ञानमय स्वरूपाचा वेच एेसी स्वरूपतसद्धि असेः 
यातव तयाचेनि भजने नि्ेण इानाचा अधिकार निफजे › ( वि. बं. १६८ ) 

२. .भरेतुक मजने ज्ञान होय : का पा : जीवव्ह्माचे साजात्य म्हणोनि" 
« ईश्वर स्वरूपसती केवक वस्तुत्वे साजात्य म्हणेोनि : अन तथाचा ठाई चेतनत्व हा 
स्वरूपधर्महि अते म्दणौनि : आन निरयण म्हणोनि : हश्वराचेया शाना प्रेमा भनद। 

पात्र शोषे एसी स्वरूपसमृद्धि आन स्वाधिकार दि असे इत्यादि अभीं साजात्य म्णोनि 
तयासि भजने जञानापिकार होभावा रेषा साधनदातेनि स्वीकार केल्य भसे* (सदर) 


~ कन्म 


२८८ महाचुभाव तच्वज्ञान 
सिकाणी भजन घड्ल असले तर बोधतं होते, म्हणजे पुढे ज्ञान र्विर~ 
ल्यानं तर दढ बोध होतो, त्यातदहि भक्ताच्या भजनने तर ज्ञानाची पूणेता्ोते 
म्हणजे पूर्णं ज्ञान होते, सिद्ध, साधक, उपासक, विरक्त ब बदियीगिये याच्या 
भजनाने वैराग्यप्रधान ज्ञानं होते. आणि अवरात पडणान्या सगव्या इश्रा- 
वतारांच्या भजनानि भक्तिप्रधान बोध होतो. पण सगल्याच ईइश्वरावतारच्या 
भजनाने सारखाच भक्ति गुण निघतो अपे नाही, जु सत्या अवरहर्यावताराच्या 
भजनने सन्निधानी आग्रह आणि असज्निधानी तछमठ करण्याचा गुण निघतो. 
 पञ्युअवताराच्या मजनने साद्रवता (वस्तु गुण ), तिर्यचावताराच्या भजनाने 
प्रेमलपणा व कच्छावताराच्या भजने भावाूपणा हे गुण निघतात. मच्छा- 
वताराच्या भजनाने नि्वैदशी ज्ञानी होतो. देवावताराच्या म्हणजे शेषदशय्या- 
पासून तो यक्षापर्य॑त देवतात इ्ललिल्या इश्वरावतारांच्या भजनाने विरहप्रधानं 
ज्ञान निघते. त्यातहि कमभूमीतील देवावतारांच्या मजनाने अप्राप्तिदुःख- 
प्रधान विरह (आ. ७१), उोदेवयोनीतौर देवावताराच्या भजननि धड 
तुख्खयाहि (भा, ५५) या वचनीचा विरह, अतरारातीर देवावताराच्या 
भजनाने “ खकाद्ली मोकलवे › (आ. ७६ ) या वचनाचा विरह, इद्रादिका- 
तील देवावतारच्या भजनाने सुकवणेप्रधान विरह ( आ,७३ ) ब्रह्मादिक्रतील 
देवावतारांच्या भजनाने रांगवक्छीभ्रधान विरह (आ. ७७) आणि शेषदायया- 
तील देवावतारराच्या भजनानि कडा-करटंकटीयमान ( आ. ७८) या वचनौचा 
बिरह निघतो, अथौत्‌, वरौर गुण दिवा विरह दे ज्ञानासदहित निघतात, 





यागाधिकारः व साह्याधिकार 


अहेतुकं भूतभजनाने ज्ञानाधिकाराबरोवरच त्यागाधिकारदि निषतात 
अव्रददयापासून तो प्ुतिथचापयतच खगे इ श्वरावतार; भक्त, अनुसरलेे 





१. ‹ अपरोकश्च विदावत : विग्रह : ज्ञानिया : तेण : बोधद्डता : पूर्ण॑ता' 

२. ‹ सिद्ध साधक उपाक्षक विरक्त बहियागिये तेण वेराम्यश्रधान ? 

३. ‹ इश्वर भवर स्वाकाराचे तेणे भक्तेप्रधान ? 

४. ^ मग उत्तरोत्तर आते प्रेमठ भावाद्ु निर्वेदशीरुता वेद्ी' 
‹ तीयच वेड तेणे प्रेम आतं ` ‹ अवरदस्या तेणे भाग्महयो तठमठ 

५, देव : तेणे विरहो प्रधान : सुकवणे रांगवव्छी एवमादिक : 


८. क्रियापाक २८९ 





घ ननुसरख्ले ज्ञानी याच्या ठिकाणी उहेतुक भजन घडल्याने ˆ मद्वतन 
त्याग ° निघतो; देवतांचे ज्ञान विग्रह, अक्ञान विग्रह, अंतयोगियि व बदियाभिये 
यांच्या ठिक्राणी अहेतुकं भजन घडल्याने "अनिष्टे त्याग › निघतो आणि साधन- 
विरहित अश्च नु्तत्या मनुष्याच्या भजनाने " तेवं त्यागा 7 चा अधिकार निधतो, 


वस्तुभजनीयांना भक्ति प्रधान ज्ञानाधिकार निघून मदवत्‌ त्यागाधिकार 
जसा निधतो तप्ताच साद्याधिकारहि निघतो, साष्चाधिकार म्हणजे असे की, 
पुढे त्या जीवाला ज्ञान श्चाल्यावर ते ज्ञान चरित होण्यासाठी व पुढील 
ज्ञानांच्या परिपूणतेसाठी परमेश्वर त्यांना सार करतो. उदाः कक्ष्मीद्रमटाला 
श्रीगोविदप्रभुंनी द्वारका दाखवून प्रसन्न क्ले, मग तो अनुसरला, हे एक 
प्रकारे अनुसरणाला साह्यच होय. जीवदेवताभजनीर्यानी परनिष्ठ क्रिया 
(म्हणजे महानुभाव महंतांच्या मागांतीक मंडटीची सेवाद्युशरूषा) केली 
असेल; किंवा त्यांना अनेक वेता अथवा एकाच वेद्धी अनेकच्या ठिकाणी 
भूतभजन घडले अ्ल तर त्यानाहि साह्याधिकार निघतो. उदाः नागदेवाचार्यं 
हे जीवदेवंताभजनी होते, पण द्यांना साह्याधिकार निघटेला होता, म्हणूनच 
श्रीचक्रधरस्वारमीनी त्यना बेच अनुसरविले, व श्रीयुखाने ज्ञान देऊन 
शाल्ननिशूपण केले. हे परमेश्वराने केलेले स्यच दोय. 

ज्ञानियांच्या रिक्राणी भूतभजन घडले तर ते प्रतिकारणेतने पुटे प्रेना- 
खाहि कारणीौमून होऊ शक्ते. म्हणजे असे की, ज्ञानियाच्या ठिकाणी मूतभजन 
घडले तर्‌ ज्ञानायिकार निवतो. खायुढे पुढे भक्ताच्या सिकाणी भजन घडते. 








१. “ज्ञानियानचेनि भजने उत्तम स्यागिया म्हणजे मक त्यागिया : शनिया 
महणितक्ञेया अनुस्रती ननुस्रती हे दोन्ही ज्ञानिये : मक्त : आन अवरदृश्यापासौनिं 
तिथेचपयेत दश्वरपात्र इतुली क्वानाताति रमि › (वि. बं. १६८ ) 

२. ‹ इतर साधनीचखीयाचेनि अनिष्टस्यागिया : तरी इतर म्हणने देवता- 
विश्रह : साधंनीयांचिनि म्हणने अतर्यागिये बहिय)गिये आगम आचरते...“ ( सदर ) 

३. * मनुष्याचेनि म्हणजे नुदे साधन विरहीत तयचेनि सतेव त्यागीधा ? 
{ सदर) 
। मगं साह्य : आत आने प्रेमर : यथा रक्ष्मींद्रभटह : मग भट राजस 
परि बे भनुसरविरे : कैसी क्वण जे नखे नानं › (वि. स्थ. १६८) 


२९० महानुभाव तच्वक्षान 





त्यामुके प्ररभजन डन परमेश्वराचे प्रेम प्राप्त होऊ शक्ते. एकाच वेरी 
अनेकांना किंवा अनेक वेन्ी एकाख मूतभजन वातले तर ज्ञानाचा अधिकार 
ल्यापैकी एकाच भजनक्रियेने निघतो व इतरांच्या किंवा इतर वेीच्या भजन- 
क्रियांनी तो दृढ होतो, म्हणजेच बोधदृठत होते, भूतभजनाची क्रिया 
घडतांना असंत क्रियाहि निर्माण होते, उदाः स्वर्यपाक करताना वशर. 
भजन धालणाराव्या मानसिक अथवा वाचिक दोषासुरे जी असंत क्रिया 
निष्पन्न होते ती पुढे साधनदाता उभयहरयावतार ज्ञानियाकट्न क्षाद्न घेतो. 
भपरोक्ष विदयार्वताकून दोणान्या अहेतुक भूतभजनात ही असंत क्रिया नसते, 
कारण दयाला इतरांनी शिजवलेले किंवा तयार केरेले पदां आयतेच भिक्रतात, 


भजनक्रियेचे प्रमादियाला महत्व 

प्रमादी पुरुषाने सदेतुक का होना पण ज्ञानियाला भजनम घातके तर 
त्याचे (१) निव्यनरक नासतात, म्हणजे नित्यनरकाचे बीज नष्ट होते, (२) 
दे्ातसी ब पुढील सृष्टीति पुन्हा त्याला नित्यनरकाचे बीज निष्पन्न होतं 
नाही. कारण, स्थान, प्रसाद; भिश्चु व कास्तनिक या चतुरि साधनांच्या 
सिक्राणी त्याला आवड असते, म्हणूनच तो ज्ञानियाला भजन घालतो, 
भयात्‌ , साधनी आवड असल्यापुके त्याच्याकद्न नित्याच बपज, तसेच जाय 
बाविसादि दोष पुन्हा कसे होतील ? (३) ज्ञानियाच्या सहेतुकं भजनने प्रमा- 
दियाला चैतन्यविया भादिकरून सगल्या विद्या होऊ इाकतात; सगे 
बहिर्याग होऊ शकतात, यांची फठे तो भोगू शकतो. अर्थात्‌, इतका अधि- 
कार त्याला प्राप्त होतो. (४) या त्याच्या भजनक्रियेने तुष्ट॒दोउन परमेश्वर 
याला पुढे खीरासंबंधग्रहणादि दाने देतात. सारां्च, प्रमादियने ज्ञानियाला 
सहेतुकं भजन धाते तरी सद्धा व्याला खष्टीच्या अंतापर्यत सुखच भोगायला 
सापड्ते, त्याला मनुष्यदेदाखाटी जार देत नाहीत. ल्याचे अर्जित नरक 

१. ‹ ज्ञानियाच्या ठा अहेतुकं भजन घडे तरि ज्ञानाधिक्छार निफजे : 
भक्ताच्या टा हेतुक भजन घडे तरि पुरभजनासिये : पुरभजने मेम 


होए : ्दणौनि जानियाचेनि भजने भक्तारया उाइ अजन-घडे रसे होए 
म्हणोनि जानियाचैनि भजने पेम होए ? (वि. स्थ. १६८. ) ` ` ॥ 
२. ‹ भूतभजन बहुत वेना षड्रे : काजेः कमरादाटीची , श्या 


म्णोनि मिश्च : विचित्र असंतते छी ` ( सदर } 
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देखीर जिथे चुकतात, तिथे नवीन नरकाची निष्पत्ति त्याच्याकटून होत 
नाही हे सांगायल्ला नको. या तोषाुके देश्वर त्याला पुढीक खष्टीत पुरभजन 
घडवून प्रेमहि देतात, पण इतकी कणव त्याने जोडी नसली तर निदान 
बोधानेतर त्या परोपरीने साह्य तरी करत।तचै. 
अषेतुक भजनाला काठ्वेढ नादी 

ज्ञानियाच्या ठिकाणी घडलेल्या सहेतुक भजनाने प्रमादियान ईश्वराची 
जी कणव जोडरेली अप्तते तिचे फठ म्हणून वरी गोष्टी होतात, सहेठुक भज- 
नाने जर इतके होते तर अहेतुकं भजनाने प्रमादियावे किती गोमटे हेत 
असेर याची कल्पनाच करावी | या अहेतुक भजनाने त्याला थोर गोमटे होते 
म्हणजे देदवियया प्राप्त होते. या अहेतुक भजनाला अमुकच वेढ, काठ, द्रव्य 
वगेरे पाहिजे अते नाही. ते केच्हादि, कोणत्याहि युगात घडके तरी चाद शक्ते, 

` भूतभजनाची क्रिया हौ दानरप क्रिया नन्दे. कारण दान्प क्रिया 

सहेतुक असते. ती युगधमीनुसार घडली तर देवतासाधनावे व फएठवचे लेप 
खागतात. नीच युगातील क्रिया वरौीक युगात षडली तर खालील युगात मदुष्थ- 
देह मितो, तथापि दी भजनक्रिया कोणत्याहि युगात निर्ैतुकपणे घडली 
तर मात्र जीव ईश्वराच्या ज्ञानाला पात्र होतो; याला ज्ञानाधिकार निघतो. 
पुरभजनाने प्रेमाचिकार 

ज्ञानपिक्षा सर्वच द्टीनी प्रष्ठ असलेल्या प्रमाचा ( वि.मा.३० ) अधि- 
कार कोणत्या क्रियांनी प्राप्त होतो ते आता पाहू. त्यातील सुख्य सू असे 





१. ‹ निस्य नरकाचे बीज निफजखे भते ते नते : पुढारे निफज नाः 
चैतन्य विद्या भादिकरूनि खकठढा विद्या होती : सकक बहियौग होती : 
सकन फठे भोगी : तिन्ही दनि देति : यातव सष्टीपयंत सुखचि भोगी ः 
आजितदि नरक भोगवितिना : मा भयव काद निफजति : इंश्वरीचिये कणवे- 
तव रेमे प्रमादियासी होए : एेसे ए सृष्टी होए भान पुढीरे सी प्रम होपुः 
का ज्ञान होए :.साद्य कारिती : निस्तरे रेस होए ` (वि. स्थ. १६८.) 

२. ‹ भूतभजना दृग्य-श्िया भन पात्र : काठन कगे (सदर) 

३, ‹ भूतभजन हे दान रक्षण श्रिया तरि मुभ्यदेह श्ञाङीङी युगी 
होभावे : कापा: ते युगधर्मीचिी करिया : त्रेती द्रापरी दान घडे भजनसूपः 
तरी ज्ञानासि पान्न होय: का पा निरहपुक म्दणोनि ` (सदर) 
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की, अहेतु भूतभज्ञनने ज्याप्रमाणे ज्ञानाचा अधिकार निघतो ल्याप्रमाणे 
अदेतुकं पुरभजनाने प्रेमाचा अधिकार निधतो (अहेतुकं मायापुरभजन 
प्रेमाप्रति साधन: वि.१९९). परमेश्वरावतारासारखे पात्र भजनक्रियेला लाभून 
त्याच्या च्किणी ^अहेतुक ° भजनक्रिया घडण ही खरोखस्व अतिदाय कटीण 
व म्हणून मोव्या मग्याची गोष्ट आहे. परभश्वरावताराच्या स्कणी घडलेली 
भजनक्रिया बहुधा सदेतुकच असते. तथापि परमेश्वर कणवेमृक्े तिचा क्रचित 
निैतुकत्वाने स्वीकार करीत असतो, म्हणून त्या भजनक्रियेला परमेश्वराच्या 
प्रेमसाघन-प्राप्तीचे गोमटे फर येते. परमेश्वराच्या ठिकाणी निहतुकपणे खद्धा 
भजनादि क्रिया घट रदाकतात. ज्ञानाध्रमाणेच परमेश्वराचा प्रेमाधिकार 
हि लेपल्पै नाही. 

परमश्वरावताराच्या ठिक्राणी घडलेखी अजनक्रिया दी व्णठार॑र्बध- 
ग्रहणदानपिक्षाहि थोर फठ मिखवून देते. कारण तिच्याघ्रुठे प्रेमाचा अधि- 
क।र॒निघतो, जीवदेवतांच्या भजनाने जर इश्वराचे ज्ञान होऊन पुदेःग्रमष्टि 
निधू शाक्ते तर प्रत्यक्ष इश्वरभजनाने किती अ्रष्ठ फक मित असेट ! इश्वरः 
प्रीचे वेधवंत, बोधवंत व भिष्ठ हे श्रेष्ठ ह्योत. उदा : कडा, रांगोढधीचा अथवा 
एलादा चतुर्थारिया भिष्ु दुपारी भिक्षा करताना गिरी घेडन एखादयाच्या 
खओसरीला टेकला तर स्या ओसरीवाव्याठा ` ओढव्रेभची सेवा * धडते. एवढी 
जर त्या ओसरीवात्याची थोरवी तर इतरां ची म्हणजे वरेधवंत-बोध्व॑तादिकांची 
थोरवी केवढी असेल £ यांच्यपिक्षा ज्ञानिया हा अधिक थोर होय. कारण 
त्याच्या स्काणी घडटेल्या मजननि प्रेमाच्या उपायाची चाल चाद होते 
( म्दणजे ज्ञानियाच्या भंजनने भक्ताच्या टाई भजन घडते भणि त्या, 
पुडे ईश्वराच्या ` दिक्ाणी भजन - घडते ). भक्ताच्या भजनने ती वाढते 
पे आदे तर सवेध्रष्ठ खा जो ईश्वरावतार त्याच्या भजननि प्रेमाधिकार 
निघून थोर गोमटे होते यात आश्चेय्‌ नाही | 


२. ‹ तथा साधन अधिकारातिः ङेपु नब्े: का पाः: सत्ता कब्हणाच्ची 
नाही : हेतु तुरा येणे? (वि.स्थ.१६९ ) 
५ भजनाकयंच गोमटे थोर : काहसेया सारख न्ह ` (वि.स्थ.१७०) 
३. "मा भरूतमजन तेस्णे देदसे ` तरी दंश्वरमजन काट श्हणवेः 
म्दणोनि भिष्ु ओसरीये वैते तया इवराचीं थोरी सांगवेचि नाःमा 
श्ानियाची थोरी काह म्हणावी असे ` ( सदर ) । 
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मायाभजनाचा स्वीकार 

पण ई श्वरावताराला घातके भजन खरोर लाखा पोचते काय 
कारण, अवतार चेताना ईश्वर नेहमी ˆ मायापुर * धारण करीत अषतो, याच्या 
देहात सर्वत्र माया “पुरस्थ › श्चलेलो असते. तेन्ां हश्वरावताराला धातखेे 
भजन हे वस्तुतः मग्रेखाच घातले जति. ते एका दृष्टीने देवताभजन होय, 
दश्वरभजन नन्दे. एका दृष्टीने हे खरे आहे. पण देदढाला भजन धातल्यावाचून 
जसा देषिया संतुष्ट होत नाही तसे परमेश्वराच्या मायापुराला मजन घातल्या- 
वाचून परमेश्वर संतुष्ट दोत नादी. त्याचे “पुर ‡ बनकेल्या मिटा भजन 
चातके गेले म्हणजे माया संतुष्ट होडन तिला हषं होतो यात कौ नाही; 
पण ल्या स॑तोपाचा व हषाचा स्वीकार परमेश्वर करतो. त्यासुके तो संतुष्ट व 
हृष्ट होतो भाणि म्हणून त्या भजनक्रियेचे फक परमेश्वर देतो-माया देत 
नादी, एरवी निराकार व निरवयव ईश्वराला भजन धारयते कषे } लयाचमुफटे 
मायापुराला घातलेत्या भजनाचा स्वीकार ईश्वर करीत असतो व त्यापासून 
त्याच्या प्राप्तीचे श्रेष्ठ साधन असलेल्या प्रेमाचा अधिकार निधतो, 


पुरभजनाची पात्र | 

परमेश्वराच्या सर्वच अवतारांना भजन धातल्याने प्रेमाचा अधिकार 
निधतो अते नाही. "वस्तु म्हणून संबोधल्या गेल्या ईश्वरावतार्साच्या 
सिकाणी घडलेल्या मजनक्रियिने प्रेमाचा अधिक्रार न निघता ज्ञानाचा 
अधिकार निघतो हे आपण पूर्वी पाद्िलेच आहे, असे का ? त्यातील मह- 
वाची गोष्ट अरौ की, पुरमजननि प्रेमाचा अधिकार निघतो तो त्या 
पात्राच्या हंश्वरस्वरूपपात्रत्वामुद्े नादी, तर शक्तियुक्तस्वरूपपात्रत्वामुदै, 
समै ईश्वरावताराच्या सिकाणौ स्वरूपाचे पात्रत्व असते, पण शक्ति- 





, १. 'माथाभजन म्हणजे काइ : ना जेत देहासी भजीनकेयावाचोनि 
ज्ीवासी भजनचि नाही... तैसे मायेसी भजीनरेया वाचौनी इंश्वरी 
भजनचि नाही : कांपाः जेः ते देह जाली असेः आनते दे्चि चेतनः 
तोष हषं सुख होवसे ` (ि.स्थ.१७० ) | 
9 क भ भ. ®= रै ४५, (५ 
२. ^ ससाचि. भजत प्रवेशन ्ोताये मायेसी परि ंश्वरीचेति स्वीकारे 
= ' भ £ (न; दोनी 
से : शवर निराकार : केवि जावे: भान संवेध केषा: हे दोनी ठाये 
काः गीका ९". 
तियेचे अगीकार हृश्वरीचा ` ( सदर ) 
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पात्रत्व असतेच असे नाही. कारण काहीनी शक्तीचा स्वीकार केटेडा नसतो, 
उभयददया, आच्छादनीचा परदहया, आच्छादनीचा अवरहद्या व॒ परहस्य 
या चौर्घानीच शक्तीचा स्वीकार केठेला असतो. आणि म्हणून यांना घात- 
` लेद्था अदहिपुक भजनाने प्रेमाचा अधिकार जोडा जातो. अवरद्दयानेदहि 
अवरशक्ति स्वीकार केठेला असतो. पण ती शक्ति ठढटिरूप असते. त्यायुदे 
परेम निधू शकत नादी. अथोत्‌, हे चारच अवतार पुरभजनाची पत्रे 
होत, इतर ईश्वरावताराच्या भजनाने ज्ञानासहित भक्तिगुण निघून त्याच्या 
पोरी पु पुरभजनाचा व प्रेमाचा अधिकार निघू शकतो हे खरे. पण एकदम 
निधू शकत नाही. त्यासाठी वरील चार अवतारिकी कुणाच्या तरी एकाच्या 
` सिकाणी अहेतुक भजनक्रिया घडणे अत्य॑त आवदयक आहे 


पकते चार कटिकांचे प्रम 

पुरभजनान निघणाच्या प्रेमाच्या अधिकारत बराच प्रमाणभेद अहि. 
परटद्यावताराच्या भजनने एका कलिकिच्या प्रेमाचा अधिकार निधतो; 
आच्छादनीग्या अवरददयावताराच्या भजनाने दोन कक्िकांच्या, आच्छाद- 
नीच्या परद्दयावताराच्या भजनाने तीन ककिकांच्या व॒ उभहदयावताराच्या 
मजनाने चार कलिकरच्या प्रेमाचा अधिकार निष॑तो. अर्थात्‌, चार कलिकांचि 
तरेम हे.रेष्ठ प्रकारचे प्रेम होय. ब्रेमाचा हा प्रमाणभेद भक्ताचे शाद्व ज्ञान 
चरित दोपर्यतच अतो. त्यानंतर म्हणजे भक्ताखा अपरोक्ष ज्ञान श्ञाल्यानंतर 

वं भक्ताची योग्यता सारखीच होते, 


 विषयप्रेभाने सुख्य भेष 
दैवराह्ारीचे सवं ्रष्ठ साध्य जे परमेश्वराचे प्रेम ते प्राप्त दोण्यास परभजन 
हा जसा एक उपाय आहं तसाच विषयप्रेम हा दुसरा उपाय आहि. आणि 
तो पुरभजन विक्षि श्रेष्ट उपाय आहे. विषयत्रेम म्दणेज उभयदर्यावताराची 
. पत्नी दोन त्याचा उपभोग प्राप्त करून देणारे प्रेम. ' वियोगी चुरणे ? 

श 

१. ‹ मग तेथ भेद : उत्तम मध्यम कनीयस : दोही शक्तीचे कायं तो 
उत्तम : अवर आच्छादुनि येरे भ्यापार ते मध्यम : पर भाच्छादुनि अवरे 
व्यापार येर सङ्कत ते कनियक्च : न्ुद्धेचि पर तो चोथा पक्षः" (वि, स्थ, १६९) 
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हे प्रेमावे मुख्य लक्षण त्यात अतभूत होतेव. श्रीकृष्णाच्या अष्टनायिकामधे 
रुक्रमिणीप्रमाणेच इतराना देखील उभयदश्यावताराची पत्नी होण्याचे भाग्य 
राभ होते, पण वियोगी नुरण्याईतके प्रगाढ प्रम ईंश्वरावर त्या करीत नग्डत्या 
-हा गुणच त्यांच्या ठिकाणी नन्दता. कारण त्या विषयप्रेमी नन्हत्या. 
रुक्मिणी मान विषयत्रेमी होती. जलक्रीडा करीत असतांना श्रीकृष्ण बुडाके 
हौ वातौ एेकताच ती मूर्च्छित होञन मल्युपंथाला लागली होती, यावरून 
त्ती ° प्रमी होती हे दिसून येल. आणि श्रीकृष्णाच्या इतर बायका (सोखा 
हजार्‌ इौभर ) यांना तरं श्रीङृष्णाचा विषयोपभोगहि मिक्त नसे. कारण, 
त्ांच्याबरोबर परमेश्वरावतार भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्वतः रममाण होत नस्नत 
तर आपल्या विन्ञानमू्तीच्या दारे त्यांचा उपभोग षेत॒ अस्तत. कारण प्रत्यक्ष 
परमेश्वरावताराचा विषयोपभोग मिद्व अशी विषयप्रेमाची पात्रता 
त्यांच्या व्क्णी नव्हती. श्रीचक्रधरस्वामीची प्रथम पत्नी कमठ दीदि 
विषयप्रेमी नन्हती, तिला दयां चा विषयोपभोग मिकाला तरी वियोगी चुरण्या 
इतके ^“ प्रेम ” तिच्याजवकर नन्दते. हे प्रेम, त्यांची दुसरी पत्नौ हसा 
हिच्याजवढ होते. सारांश, विषयप्रेम म्हणजे उभयददयावताराची पत्नी 
होऊन ल्याचा विषयोपभोग भोगण्याची व त्याच्या वियोगी नुरण्याईतपत 
घ्याच्यावर आसक्ति अपण्याचौ पत्रता, 
विषयप्रेम दुर्भ 

ईश्वराच्या ठिकाणी भसे विषयथप्रेम मिक्रणे अत्य॑त दुभ असते, मष्य- 
जीवामधे पत्तीविषयी भसे विषयप्रम सरीच्या विकाणी बहुधा आडठत नाही .कारण 
फलियुगात प्रायः पतित्रताधर्मच नाही. ( आ. मा, १६८ ), तथापि आदर्ले 
तरी ते क्रचित्‌. ईश्वराचे विषयप्रम तर अगदीच दुर्लभ. त्यासाठी तशा 
मरकारचौ पुष्यक्रिया घडावी लागते. ह पुण्य जोडण्याघ्ाठी म्दणजे ईश्वराचे 

१. ‹ सुख्य प्रेमा कर्मरहारी दोन साधने : एक पुरभजन : दुखरे विषय- 
मेम: हे येराहीपलि उत्तम › ( नि, स्थ, १३६) ‹ विषयमरेम म्हणजे विषयत्वे 
आवड : वियोगी जुरेतेम्रेम ` (वि. स्थ. १३५ ) 

, २.*मानुरणहेकदापि न षडे... तेकेसेःना : कमरउसा .वियोगी 

डर्छी : तथा सत्यमामा : गोपिका उरलीया ` ! मग प्रेम म्हणजे वियोगी तुर्णे यथा 
हसादारे (बि. वं. १३५) 
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विषयप्रेम आपणाला प्राप्र व्हवि, आपण त्याची विषयप्रेमी घी न्हावें 
यास्ताटी प्रथम घुदनायकाप्रमाणे परमेश्वरावतारावर आत्य॑तिक आवड (कोरा 
वेध ) असावी लागते. त्यामुके पुदीकं जन्मी भीमक व इश्वरनायक यांच्या 
प्रमणि इश्वराचा सासरा होण्याचे भाग्य लाभते, अथात्‌, व्यवेद्टी आपली 
मुलगी परमेश्वरा देण्याच्या पुण्यक्रियेचे फर म्हणून पुदील जन्मातं 
हाघुबादप्रमणे हश्वराच्या विषयप्रेमाची ^ स्थिति > मिते. आणि त्याचे फठ 
म्हणून पुटक जन्मात रकिमिणीप्रमाणे परमेश्वराचे ( चार कछिकाचे संचारी 
विषयेप्रमरूप ) मुख्य त्रम होऊ राकैते. अर्थात्‌, इंश्वराचे विषयय्रेम भिकण्यासाटी 
उत्तरोत्तर एकेक क्रिया घडी पादिजे. आधी इश्वराचे घीत्व मिकणे दुलभ 

ते मिक तर स्याचा वियोग हणे दुरम (कारण बहुधा ईंश्वरावतारनी 
नित्यत्व धारण केलेले असते ) आणि असा हा वियोग मिकाला तर त्या वियोगात 
नुरणे-खत्यु येण्याईतपत आपल्या ठिकाणी त्याजविषयी प्रेम असणे हे तर 
अगदीौच दुरम. तथापि, विषत्रेम हे उभयदद्यावत्ताराच्याच ठिकाणी पौदिजे. 
आच्छादनीचा पर, आच्छादनीचा अवर च नुता परद्द्यावतार यांच्या 
ठिकाणी विषयप्रेम हे बीजरूप असते व त्याचे फ म्हणून पुढे उभयदरयाव- 
तायच्या रिकाणी विषयमरेमाचा योग घटन येतो. 


विषयग्रेमाने सुख्यप्रेम 
पुर भजनाने जढा प्रेमाचा अधिकार जोडा जातो तसाच विषयप्रमाच्या 
स्थितीनेहि परमेश्वराची अनुभूति प्राप्त करून देणान्या प्रेमाचा अधिकार 











° दुभ म्हणजे दुष्कर : कष्टौ न परबाजि : ज दहे तव जीवजीवाचा 
डदि संद्रत चतं ते मनुष्याणां सहखषु : मग इंश्वरी ते विपयेः्का इश्वरी 
खीत्व वियोग मग नुरणे हे कदापि न घडे? ` म्दण्ञे दईश्वरारी सी ब्हावयाचे 
निदान जोड ग्हविं : तेचि क्वणः: ना: घुश्नायकृ : प्रज्ञासाग: माते इरी 
पीय ची प्रतिकारणता भीमक तथा इश्वर नायक : मग देसुबाई न्ययि विषयप्रेन होयः 

` मग तेणे साधने रुविमणि आडउसाचिनि न्यपि सुख्य प्रेम होय :› (वि. बं. १३५) 

२. ° ईश्वरी म्हणितंलेया इंश्वरावतायहि मनुष्यत्वापासोनि खाते ` वरते निरा- 
करीले : मान मनुष्य अवतारी तरां प्रतिकारणता होय : णवं परदृदया : दोन्ही अच्छ- 
दनीचे आन उभमयददया या चौचेनि योय : परि उमयद्द्यांवाचौनि नने ' (सदर) ` 


८. क्रियापाक | २९७ 





जओडला जातो, आणि तोहि मुख्य प्रेमाचौ म्हणजे रुक्मिणी आउते सारख्या 
चार कचिकेच्या विषयप्रेमाचा, (होकागाःते कईं एरति भपजवू न 
सके: वि, १३६), यादष्टीने विषयप्रेम हे पुरमजनाप्तारखेच स्वतंत्र साघन 
आहे. कारण पुरभजनात दुखन्या खाद्य पदार्थानी परमेश्वराचौ सेवा करावयाची 
तर विषयत्रेमात आपले चरौरच परमेश्वराच्या सेवेला लछवायचे असते; आणि 
तेहि आत्यतिक आवडीने. दोदहोनीदहि परमेश्वराची “सेवाः च घडते, इतर 
पदाथौनी ल्याची सेवा करण्यपेक्षा आपल्या शरीरनि स्यच सेवा करणे 
अधिक चांगले. विषयप्रम हेष परमेश्वराचे संचारी प्रेम दोय, ईश्वरी प्रेमाचा 
संचार श्चाल्याने भक्ताला श्री मूर्तीतील अव्यक्त इश्वरस्वरूप जसे स्पष्टपणे 
दिसते तसे विषयप्रेमियालाहि दिसते. | 


पचौकदिकेच्या भक्तापेक्ा विषयप्रेम श्रेष्ठ 


भाणि ते काही अंशी खरेहि आदे. कारण, पुरभजने धारुताना ते 
अनेकावरोबर हईश्वराला धातक जति, यवे त्या ईश्वराची जौवाला विष 
आवड नसते. अक्षते तौ थोडा वेह टिकते. कारण भजनानंतर इश्वर दुसरी- 
कडे जातात. उलट विषयप्रेमात परमेश्वराची आवड आत्यंतिक म्हणजे 
वियोग वरण्याईतकी असून तौ दीषेश्ाक्पर्यत टिकते. दुसरे असे की, युसते 
पुरभजन नन्हे तर त्याच्या सा्याने परमेश्वराचे चौकलिकेव मुख्यप्रेम ज्याने 
प्राप्त करून येतरे त्या भक्तपिक्षाहि साधा विषयत्रेमी भक्त अधिकम्रष्ठ आहे, 
कारण परमेश्वराच्या कायमच्या वियोगात हा चोककिकिचा प्रेमी भक्त ८ पुर- 
भजनीया ) “ इंशवराने खरेच बीजे केरे काय असे तीनदा विचारतो ब मग 
स्याचे प्राण जातात, अर्थात्‌, वियोगवातौ एेकण्यात ब्‌, तदनैतर त्याचे प्राण 
जाण्यात मधे किंचित्कााचे का होना पण अतर पञ्तेच. उल्ट, विषयत्रमी 





१. ° येरातत म्हणजे उत्तमा म्दण्जे चोकाश्किचेया केवका प्रेमाते अपजवृ 
ल सके म्हणजे प्रेमाने भपजकी › ( वि.षं.१२६) 

२. ‹ येरासि पुरभजन..-येय मजनी बहुत पत्रांचा पातीं दरषहि भजन 
स्वीकारती : मा जसो सक पात्री आवड : तैसीचि सी : परि बिरेष ईंशवरपा्राचे 
भन तथा आवड रेते नाही : मान कार तोही ते कडा :..-मग प्रात्र कबणीकेड ‡ 
आन भाप्रण क्रवणीकड : भन धिषयप्रेमियासि पुरीष्वा अनुराग ' (सदर ) 
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भक्त अते न विचारता, वियोगवात ठेकताक्षणीच याचा देह जातो. पुर- 
भजनाचे प्रेष्ठ साध्य जे चौकटिकेवे प्रेम, त्यपिक्षादि जर विषयत्रेम प्रष्ठ आदि 
तर ते पुरभजनयेक्षा कितीतरी परींनी श्रेष्ट अहि हे सागायला नको. अशा 
विषयत्रेमाने रुकिमिणीमतेप्रमाणे चार कक्तिकेचे मुख्य संचारी प्रेम प्राप्त होते. 
( पुरभजनाच्या चौकल्िकच्या भक्तापिक्षा विषयप्रेमाचा चोकलिकिचा भक्त 
अधिक भष हे ओघाने आल्च ). त्याला ईश्वराचा चिरकाल सहवास भिकतो व 
त्यानेतर होणाच्या पुनःसंवंधात तो व परमेश्वर एकाच खेदेत जन्म घेतातै. 
उलट पुरभजनाच्या चौकच्िकेच्या मक्ताला पुनःसंवंधात जन्मवि्ताना परमेश्वर 
त्याच्याबरोबर जन्म घेतात हे खरे. पण एकाच खोठेत न घेता निरनिराठ्या 
खोक्ठित घेतात, सारांश, पुरभजनाने प्राप्त होणान्या सुख्य प्रेमपिक्षा विषय- 
प्रेमामुके प्राप्त होणारे मुख्य प्रेम अष्ट होय, 


विषयग्रेम व्यभिचारी असू शकते 


तथापि, विषयप्रेमात म्हणजे सचारी विषय व्रेमाच्या पूर्वच्या 
अवस्थेत एकदोन उणिवाहि अदित, एक तर ते व्यभिचारी असु. 
दाकते, ईश्वरच्या ( श्रिवा आपल्या ) देदावधिपर्य ईश्वरावरील आत्यंतिक 
आवड कायम राहिली तरच व्यामुक्रे सु्य प्रेम भिद्‌ शकते. पण 
मयेच जर ही आवड नादहीरी ज्ञाखी तर मुख्य प्रेम मिद्‌ शकत नाही 
अनेकदा, ईश्वराच्या विषय्रेमाखा पत्र होऊनहि त्याच्या देह्ावधिप्यत 
द्याची विषयसेवा करण्याचे भाग्य काभत नाही. कारण मधेच इश्वरावतार 


+ + 00 





१. 'चहुभक्तामधे चहु कलठ्किचा भक्त उत्तम : एवं ेकतखेवी तरिश्युद्धी पुस्ती : आन ` 
तैसाचि हाहि एेकतखेवी हखबाई.-न्याये देह धाड :.-. परि त्रिशयुद्धि पु्तत नसे णेसा 
विशेष अते  ' तिये साधनी उत्तम विभाग असे यथ नाही : विषयत्रम येरा 
प्रेमाचया साधनापासोनि थोर ` ' हे येराहि पास उत्तमः काजेः हेचितव 
मुदरा सारख : मा याच साध्य कोड म्हणावे असे † ( वि. रथ. १३६ ) 

“ पुन संब्रधी एके बरेच होति एेखा नित्याच स्बध › ( सदर ) 

३, ‹ होका : तरि विषयत्रेम पुरमजनापसि विदोष सांगितले : तरि ते नित्यरूप 
आन अन्याभिचारी अतैक आन काह १ गहणे ना : ते पुरभजनासारीखे नन्हे : ते कैसे 
ना : देहपर्यत विषयप्रेम असरे तरी होय म्हणजे सुख्यप्रम होय : मध्ये जये 
म्हणजे आवड खड : तरि नब्हे म्हणजे सुख्यप्रेम नन्हे ” ( वि, ब्‌, १३६ ). 
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, सोडून जातो. उदाः दासुबारईला श्रीचक्रधरस्वामीच्या विषयप्रेमाची ‹ स्थिति 
लाभी होती. पण तिचा दाग करून ते निघून आल्यामुखे तिची सेवा अपूणं 
राद्दिी. तथापि तिच्या विषयप्रेमाची चाल चाद राहावी म्हणून श्रीचक्रधर- 
स्वामीनी आपी विज्ञानभू्तिं तिच्याजवक ठेवली दोती. अशी मूतिन 
ठेवता ल्यागक्षाला तर त्या छीन कैेल्या विषयत्रेमाने ईइश्वराविषयीची 
आवड कायम राहते व पुढे तोच संस्कार उपयोगाला येउन पुनर्जन्मात 
संपूणत्वाने विषयत्रेमी होता येते, परमेश्वराविषयी विषयप्रेम निर्माण न्हायला 

, जीवाच्या ठिकाणी असलेला रजोगुणाचा उत्कषं कारणीभूत होतो, इतकरेच 
नन्हे तर पुरभजनाचा प्रेमाधिकार देखील रजोगुणामुष्िव निर्माण होतो. उदाः 
नागदेवाचाथे, म्हाईभर हे राजसडत्तीचेच होते, घाणि परमेश्वरमूर्वीवर 
आत्यंत्तिक आवड देवणारा भक्त राजस नन्दे तर काय ? विषयप्रेमाच्या अभि- 
राषाने जीवाछा होवटपर्यत म्हणजे मुख्य प्रेम भिकरपर्थत खरीदेह मिक्तो, 


ज्ञानियांना प्रमाचे उपाय 

ईश्वरज्ञान प्रात दोण्यापूरवी अन्ञानदेदात प्रेमाच्या पराप्तीसादी कराव्या 
रगणान्या क्रिया म्हणजे पुरभजन व ॒विषयत्रेम ह्या द्योत. ज्ञानप्राप्तीर्नतर 
देखील ईश्वराचे प्रेम मिद्‌ शकते, नादी अपे नादी. वस्तुमजनाने ज्यांना 
ज्ञानाधिकार निघून ज्ञान क्षटेले असते दव्यांना मक्तीचा गुण निघाले 
असतो. लयामुके सामान्यतः सवे वस्तुभजनीये सज्निधानी आग्रह व अस~- 
निधानौ तकमर एकसारखे करीत असतात. आणि दयासुठे दाना परमे- 
 श्वराच्या प्रेमाचा अधिकार निघतो. उरलल्या जीवदेवताभजनीयाना मप्रेमाचे 
अनेक उपाय आहित, त्यात वस्तुभजनीयांच्या उपायांचाहि अतीव होतोच. 
हे उपायै पुदीलभ्रमाणे होत :-- (१) सन्निधान अग्रह-परमेशवराच्या सानि. 


१. “ मा तरि आवडीचे निदान ते क्वणः ना : राजसाचा म्हणजे रजरूप आव 
डीचा सेवर > “ मा तसे पुरभजनरूप मुख्यपरेमाचे निदान केवण : ना ते निथण ऊर्ध्व- 
रज : ... भट राजस : माह भट राजत : आन प्रेमाधिकार तोहि रजचिः आन 
भक्तापरता कवण राजस असे : निमिपदौ जावो नदी ° (वि. वं. ११६) 

२. ८ ना सन्निधानी आग्रह : असाक्नेधानी तकमठ ट 'सुकरवणे : रांगोरी : शानि- 
याचा दुःखी मरणी सोढवणे : श्युश्रूषा करणे : शारीर मानसिक अम फेडणेः आवडपूवक 
सेवादास्वमजन करणे : अडलेयासत संग देणे.; माततौसी यथापिकार शास सांगणे : [युद 
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ध्यात अषर्ताना त्याने आपणा प्रेम यावे असा आग्रह धरणे, (२) अष- 
लिधानी तठमल-परमेश्वराच्या वियोगात प्रेमप्राप्तीसाटी तमक असणे, 
(३) परमेश्वरविरहविषयक़ दुःखने -स्वतःला छुकवणे. (४) शरौराची रागोद्धी 
करणे-म्दणजे शार इतके अस्थिपंजर कंषून सोडायचे की ज्ञानिया जमिनी 
वर पडला तर तेथे अरस्थची र॑गोढी निघावी, (५) करटंकरीयमान दोणे- 
वाच्याने शरीर पडते की काय इतके ते श्युष्क करन सोडणे. (६) खरी 
-मोकलणे. (७) धड तुर्टे तरी परमेश्वराला न सोडण, (८) अपरा्निनि मित्तक 
दुःख करीत राणे. यापैकी पिच दोन उपाय ही अवरद्दयाभजनियाची 
व बाकीचे उपाय ही देवावतारभजनियांची सहज रिथती होय, द्याच्याकटून 
ज्ञानान॑तर असतीपरो आचरखौ जात असर्ताना ते नैस्भिक रीत्या घटन 
येतातच. पण॒ जीवदेवताभजनियांहि ते उपाय साधे तर करण्याला व 
परमसाधन जोडण्याला कोणक्तीहि हरकत नाही. याशिवाय जीवदेवताभजनि- 
यांना आणशीदहि कादी उपाय करता येण्यासारखे आहेत, ते असे : (१) ज्ञानि- 
याच्या दुःखी मरणी ओठवणे -म्दणजे स्वतःचे शरीर वेचणे. (२) भशक्ताची 
दयुभ्रषा करणे, (३) ज्ञानियाभक्ताचे शारीरमानसिक श्रम फेडणे. (४) त्यांचे 
अवडपूथक सेवादास्य व भजन करणे. (५) शाघ्लबोधासाटी अडटेल्याल 
शाच्र सगणे. (६) आतांला त्याचा अधिकार पाद्रून शाल सगणे. (७) नित्रैद 
अनुताप : अनुशोच व आते या चतुर्विध प्रकारानी परमेश्वराचे स्मरण करणे 
(८) स्वतःच्या शक्त्यनुसार मार्गाचि संरक्षण करणे. (९) जीवना अपरधभौ 
पासून काद्रन परधर्मं म्हणजे इश्वरमागाकडे रावण. (१०) दुष्काद्टी भजन 
धारणे, आणि (११) सुरौपाटी विषवाघवढ करून परमेडवराच्या वियोगाच 
वातौ एेकताच देहत्याग करणे. या उपायन जीवेदेवताभजनीया परमेहवर- 
प्रमाला पात्र ज्ञाका तर त्याला परमेश्वर पुनःकषभध देतात व तेथे त्याजकृदन 
पुरभजन घडवून मग त्याला प्रेम संचरतात. 














चाटु | चतुविष दुःखी स्मरण कणे : जयाच्या ठायी जे सामग्री भसे तिया सामभिया 
अ्ववकृवपणे माच संरक्षण करणे : यापी रेश्वचे व्यप्तन पुरवणे एवमादिकं प्रेभाचे 
उपाय अस्ति : श्त्यादि उपाय धडलेया प्रेम देती >. ( वि.ब॑,१११ ) 
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भ्रमादियांना परमाच उपाय 

ज्ञानियांना जसे प्रेमचि उपाय आहेत तपेच प्रमा दिथांनौहि आहेत, 
प्रमादी ज्ञाल्यान॑तर उपरति करून अधिकवृत्ति आचरणारे, समानव्रत्ति करणरे 
व दोषस्याग करणारे असे उपरतप्रमादियाचे तीन प्रकार संभवतात. उपरती 
नतर आपली अधिक किंवा समान वृत्ति आचरतांना आपल्या प्रमाददोषाच्या 
दशेनने व ईश्वरसंतराय आपणाला घडला म्हणून जर तो अंतडकुःख करून 
नेहमी तकमठ्त राहीर आणि तढमकत वक्रमठतच प्राण सोडील तर त्याखा 
देदाच्या पालटी देहविद्या भिद्न पुदढीक रुष्टीच्या आरभी परमेश्वर प्रेम 
देती. त्याचप्रमाणे एखाया ज्ञानियाच्या दुःखप्रसंगी किंवा. मल्युप्रसंगी 
आपला स्वतःचा देदह केचणे, व्यापारौ आपला देह समपंण करणे दाहि प्रमा- 
-दियाला प्रेमाचा उपाय आहे. याने सुद्धा दे्विद्या मिदन पुटढीर सष्टीच्या 
आरंभी त्याला प्रेम भिकरते. दुःखाच्या प्रसंगी देह ओढवेणे म्हणजे बाह्य 
पदार्थानी व शरीराने त्याची उत्तम शश्रूषा करणे आणि मरणाच्या प्रसंगी देह 
ञओढवणे म्हणजे त्या ज्ञानियावर सत्यूचा प्रसंग आला असता त्यासाठी 
आपला देह देखन त्याचे संरक्षण करणे, उपरति करून ज्याने आपल्या प्रमा- 
दाचा प्रसव मोडा नाही म्हणजेच ज्याने उपरति केटी नादी भसा प्रमा- 
दियाकडून, तढमक किंवा ज्ञानियाच्या दुःखीमरणी ओढवणे हे प्रेमाचे उपाय 
घडके तर पुढील स्टीत त्याच्या भरमादाचा प्रसव चाद्ध राहतोच, पण तो 
पोटात घाट्न परमेश्वर त्याखा प्रेम देतात. उदा ¦ एकौकीचा भक्त महादेवराय 
याने नित्यनरकाचा प्रसव जोडला होता, उपरति केटी नन्दती. तथापि दुःखी- 
मरणी जओढतवरण्याचा उपाय लयाजकहून दाच देही घडला होता. म्हणून या 
सष्टीत, निलयाचा प्रसव न मोडल्यामुठे तो श्रीचक्रधरावर खंडे काद्रन 
आला, पण प्रेमाच्या उपायाने त्याने आभार जोडकेला असस्यामुके श्रीचक- 
धरनी ते खंडे दूर करून व द्याचा तो अपराध पोटात घान त्याला त्रम्‌ 
संचरे. कोगत्यादि प्रमादियाला, त्यानि प्रेमाचे उपाय केठे तरी त्याच सष्टीत 





१, ‹ मग तयाही उत्तमाचा उपाय : वज्मकः का क्ञानियाचा दुःखी 

रणी भडवी : तया येचि देही उद्धरण › केव : भक्ताचेनि न्ययेःते 

, .निलप्रसवाचे ; तया प्रेम दिले : है कादसेनि : ना नित्याषे बीज सपक 
तेथाचे आभार जोडीरा तयातव ` ( वि. स्थ, २७८ ) । 
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पुन्हा ज्ञान विवा त्रेम देत नाहीत. ते पुढील खष्टीतच दकि जाते, तोपर्थत 
त्याह देदविदा प्राप्त होते. 
हिखकप्रमादियाला प्रेमाचा उपाय 
आतापर्य॑त विषयप्रमादियाचा विचार स्ञाला. विषयपरमादियिक्षा 
हीन दर्जाचा असलेला दिंकप्रमादिया त्यालाहि प्रेमाचा उपाय बिच, 
हिसा केल्यापकरि त्याने नित्यनरक जोडलेले असतात, ज्या देहात त्याच्या- 
 कंटून दसा षटून नित्यनरकाचे बीज उपजले त्याच दात्त जर त्याने उपर- 
तिपूवैक अधिकं वृत्तीचा सचार केला तर नित्यनरक नासतात. व्यनि 
प्रसंगविरोषी ज्ञानियाच्या इुःखात त्याची अतःकरणपूरैक सेवा केटी तर त्याचे 
जित्यनरक नासून त्याला देवताफरादिक साधने होतात. आणि त्याने ज्ञानि- 
याच्या मरणी देह ओढवला तर त्याला देहविदयां मिरे. द्याच गोष्टी त्याने 
दुसन्या देहात केल्या तर पुढीलग्रमाे व्यवस्था होईल. हिंसकप्रमादियाने 
देहांतरी ज्ञानियाच्यासराटी आपला देह आवडीपूवेक वेचला तर त्याचे नुसते 
नित्यनरक नासततात. तसेच त्याने देहं तरी परमेश्रावताराखा वाचवण्यासारी, 
तो अटकेत पडला असतांना रकिवा संकटात असर्तांना आपला देह वेचकला तर 
त्याचे नित्यनरक नासून व्याला देहविदया दो आणि हीच क्रियात्याने 
अर्त्य॑त आवडीपूवैक केटी तर त्याचे नित्यनरक नासून त्या सष्टीत देहवि 
आणि पुढील खष्ठीत द्याव परमेश्वराचे प्रेम मिल, विषयप्रमादियाला 
त्याच्या आचाराप्रमणि देहविया मिद्धून पुढील खष्टीच्या आरंभी ज्ञान ञ्ल 
म्हणजे मग तो प्रमादिया होत नाही. तो नक्की उद्धरलाच म्हणायचा, तशात 
दयाला प्रम स्चाले तर मग त्याची योग्यता वणेन करायलाच नको | 


^. न 

ज्ञानियाच्या दुःखीमरणी ओढवायचे ते कसे ? 

ज्ञानियाने व प्रमादियाने भ्रमसाधन जोडण्यासाटी ज्ञानियाच्या दुःखी- 

१. ‹ मग नित्यासि उपाय : बजि रपे : तेथीची असतीपरी भाचरे : 
आज्ञापारण करी तरी नित्य नासती : ज्ञनयाचे दुःखी आपणपे वोढवी तर 
ते नासूनि फठादिक होती :मरणी वोढवी तरितंनु देती : ज्ञानियाचा 
काजी वेङडीतव देह धाड्णी तरी नित्य नासती : दश्वरकाजी अजेवणी देह 
वांडवी तरि तयाचे नित्य नासती भान तनु जोडे : तेचि आावडपूव॑क तरि 
भ्रम राह : ( वि, स्थ, २७८ ) 
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मरणी ओढवायचे खरे; पण ते कसे व किती प्रमाणात याचा निणेय 
असाः - अनुसरलेल्या पुख्प्रने आश्रमिक ज्ञानियाची, बोधवंताची व वेध 
चंताची अन्नोदकाने व व्नपदाथानी शारीरिक शुश्रूषा करावी, पण मरण 
प्रसंगी याच्या प्रीत्यर्थं आपला प्राण देऊ नये, मनोधमनि व पदा्थादिकांचे 
साह्य करून मयु चुकत असस्यास चुकवावा; परंतु लयाच्यासाखी प्राण देऊ 
नये. पण अनुसरखेल्या पुरषाने अनुसरे्या ज्ञानिया्राटी व अनुसरछेल्या 
वेधव॑तासादी देह देखील वेचावा. श्रमिक ज्ञानियाने नुसता वेधवंत, अनु- 
सरलेला वेधवंत, बोधव॑त व अनुसरलेला ज्ञानिया यांच्यासाटी आपला देह 
अवद्य वेचावा. उपरत विषयप्रमादियाने व दिंसकप्रमादियाने वासनिका- 
साटी, अनु्षररेत्या वेधवंतासारी व अनुसरकेल्या ज्ञानियास्राटी भापल देह 
वेचावा, पण आश्रमिक वेधवंत व आध्रमिक बोधवैत यासरादी मात्र देह वेचू 
नये. त्यांची पदाथौदिकानी व वाचिक सेवाच काय ती करावी. आणि 
चालीच्या विषयुत्रेमादिर्यानी व दिंसकप्रमादियांनी ( म्दणजच ज्यांनी 
आपल्या प्रमादांची उपरति केटी नाही त्यांनी ) बोधवतापासून अनुसरक्ल्या 
ज्ञानियापर्॑त सर्वासादीच देह वेचणे योग्य होईल, ८ वि, वं, २७८ ) 
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सैव्हनी चतुर्युग भजने : वर्णा्रमसाधमै 
सकठ दक॑तांची ध्याने : धांडोनिरी 
यंजोपायने देञभ्नि करी : मजिनलो नानापरीं 
परि भाकधी प्रपचाची सौरी : ते जाणोचि ना (कव. १६८. १६९१ 


बहि्याग व अंतयौग 


चौध्या सष्टीपासून काटी मनुष्यजीव ईश्वरमागौला तर काटी जीवं 
देवतामागीला कते सागकते हे आपण पूर्वी पाटिल आहे, ( मणि पा. १८१ 
ते १८३ पहा ). ईश्रपराप्तीचा मामं म्हणजे दैवराहादी आणि देवताप्राप्तीचा 
मायं म्हणजे कर्मराद्याटी होय. (मागे पा. २७२ पहा ). इश्वरान्यतिरिक्त 
मग ते जीप असोत अथवा त्या देवता अक्षत, इतरांच्या, प्रीत्यथं केलेत्या 
सवं कमाची फटे देवताच देतात. म्हणस्च कमराहाटी म्दणजे देवताचा मागें 
म्हणून संबोधला जातो. देवताप्राप्तध्वी म्य साधने दोन. एक युगधम व 
दुसेरं विद्यामामे. युगम सधर्नांनः देवतांचे बहियीग अपसि म्हणतात भानि 
विर्यानार्गाला देवतान अतयौग म्हणून संबोधतात, 


वेहियीग आणि उतर्याग हौ दोन्ही दैवतापराप्तीची साधने असल्यामुे 
दौहोवैटि साध्य, अर्थात्‌, एकच होय, “जेचि अत्यागि पाविजे तेचिं बहि- 
यनै पाविजे” (वि.मा.६१). पण म्हणून हौ दोन्हौः साधने सवै बाबतीतं 
भगदी सारस्लीच आहेत अघे मादी, दोदहोवेदि फक एकच भसे तरौ बदि- 
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्यागाने मिकणान्या फंरपेक्षा अत्यांगने मिक्रलेल्या याच देवताफ़कात 

क्रितीनरी परीनी भ्रष्ठ आनंद उपरभोगायला सपडतो आणि तोहि दहा 

परीनी अधिक काठ्पर्यत. दोदोँच्या फटढात जसा हा मेद आहि तसाच घाध~ - 
नात देखीरु अहि. ˆ साधनी दुःखरूपता : साध्यौ सुखरूपता तो बहियौगु 

बोलिजिः (वि, मा. १७२); तर {साघ्यसाधनी शखरूपता : तो अतयौगु 

बोलिजे' (वि. मा. १८१) या व्याष्यमावरून बहियागाचे साधन दुःखकूप 

तर अतयोगिं साधन सुखकूप असल्याचे भ दिसून येल, सामान्यतः बहियोग 
हा उपदेश्चरूप तर अतयाग संचारी आहे.“ म्हणजे बहियोगाचा उपदेश 
करुणाकडून तरी होतो आणि अतयांगात देवेतची विद्या तिच्या ब्रह्मांडस्थेकट्न, 
ज्ञानविग्रहाकद्न रवा विया्वताकड्ून दिली जति, बदियौग उपदेरिला गेल्या- 
न॑तर लयाचे आचरण दौधैकाकपर्यत करवि रागते तेक्ां देवताफकाचा लेप 
लागतो, अंतयागाचे तसे नाही. विद्या स॑चररी गेल्यानंतर विदाव॑तनि 
विशिष्ट आचरण करण्याची गरज नाही. कारण, विदयासाधन सुखरूप आहे, 
आचरणलूप नाही. बहिर्यागाची साधने युगधर्मानुस्तार निशित आहेत. तद~ 
नुसार विदिष्ट युगात विशिष्टव बदिर्याग आचरला पाज. तसे अतयागाचे 
नादी. कोणल्याहि देवतेची विदा कोणखादहि युगात होऊ शकते, देवताप्राप्तीच्या 
या'दोन साधनापैकी बहियीगाचा ऊफं युगधर्माचा या प्रकरणात विचार करू. 


युगधमव्यवस्था 
कृत, त्रेता, द्वापरज कलि ही चार युगे होत, यांनाच युर्गाचुी ° चोकडी ` 
अक्षे महणत्तात. प्रयेक्र युगावर विवक्षित देवतांचा अधिकार आहे. कृतयुगाचौ 
अधिष्ठात्री देवता चैतन्य उफ माया छेय. तरेतायुगावर सत्यकेलासवैकुंठातील 
विष्णु व महादेव यंचे अधिष्ठान असून विश्च, अष्टभेरव व रोषशस्या 
या देवतांची फरुसाधनेषुद्धा याच युगात होतात, स्वगातीर इ्रचंदादि 
सगठ्या देवता दरपरयुगाधिष्ठात्री आणि अतराक, अशदेवयोनी व कमभूभि' 
यां स्थानातील सवे देवता कलियुगाधिष्टात्री होत. आत्मोपास्ति हा कृतयुगीचा, 
भक्ति हा तेतायुगौचा, यज्ञयाग हा द्वापरयुमीचा आणि तीथकषित्रनतदान 
हां कलियुगीचा धमे होय, त्या स्या युगात त्या युगातीर विशिष्ट धमीचे संपूर्ण 
आअष्विरण केल्यामुके उत्तम फक भिस्ते, म्हणज युगाधिषठत्री उपास्यदेवतेचे 
पठ प्राप्त होते, पण युगमविशिष्ट धर्माची क्रिया उपाषकाच्या हातूल संपूण न 
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घडता अपूणे घडली, किंवा पाषिजे तश्चौ न घडता कमी प्रतीची घडी तर्‌ 
त्याच युगात उपासकाला पुन्हा मनुष्यजन्म मिकतो. पण एका विशिष्ट युगातं 
त्या युगातील धर्माच क्रिया न घडता खाटील शिवा वरील युगीच्या घर्माची 
क्रिया चडली तर उपास्काला लया दुसन्या युगात मनुष्यजन्म मितो. युग- 
धंमीची व्यवस्था स्ैसाधारणपणे दी अशी आदि. 
कृतयुग 
पदव्या युगाला “कृत › युग नाव पडण्याचे कारण असे की, यां युगा- 
तीर पदिल्या जोडप्यांची माणसे मायने अकस्मात्‌. रचन “कृत ” म्हणजे 
केलेली असतात. कृतयुगाची रचना करताना मायेने आरंभी नउ नऊ मदहि- 
न्यांची च्रीपुसुषांची जोडपी तयार केली. ( तिये युगी द्वद्रावस्थान : वि, मा. 
४५). प्रयेक जोडप्यरचे आयुष्य एक लक्ष वषै, ( कृतयुग लक्षभरि 
आयुष्य : युग. २४ ). या जोडप्याना आपल्या आयुष्यातील देवटच्या नञ 
महिन्यात विकार उत्पन्न होडन मग त्यांचा यवारूढतेने विषयसंभोग होतो 
(तिये युगी अती विकार! वि, मा. ४६ ). यापन प्रत्येक जोडप्याला पुत्र 
व कन्या अरौ दोन अपय होतात. यापैकी पुत्रहा वडीकव कन्या ही 
धाकटी असते, य। अपत्यीचा जन्म होताच द्यांची मात्तापिततरे मरण पावतात, 
या अपत्यांचेहि आयुष्य एक लक्ष वर्षे. त्यातीर वरच्या नउ महिन्यात 
य। बहिणभावाच्या यंत्रारूढतेमुके पुटील प्रजोत्पत्ति होते. अक्ञा एकूण बत्तीस 
पिद्या कृतयुगात होतात, कारण या युगची मयादा ३२ रक्ष वर्षाची 
आदे. ( बत्ती रश्च कृतयुग ¦ युग. १ ). ` 
 -कृतयुगातील, केवकं आत्मोपास्तीचीच ननव्त तर इतरद्ि, सगदछी 
माणसे "आत्मारामः म्हणजे भापत्या आत्म्याच्या किंवा अंतःकरणाच्या ठिकाणी 
निश्तर रममाण ्षलेली असतात, ( तेथिचे ते सकढदहौ आत्मारामू : वि. 
७४ ). त्यामुक्रे व्यच्या सवे क्रिया “मानसिक ° होतात. म्रयेक माणसावच्या 
आयुष्यातीर शेवयच्या नउ महिन्यातील विकारवश्चता आणि रत्रारूढता 
खेसीज करून लाची बाकौची सवे कृत्ये भत्मरमणत्वाने होत असतात. 
पप्र याचा अधे, त्यांच्याकदून रारीरिक क्रिया परुीच होत नाहीत कवा 


१..सकठ्टी म्हणितदया युगीचे आवधेचि : आत्माराम म्हणजे अंतरी 
रमती : मा ते धमवंत कीं: ना एरही तेचि ` (वि. स्थ. ७४) 
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त्यांना श्ुतिपासादि स्वभाव नंसतात, अथवा त्यांचे आपल्या देहावर तादात्म्य 
-नसते अपा नाही, हे सवै त्याना असते पण ल्यापासून ल्याना उपद्रव होत 
नसतो, त्याच्या ठिकाणी आसक्ति नसते, अथात्‌ , या युगातील मनुष्यांक्रड्न 
कोणत्याहि बदियोगाचे आचरण न्ने तरी ते मानसिकच होणार, आत्मोपा- 
स्तीच्या घाधनवताला आत्मोपास्तीचा हचार स्ञाल्याबरोबर त्याचे आपल्या 
देदावरीक तादात्म्य नाहीसे होत असले तरै इतरांच्या ठिकाणी ते अषतेच. 
आत्मोपास्ति म्हणजे काय ? 
भात्मोपास्ति हा कृतयुगातीक बदहियौग दोय. (-कृतयुगी आत्मोपास्ति 
हा धर्यं : युग. २). अथात्‌ , ृतयुगाधिष्ठत्री देवता जी माया तिचे फठ प्राप्त 
करून घेण्यासाटी ' आत्मोपास्ती चे साधन अचरावे छागते. पण आत्मोपास्ति 
या शब्दाचा अर्थं काय { कारण, “आत्मा * हा शब्द अनेक अर्थानी वापरला 
जातो, ! इद्रादिका अनात्मा आत्मप्रतीति* ( वि. ३४) या वचनात अनात्मा 
म्हणजे देह असा अथं आरद; ˆ तर आत्मज्ञाने मोष्ठः ( चि, १३२ ) या वच- 
नात आत्मा शब्द “इश्वर ` या अथोने वापरलठेल अहि, “ आत्मघातक्षियासि 
कन्हणी ठावो नाही? (वि, ६९ ) यात आत्मा शब्दाचा “जीव * हा अर्थं 
अभिप्रेत अषि, तर ^ दद्रिया मनति वेष्टविता आत्मा“ (वि. मा, १६८ ) या 
सूत्रात आत्मा शब्द ‹ संरप्न ” या अर्थाने उपयोगात आणलेला आहे, याशिवाय 
मठ › ( ब्रह्मादिका आत्मा आत्मश्रतौति : वि. ३४ ), ^ अविद्याः (वि.१३२ ) 
अरा अथानीहि आत्मा शब्द वापरखा जातो, प्रस्तुत सिकाणी मात्र आत्मा 
राब्दाचा संलमः हाच अथं अभिप्रेत आहे. कारण, कृतयुगातील बहियोगाचे 
साध्य जे वरेतन्यफक त्याच्या प्राप्ती्ाटी चैतन्यांशभूत सलप्नाची उपासना 
साधकाकद्ून व्हायला पाज. जीवाने आपली स्वतःची किंवा आपल्या 
देहाची उपासना केल्याने त्याला चैतन्यफकाची प्रापि कशी होणार ? आपल्या 
देदाची उपासना तर सगकेच करतात. त्याने ईश्वरोपाषना केली तर चेतन्या- 
सारख्या ष्ुद्र फट्टाश्डे त्याका दुंकूनहि पाहवेवे वारणार नादी, माच्या 
उपासनेने कोणतेहि निभक फठ भिकणे शक्य नाही, मग चैतन्यफक कते 


+ 


१. ‹ वरिरी युगी स्वभाव नादी म्हाणितस्या स्वभाव आधिष्ठानेचि नादीति - 
आन का: ना तजनित उपद्रवे नाही रहणजे स्वभावाचे पाक्ण न कासता निरोध 
ब्हावा तो नादी: का : जे मात्माराम म्दणित्ते म्दणून › (ल, ब, युग. १) 


३०८ महानुभाव तच्वज्ञान 





भिकूणार 2 सारि, आत्मा शब्दाचे देह, जीव, इश्वर, मक्र वगैरे जे अर्थ 
अहित ते ^ आत्मोपास्ती ‡ च्या वचनात लागू नाहीत. या ठिकाणी “आत्मा 
म्हणजे ' सलभ * च, तेन्दां आत्मोपास्ति म्दणने संलप्नाची उपासना करणे हा 
कृतयुगाा धमं ऊफे बहियाग दोय 


आत्मोपास्ति संचारी बियोग 

सामान्यतः प्रयेक युगातीक बद्ियोग उपदेशरूप असतो. पण ˆ आत्मो- 
पास्ति ° उपदेशचरूप नसून संचारी. अदि. कारण या बहियौगियाच्या ठिकाणी 
इश्वराने, विजडेने श्रिवा तिच्या वियाैताने तिचा संचार करायचा असतो, 
तेन्दाच आत्मोपास्ति आचरता येते, एरवी नाही. कारण ( आत्मोपास्ति? ही 
संचारी असल्याधृठे . ˆ साधनी दुःखरूपता (चि, मा. १७२ ) हा नियम 
तिला लागू नाही. संचारी विया ऊफ अंतयांगम या साधनाप्रमाणे ती सुखरूप 
असत. आत्मोपास्तीका ^ ज्ञान › असेहि दुसरे नाव आहि. ( ज्ञान : ध्यान : 
मंत्र $ स्थावर : वि. ७२) 

इश्वराच्या ठिकाणी (अन्यत्राचेनि प्रमाणे › देवतांची समगव्छी साम्य 
अप्रत्यामुके देवता ज करू शकतात ते सवे इश्वरदेखील करू दाकरतो. या 
नियमानुसार सामान्यतः सवे देवतांची अंतय्योग-बदहियाग-साधने ईश्वरा- 
कंडूनसुद्धा दिली जातात, तेन्हां चेतन्यमायेच्या आत्मोपास्तीचे साधन लयाज~ 
कटून दिले जते हे ओधघाने अलेच. परमेश्वरशिवाय मायेची ब्रह्माडस्था 
म्हणजे चिजड माया आणि चेतन्यविद्यावत दीरि आत्मोपास्तीचा संचार 
करू हाकतात. अथात्‌ , व्यासारी साधकने आत्मोपास्तीचा लेप पूर्वी अजन 
करून ठेवला अ्षला पाहिजे, भात्मोपास्ति संचरणारा व तो साधक हे दोन्दी 
या संचाराव्या वेली समोरासमोर असले पादिजेत. वैतन्यवियावंताकडून 
सैचार श्चाला . तंर त्यवेद्ी आत्मोपास्तीच्या सामथ्यौचा निक्षेप मातर प्रयक्ष 
चिज्जडेकटूनच दतो, त्यासुक ईश्वराव्यतिरिक्त आत्मोपास्तीचा संचार कर- 
णारी पुष्य देवता चिजड होय. कारण, हा तिचा बददियांग आहि, त्याने 
शेवट तिचीच प्राप्ति ब्हावयाची असते | 





, १, ‹ तर भात्मा म्हणजे चेतन्य.: एवं संलन्न : . वयाची उपास्ति म्हगितली 
(ल. बन्युग, १) ८ = 


९. देवतां चे बहिर्याम -३०९. 
0 
कृतयुगातील प्रयेक मरुष्याला आत्मोपस्तीच्या सामथ्यौच्या संचार 
केका जातो असे नायी, ज्याने हा केप जोडला असेल त्याला, तो लेप भोगां 
होन परवडीला आल्यानंतर संचार केला जातो. यादिवाय जीवाच्या 
खिकणी संचारपात्रतक्षादी आणखी दोन अधिकार अघावे कागतात. एक 
° विकल्पाधि कार ° व दुसरा ˆ साधनाधिकार ”, मनुष्य आर वचा स्लाला म्हणजे 
याला विकल्पाधिकार भणि तो बारा वषौचाक्ाला म्हणजे त्याला साधना- 
धिकार प्राप्त होतो. विकल्पाधिकारावाचून त्याला कमौचे केप लागत नाद्ीत 
(मवि पा. २६१ व २६२ पहा) तर साधनाधिकारावाचून ईश्वरपराप्तीचे 
षिवा देवताप्रा्तीचे कोणतेहि साधन दयाला आचरता येत नादी. तेन्द्रं 
आत्मोपास्तीचा स॑चार दोण्यापर्वी साधकाखा विकल्पाधि कार पाषिजे, साधना- 
धिकार पादज, त्याने पूवीं हा लेप अजन केला पाषिजे व तो ल्प करिया- 
पर्यायानुार भोगा होऊन परवडीला आला पाहिजे, | 
संचार ्चास्यानंतर 
या सप्र गोष्टी जुद्धून येखन भआत्मोपास्तीच्या सामर्थ्याचा संवार 
क्ञाल्याबरोषर त्या बहि्यागिया साधकाला आपल्या शरीरातीर सलपर भँडत्वाने 
प्रकाशित होतो, म्हणज लाखा आपला देह, आपले मक, सलम्म व संलम्नाचे 
मठ यांचे मिभ्रत्वाने दशन होते. तथापि यातून तो उपासना करतो ती मात्र 
संलीय. मिश्रत्वाने का दोना पण जीवाला संलमाचे जसे दरोन होते 
तसे स॑लम्नाखा जीवाचे होत नादी, जि अन्क्तं मायेला जीवस्वरूप दिसू 
शकत नाही तिथे तिचा अंश भसलेल्या संखपनाला ते दिसणे कते शक्य आदि ! 
संलमराखा जीवाचे केव अस्तिलज्ञान मसते. आात्मोपास्तीच्या सामध्यसंवाराने 





१. ' अधिकारावाचोनि धमाधम न सेचरती : तरि भधिका९ म्दणजे एक 
विक्र्याभिकार : एक साधनाधिकार तो बारावषौपुीढ : तयावाचोनि धमधम न 
सचरती रेते सांगितले : दुस्तरे अयिकारावाचौनि म्हणेन अजिस्यावाचौनि सकरासौ 
न संचरती › (र. बं. युग.१) । । 

२. ' भात्मा गहणे किंगदेह एवे सक्षमदेह : चैतन्य म्हणजे सलपर: भान ही 
ब्द संलप्ाचे मढ; भादि शब्द देह एक अत्वे म्हणजे इत्यादि मिभभवि देखे ठो ` 
म्हणजे आत्मोपास्ताचा- सराधनवंत : तरं चैतन्य आदि का म्द णितक्े : ना सुङ्यल्व 
उपास्ति ते संल्क्ाची  (क.बरयुग. १) ५५ 


२१० महायुमाव तत्वज्ञानं 
सखम मिश्रत्वाने प्रकाशित स्चाल्यावर जीव त्यालाच आपला स्वामी रिव 
परमेश्वर मानतो व त्याचीच अखंड उपासना करतो, दौ उपासना अथात्‌ , 
मानसिक असते, 
बहियौगाचे साध्य 

युगधर्माच्या आचरणासुङे बदहियागिया भापल्या देवेतेच्या प्राप॑चिकं 
मूर्ती म्हणजे ब्रह्माडस्थेत जे व्यक्त ॒देवतास्वरूप असते त्यात पावन होतो, 
त्याची त्याला “प्राप्ति होते व॒तेच ˆ फ : म्हणजे ब्रह्मांडस्थ मूर्तीतील 
स्वरूपीचे सुख त्याला भोगायला सापडते. हा युगधमौच्या साध्याचा स्वै- 
सामान्य नियम अहि, पण ॒ आत्मोपास्तीचे साध्य या नियमाला अपवाद 
ओह. चैतन्यमयिची ब्रह्मांडस्था प्राप॑चिक नषल्यासु्े (मगि पा. २३८ पहा) 
-आत्मोपास्तीच्या बहियोगियाला देवरी आपल्या देवतेच्या “ प्राप॑ंचिक मर्ती 
तीठ ° स्वरूप प्राप्त होतः नादी तर तिच्या निःप्रापंचिक पण न्यक्त स्वरूपाची 
म्णजे चिजडेची ^प्रा्ति "होतेव ते ˆफठढः म्हणजे त्या चिजड़ स्वरूपा- 
तील घुल तो भरांत होडन उपमोगतो, ( घ मौतव चेतन्यप्राप्ति फ : वुग.४) 


म्रा्ि आणि फट 

^प्राप्ति" आणि (फकः यात बराच फरक आहे. एखाद्या सिकाणी 
जाऊन पोचणे म्हणन त्या स्थानाची ^ प्राप्ति होगे आणि तेथील सुख उप. 
भोगणे म्हणजे "फ ` भिढणे होय. एखादया कमनीय कामिनीच्या शयनम॑दि- 
रात प्रवेश भिक्राल्याने केव स्थानग्राप्ति ्षाटी असे म्हणता येडंल, पण 
य॑तारूढ होन तिचा सदयोपभोग प्यायला सरापडला तर च तिच्या स्वरूपीचे 
छख उपभोगता येईल. ही तिची ˆफ › ्राप्ति दोय. अथौत्‌ , केवर स्थान- 
प्राप्तीने फट भिकठ्तेच अये नादी. उदाः वनवासात असतांना अज्ञुन स्वगोत 
गेरा होता; पूर्वी रतनु, रेवांतक ददि प्रयोजनपरत्वे स्वगोत गेले होते. सांदी- 
पनीची सुरे शेषशथ्यानि क्षीराब्धीला नेखी होती. य| सवाना स्वग, -क्षीरान्धि 

















“्युगधमे देवतांचिया मूतिस्वरूपातः' (ल.स्थ.युग,१) 
२. ‹प्रा्ि तथा फडा भद्‌ : अज्ञुनदैव स्वगा गे : मीऽ्मदेवा चाप 
दिधलखा तोः जीव स्वर्गा गेखा : रेवांतक स्वगौ गेका : शेषशायी रेकरुवे 
आणिरी क्षीरान्धि : पएतुखेया प्राप्ति जाह्टी परि फडढ नष्हे ` ( क.सथन्वुग,२.) 


९. देवताच बहिर्याग ३९११ 





वैरे स्थानाची प्राप्ति श्चाली होती हे खरे. पण म्हणून द्यांना त्या स्थानातील 
ब्रह्माडस्थांची खंखफकठे उपभोगायला सापडली नाहीत. कारण, केवर स्थान- 
प्राप्तीने सुखफच मिठत नादी. इतकेच काय पण एखाद्या देवतेची सवरूप- 
प्रापि कलाली तरी फठ मिक्त नादय. उदा : संहारानंतर सग्ठे जीव मायेच्या 
तमोभागात जातात्त, म्हणून ते त्या देवतास्वरूपात असतात, पण म्हणून 
त्यांना त्या देवतास्छकूपीचे फक उपभोगायला क्ापडते असे नाही, अवगक्े- 
तौल जौ्वाना मायास्वरूपाची प्राप्ति होते पण फक मिलत नाही. खद्‌ मये 
लाहि ज्यात श्वरस्वरूपाची प्राप्ति असते पण फक नाही. ( निवे. १६ ) 

किलेकदा स्थानप्राप्ति न दोताहि फक मात्र मिव्छते, म्दणजे फडाचे 
खख उपभोगायला सापडते. उदाः मह।देवाबरोबर अष्टवघु स्वगाला गेले 
होति. त्यविढ्री दचतु राजाहि तेथे अला ` होता, एका वशुदेवतेच्या मूर्तीतील 
फलिया गंगेकडे पाहून, भापणाल। गँगेसारखी माता व इततुतषारखा पिता 
भसावा अशी इच्छा क्लाटी. गंगेने (= तिच्या फल्ियाने ) रेतनुकडे प्रन 
त्याच वेरी उख केखा की, आपणाला द॑तनुसारखा प्रतार पादिजे, महा- 
देवाला हे आवड नाही म्हणून त्याने ग॑गेस व त्या वमुदेवतेख शाप दिल, 
त्यामुके ती वसुदेवता (= तिची ब्रह्मांडस्था ) विभागून आपल्या फलिया- 
सहित भीष्मदेवाच्या शू्पने खाली कम॑भूमीत अवतरल्ी. (वि. मा. ८३; 
भागे पा. २४६ पहा ), म्हणजे तो फलिया स्थानभ्रष्ट क्षाला. पण तरीहि त्याला 
आपल्या ब्रह्मंडस्थचे पुख मिक्तच होते. कारण, तो आपल्या देवतेच्या 
स्वरूपातच व्याप्त होता. त्याच स्थितीत ती देवता त्या फकियासदित आपल्या 
स्थानातून खाली अटेली होती. ( तेच्ां त्या देवततेचे वि्यादातत्व, पिंडस्था- 
विग्रहादि होणे हे सगच्छे व्यापार तिची ब्रह्मांडस्था आपल्या वरील क्यानाद्रून 
न्चाल्वीत होती, तथापि नवीन फलिया मत्र ती धेड शकटी नाही, कारणः 
तिचा श्ापदग्ध अवतार अजून तिच्या फषठियाला छख पादन करीतच 
होता, प्रयेक देवता एका वेदी आपल्या एकाच फियाला सुख देऊ राकते). 





१. ‹ संहारी तमी जीव असती ते प्राप्ति होय परि फठ ष्ट : भवगना 
जीव असती ते प्राति हाय पारे फल नब्हे' (र. ख. युग.) 

२, ‹ देव्ता भान फटिया शापीख : देवता फएकिबेसी अवतरल्मी ; ते 
कठ होय परि प्रासि नन्हे? (क. स्थ. युग. २) 
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स्थान “प्राप्तिः न होताहि “ फठ ‡ कसे मिते याचे हे उदाहरण दोय.सारांश, 
^ प्राप्ति? व (फकः यात बराच फरक आहे, फठप्राप्तीसारी लया द्या देवतेने 
आपस्या सुखाचा संचार फलियाच्या तिकाणी केखा पाहिजे, मुहाम ते सुख 
त्याखा भोगवले पाहिजे ही महनत्वाची गोष्ट होय. | 
क्रचित्‌ खालील देवतेचे फन्छ उपभोगत असतांना वरी देवता येऊन 
आपटे सुख संपादन करते. उदा : गत्वा सुक्तीत ( वि. ४२१ ) इद्राच्या फलि- 
याला ब्रह्मचाची ब्रह्मांडस्था येन आपल्या वियेचा संचार करते. यविद्धी 
तो फलिया इद्राच्या स्थानात असला तरी विदयानंद मात्र ब्रह्मयाचा उपभोगतो. 
येथे खाखीठ देवतेच्या स्थानाची प्राप्ति व फठ दोन्ही अघतात, पण त्या 
फलीचा बह्यभोग. नदतो. ( कारण वरील देषतेने आपली विद्या दिल्याबरोक्र 
तो प्रतिकंषला जातो. ) आणि वरील देवतेच्या म्हणजे ब्रह्मयाच्या स्थानाची 
प्राप्ति नसूनदहि विद्यानंदषूपी फठ अहि, पण येथेदहि बाह्यभोमं नाही. कारण . ` 
तो सत्यलोकी राहिला असतो म्हणून, 
देवताफट्छांचि पयाय . 
। बदहिर्यागाचरणानंतर जीवाला ताबडतोब फठ मिकते अक्षे नाही, तर 
त्या फडाचा जीवस्वरूपावर लेप लागतो. तो लेप क्रियापयौयाप्रमाणे ( मागि 
पा, २६३ पहा ) परवडीला येइर ल्यावद्छी फढ भिषेल. सामान्यतः देवता 
चार पयाय पाहून आपले फक देतात, १. देवतापयाय, २. क्रियापयाय 
३. अप्तंतपयांय, आणि ४. युगपयाय. देवतापयाय म्दणजे असे कौ, एखादया 
जीवाकट्न अनेक देवतांची क्रिया एकाच वेदी घडली तर॒ आधौ उच देवता 
भापले फठ ददर, मग उचादिक्रमाने नीच देवता फर देईल. ( बलवत्तरो 
दुर्बलं बाधते: त्रि. १७५ ). आड रिगून ( वि, ४८ ) फठ देणे हाहि देवता- 
पर्याय होय, क्रियांच्या अनुक्रमाप्रमाणे लया त्या क्रियेचे फन्ठ देणे इा क्रिया- 
पयाय होय. अस्तयाय म्हणजे संतारस॑तमिश्च क्रियेचा संतारतमिश्न लेप 
जौवस्वरूपी असतो; तो क्रियापयायाने परव्डीला येताच त्यपेकी असत 
चिन्हाचा भोग देवता आधि भोगवतात आणि संत चिन्हाचा भोग मागहून ~ 





१. ^ तरी प्राक होय : फठ होय: परि उपभोग नाही ` (ल.म्थ.युग,२)” 
, २; ‹ स्वगी विद्या दोय ब्ह्मधाचींः ते फक होय; पर भागः नादी 
(र, स्थ. युग) 
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भोगवतांत, असंतपयौयाचा दा एक प्रकार दोय, दुसरा प्रकार अछा की, 
एकाच वेधी अनेक देवतांची असत क्रिया घडी तर ऊच देवतेने आधी 
आपले व मग॒नौच देवतेने -आपले असंत संपादवि असे नाही; तर प्रथम 
ज्या देवतेच्या हाती तो फलिया लागेल तिने त्याला आपले अघंत भोगववि. 
ते प्ण स्ञास्यानतर मग दुसम्या ज्या कोणल्या देवतेच्या तडाक्यात तो साप 
डेल तिने भोगवौवे. युगपयौय अस्ता की, ृतयुगातील भोगाची माणसे कृत- 
युगातच जन्मा घालावयाची; द्वपराची द्वापरातच, वरे. तथापि, कृतयु- 
गात भोगान्या कागणाव्या मठुष्यलेपाचा पयाय आखा असताना कृतयुगं 
विद्यमान नसुन दुसरे युग चाद्ध असले तर तो मदुष्यदेहाचा लेप ते युगं 
येपर्यत प्रतिर्बधरून राहतो, 
रेवणे : रिर्चणे : आड रिगणे 

देवत्ताफढ मिरण्यासारी जीवानि केप जोडछेखा असून तो परवडीला 
यायला पाज हे खरे. पण एवे अके म्हणजे देवताफक मिकतेच उक्ति 
नाही. भोगहं होन ठऊेप परवडील्य येतो त्यि ते फक रिकमि पाजः 
म्हणज व्या देवतेच्या ब्र्याडस्थेत दुसरा एखादा फलिया व्याप्त नसावा, 
आणि त्या फकात जातांना वरील देवतेने आड रिगता कामा नये, देवतेची 
ब्रह्माडस्था ही प्राप॑चिक मूर्तिं असल्यामुद्धे ती एकरा वी एकाच फलियाला 
उपभोग देउ च्ञक्ते. व्यासे , अनेकदा अमे होते, की एखाद्या जीवाचा 
देवताफढाचा लेप परवडीकला आखा तरौ त्यविकी ते देवताफक रिकामे असतेच 
अते नाही, लविष्टी तिथे दुसरा एलादा फष्िा आपले फक भोगत असत्तौ 
त्यापुके या नवीन जीवला, त्याचा त्या देवताफराचा लेप परवडील। अचला, 


[ग + 


१, आधी अस्तत पाय सतः (ल, स्थ. युग.३) 


२. ए वचनी तीन प्रयौयःएक देततापयीय : दुस्य क्रियापयायः तीतर 
असंताचा पयीय : देवत्तापयौय स्दणजे आड रिगणे हा एक : दुक्तरा..ऊच भाषौ 
संपादौ पाठी नीच सेपादी : क्रियापयौय म्हणजे जेसे लेसे जीव आधी पाठी अजौ तै 

देवता संपादकत्वकररी : ति्तरा सप्ततप्याय तो कैस्नाःना वंदुकौचा मोखा स्ोडिलाः 
तेथ ऊच नीच. सहस्रावपि मनुष्ये मेखी : तेदीं लेप माकेमधे पड्लि : परि काचैत्‌ बरा- 
बैर ‡ तेर ते्थं आधी उचने : पाठी हानिने संपादोवि धपे नादी ...दुसतरे तरदेवतेचे अभी 
जपतत : प्रदी स॑त › (वि. बं, ४८, राजभ.) 


1 
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असन दहि, याविद्ी ते देवताफक मिक्त नादी, दाचा तो भोग रोखला जातो. 
याला “रेषणे “ असे म्हणतात, आणि त्या फठातून हा नवीन फषिया 
ˆ रिचला ° असे म्हणतात. अशा रीतीने एका देवताफकठातून फलिया रखिचला 
म्हणजे तो पुदीर केप भोगायला जातो, कालांतरनि ते देवताफढ्ड ( जिथून 
हा रिचला होता ते ) रिकामे होते. त्यवेक्छी हा फलिया जर खालील देवतेचे 
फट भोगत अघेट तर तौ वरची देवता दयाला तेथून काट्रन आपल्या 
फकात नेते, या क्रियिला " आड रिगणे ” असे म्हणतात, ( देवता आड 
रिगौनि फति दे : वि. ४८ ). ऊच देवतेचे फठ कधीहि रिकामे राहू नये 
म्हणून प्ररमेश्वरानेच ही व्यवस्था लावून दिली ओहि. -अशा रीतीने वरील 
दैवता जन्दां भाड रिगते तेव्हां खाटील देवताफटाचा याचा भोग भूर्ण 
राहतो. वरील देवताफ भोगल्यानंतर तो भोगाय साप॑डतो; पण त्यावेी 
ते खाखील देवताफक रिकामे असेल तरच. नाही तर पुन्हात्या फरह्रून तों 
रिचतो चं पुढील कमलेप भोगायला जातो, (म्हणजे पुदील कमेफढात 
ला घाटण्यात येते ) 

वरील देवता खाटील देवेतेखा आड रिगू राक्ते पण खालील देवता 
वरील देवतेला आड रिगू शकत नादी. कारण “ बलवत्तरो दुर्बलं बाधते 
(वि. १७९). दुसरे असे कौ, वरील देवतेचे फक रिकमे क्षाले असेल तरच 
ती आड रिगून खालीरु देवताफकातून काद्रन जीवाखा आपल्या फठढात नेञ 
दाकते, एरवी नादी. आणि तिसरे अते की, आड रिगमे संतफलाच्याच बाब ~ 
तीत होर शकते, असतफलाच्या बाबती्तं॒नन्हे. म्हणजे असे : एषादां 
जीव असत फठ भोगत असेल तर तें व्याला पूणे भोगू दिलेच पाहिजे 
वरील देवता श्चाली तरी, त्याला असंतफटढातून काद्न नेऊ ककत नाही 
कारण अकषत संपादन करणे हा तर देवतांच्या तमोगुणाचा धमे आहे 


१. ° भाड़ रीगण म्हणजैजजे भोगीत असे तेथोनि काढोनि उचा 
फटा ने ` ( वि.स्थ.४८) 
, २. * आड रीगणे हेहि एक खृष्टिव्यवस्थाचि : वरीरु फठ रिति भ 
नये (सदर) । 

३. ‹ तो ठाकरेया कांतरी भोगो येक  ( सदर ) 

४. ^ आणि बकवत्तर फटीहुनी म्हणजे असं तीडुनी : का जे अरसंत बचवच्चर्‌ 
कादुनी भापुरेया ने एसे नाहीं : वरि बरुवच हद ' ( वि. बृं, ८८) 
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आत्मोपास्तीचा फद्िया ` 


देवताफकसंपादनाचे हे सर्वसामान्य नियम आहेत, पण याती अनेक 
नियम आत्मोपास्तीच्या फल्ियाका रागू होत नाहीत, यावे मुख्य कारण असे 
की, त्याः ज्या चिजड मायेची प्राप्ति होते ती प्रापचिकर नसून स्वकूपमय 
अदि. ती श्रापचिक नसल्यामुके एका वेदी एकाच फलिया ती उपभोग देऊ 
शकते अन्न नादी, तर एका वेरी अनेकं फलियांना आपल्या स्वरूपात समा- 
विष्ट कृहन पेन दाना फएट्टोपभोग देऊ शकते. यामुके मायेचा फलिया, 
मग तो बहियागिया असो कौ अंतयोगिया असो, कधी टिचत नादी; याचा 
फढ्छोपभोग कधी रेवखा जात नाही; त्याला कोणी आड रिगु शकत नाही. 
कारण, मायेपेक्षा ऊच अशी दुसरी कोणतीच देवता नादी. चिञ्जड ही सर्व्रष्ठ 
बह्यंडस्था असल्यामुकरे तिच्या फकियाला ज्याप्रमाणे कोणी आड रिगू शाकत नादी 
त्याप्रमाणे ती निशप्रापचिक असल्यास तीहि कोणाला भाड रिगत नाही, कारण 
तिच्या फात एकाच वेद्धी अनेकांचा समावेश दोर हाकतो. स्यामे कोण- 
त्यादि चेतन्यफलियावर टिचण्याची कधीच पाठी येत नाही. पण विश्च 
पासून तो .खातील देवतांची स्थिति तशी नादी. त्याच्या ब्रहमाडस्था मूरति 
प्राष॑चिकं असल्यामुके त्या एका वेद्ध एकाखाच फरोपभोग देऊ दाकतात, 
ग्हणून त्यांचे फल्िि वारंवार रिचतात, त्याभक लयातील ऊच देवतांना 
आड रिगावे लागते. आत्मोपास्तीचे फकाधिकारी, बहियौगाच्या शेवटी 
एकदम फल्छला जातात, कारण, बदहियोगाच्या फाला लेप नाही व पर्यायहि 
नादौ, म्हणून त्यांना देहाच्या पालटीच फठढ भिकेत. हा भातमोपास्तीच्या 
बहियोगाचा महत्वाचा विशेष होय. 


फलियाचे देखणे व स्याची फटटावचि 


चिजडस्वरूपात भत्मोपास्तीचा फलिया पावन ज्ञाल्यावर तेथे तो 
श्रांत होउन सुख उपभोगीत असतो, साधारणपणे सवं देवताच फलय 
फाला पोचल्यार्नतर भापल्या देवतेच्या अव्यक्त स्वरूपावधीतीर सर्वं पदार्थ 
पाह शकतात. पण चैतन्यफछिया हा भ्रात होडन खखोपभोग पेतो म्हणून 
सामथ्यं भसूनहि तो इतर कादीच पाहत नाही, त्यामुके आपस्या ` देषतेचे सुख 
शक्य तितक्या पुणेत्वाने तो भोगतो 
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बदहदियागाने मिक्रणात्या फकठाच्या कालावधिरसवेधाने स्थूल नियम .अपा 
आहे की, जितकी वध्र॑पयत बरियाोगाचे आचरण ज्लाटे असेल त्याच्या दहापट 
वर्षं त्याला फक उपभोगायला मिते, प्रत्येक युगातील मनुष्याच्या आयुष्य ` 
मर्यदिपर्यत त्याला तो तो युगविशिष्ट॒वददिर्याग आचरावा लागतो. या नियमा 
नुक्षार, आत्मोपास्तीचा बहियाग एक छक्ष वर्धं आचरावा लागतो. ` म्हणून 
त्याचे फठ १० लक्षवर्ैपर्थत मोगायला सापडते.. आत्मोपास्ति ˆ आचराबी 
लागते अमे ज म्हटले आद ते केवकं स्थूला्थाने कारण, आत्मोप्रस्तीचा 
बदहिर्याग संचारी अपतष्यामुके आणि व्यात्‌ मेंडत्वनि प्राशित ज्ञार्व्या संल- 
म्नाचौ मानसिक उपासना करावी लागत असल्यास दाच प्रत्यक्ष ' आचरणः 
असे कादीच नसते, म्हणून या बदहियागियाटा साधनावष्येत देखील सुखच 
मोग!यला सापडते अपे म्टर्टे आहे. 


आलोपास्ति हा शष्ठ बहि्यीग 


~ वरील सवं गोष्टी लक्ष्यात वेता इतर युगातील बहियागपिक्षा कृतयुगा- 
तील आत्मोपास्तीचा बदहियाग सवेश्रष्ट दोय अं दिसून येदर. कारण (१) इतर 
युगांच बहियौग हे जीवाला ^ चरत ° लागतात म्हणून ते “ आचरणकूप ° 
आहेत, तर आत्मोपास्ति ^ संचारी › आदे. (२) इतर बहियाग" आचरणरूप 
असल्यामुके ते साधनी दुःखरूप व साध्य सखकूप आहित, तर ॒ आत्मोषासिति 
५ संचारी › असल्यामुके ती साधनी व सा्यी सुखलू्प आहे, (२) प्रत्येक 
युगातील बहियांगाचे उत्तम रीतीने आचरण न होता हीन प्रतीचे आचरण 
क्ले तर घ्याच युगात पुन्हा मचष्यदेह मिक्तो. पण आत्मोपास्ति संचारी 
असलत्यासुके तिवे हीनाचरण होऊच शकत नाही, व्यामुे. फडप्राप्ति निश्चित 
असते, (४) इतर युगावर अधिष्टात्री देवता पुष्कक असल्यामु्े व ल्यात 
उत्तम, मध्यम व कनिष्ठ अरा श्रतवारी असलत्यासुे त्या युगातील बहियागाचै 
-आचरणमेदाने उत्तम, मध्यम च कनिष्ट अपे फक मिक्ते. परण कृतयुगातील 
आत्मोपास्तीने मात्र नेद्टमी च उत्तम फक भिकते. कारण युगाधिष्ठाती देवता 
एकच आरे. (५) इतर देवताफछ्ठियांना आपल्या ब्रह्मास्थांच्या प्रापैचिक 
मूर्तीत एक भोगति लागते तर आत्मोपास्तीच्या फल्ियाला मायेच्या निःप्राप- 
-चिक मतीत म्हणजे तिच्या व्यक्त स्वरूपात फ भोगायला भिक्त, (६) 
म्हणन आत्मोपास्तीच्या फलियाच्या फाला कृष ‹ रेवणे › नसते, दयाला 


९. देवतांचे बहिर्याग. ३९७. 
कृधी रिचा खगत नादी, पण इतर देवताफलियांना वारंवार रिचण्याची 
पाटी येते, त्यामुे त्यांचा फव्छोपभोग अनेकदा रेवला जातो, (५) इतर 
दवेवताफष्िये उरलेपणाने सुख भोगतात म्हणून त्याच्या सुखात उणीव असते 
तर्‌ आत्मोपास्तीचा फष्ठिया श्रांत होऊन सुखोपमोग वेतो म्हणून द्याच्या 
सुखात उणीव्र नसते. 


भक्ति हा अघम | 
कृतयुगात आत्मोपास्ति हा धर्म होय, इतर युगातील धमि आचरण 
कृतयुगात करणे हा अधर्म होय. उदाः ब्ेतायुगातीकल धम " भक्ति › ही जर्‌ 
करतयुगात आचरली तर ती अधमरूप होईल. ( भक्ति अधुः युग. ३ ) 
अधमे : याचा अथे पापक्ृलय अस्ता नन्हे. ल्या ल्या युगातील तो विहित धर्मं 
नन्हे एवढाच लयाचा अथ. त्या अधर्माचरणायु, तो ज्या युगीचा विहितं 
घम असेल व्या युगात त्या जीवाला मनुष्यदेह प्राप्त होतो. उदाः कृतयुगात 
जर भक्तचे आचरण केले तर त्यामुके या भक्ताला तरेतायुगात मरुष्यजन्म 
मिदेल, (अधर्मात्तिव खाटीली युगी जन्म : युग.५ ) कारण, भक्ति हा तरेता- 
युगीचा धमे अहि. (तरेती भक्ति हा धयु : युग. ७ ). वरी युगात खालील 
युगीचा धम आचरला तर त्यायुके त्या वरील युगीच्या देवता प्राप्त होत 
नादीत, कारण त्या देवताप्राप्तीचा तो बदहियांग नस्तो; भणि खाणील युगी- 
च्याहि देवता प्राप्त होत नाहीत, कारण त्या विशिष्ट युगावर या खालीरु देव- 
तांच अधिष्ठान नसते, तेब्ह।, अधमं आचरल्याने कोणत्याहि देवतेचे ठ न 
मिता खालील युगामे नुसता मलुष्यदेह मिठतो, तेच त्याचे फक, या 
देहात व्याला धुखसमृद्धि मिनते, म्हणजे भोगविशिष्ट देह ` मिक्तो, एवडेच 
या नियमानुसार कृतय॒गात मक्तषेचे आचरण करणे हा अधर्मं होय 
हयी अधमरूप भक्ति कृतयुगात कुणी आचरी तरी ती कवक मानसिक असते. 
कारण, या युगातील माणसे ˆ आत्माराम › असल्यामुके बाह्य भोगावर द्याची, 
आसक्ति नसते, ( याच कारणायुठे कृतयुगात यज्ञयाग व तीथक्षेतरनरतदानं 
भोचरले जाऊ .शकत नाहीत ). दयांच्या मानसिक भक्तिगरठे याना बरेतायुगात 
मिरृणारा . मोगविरचिष्ट मदुष्यदेह कोणला रीतीने मिकऊतो याचा. खुलासा 











१. "भम म्हणजे धमै नन्दे तो : वाचौनि पापरूप नबे" (ल.स्थःयुग,१) 
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येथेच करणे इष्ट दक, कृतयुगात ३१ पिन्या ्ाल्या (माग पा. ३०९ पहा) 
म्हणजे ३९ व्या पिदीतील जो्याच्या पोटी कृतयुगाच्या शेवटी तरेतायुगातील 
जिव जन्म घेतात, स्यांना जन्माला कोण घातो ? कृतयुगाधिष्ठात्री देवता की 
्रेतायुगाधिष्ठात्री देवता १ खारील युगाधिष्ठात्री देवता रत्याना जन्माच्छ घा 
ककत नादी, वरील युगाधिष्टात्री देवता निराकी अहि; इतकेच नाही तर तौ 
ल्याँच्याहून उच ओह. तेन्ां तिच्या अधिकारक्ष्ावर खालील देवतेला 
आक्रमण कसे करता येइल ए हे खरे असले तरी तेतायुगात जन्म घेण्याचा 
ज्यांचा लेप परवडीला आला आहे त्याना त्रेतायुगाधिष्ठात्र देवता वरील दुमा- 
पिष्ठात्रीर्या परवानगीने व चेष्रफत्वाने जन्माला घ्रारते, या छत्याला मयिची 
(अथवा वरील देवतेची ) संमति असते, इतकेच नादी तर तिचे चे्टकत्व 
असते. कारण, युगधरमव्यवस्था नीट रीतीने चालबून पुढे जीवोद्धरणाषाठी 
त्यांना भूतभजन, पुरभजन इद्यादि क्रिया घडायला पादिजेत असा इश्वराचा 
हतु -अषतो. ल्या हेतुप्रमाणे मायेला हं काय करवि लागते. म्हणून स्थूल 
मानाने वरीक उच देवताच त्यांना जन्माला धार्त असे म्दणण्याते 
्ेतायुगाधिष्ठात्री देवता : ब्रह्मा, विष्णु व महादेव 

कृतयुग सपल्यानंतर त्रेतायुग सरू होते. या युगाचौ कालमयादा १६ 
लक्ष वर्षे, (-सोक्रा लक्ष त्रेत : युग, ६ ). त्यातीर मनुष्याचे आयुष्य १० 
हजार वष असते. ( तरेती दाहा सदख : युग, २५ ). व्तायुगावर सत्यकैलास- 
वैक्कुडातील ब्रह्माविष्णुमहदेव व त्यांचा परिवार यचि अधिष्ठान अदे, ( घर्मा. 
तव कैलासवैकरंठ पराति फक : युग. ९ ). किंबहुना या तीन देवतांचे अधि- 
छान. असल्यामूकेच या युगाला ^ तरेता ° - युग असे नाव. मिक्राटेले आदे, 
छृतयुगातील माणसे जशी “आत्माराम ` तश तरेतायुगातील माणे मनोरमैः 





वरीरु युग खरता तयाचा ठायी कवण जन्मवी : ऊचची जन्मवी 

कापा: खारीरीं रिगावा नाही: साउभिरी रादहारी चार्वाची हा मनोधर्मं 
असे म्हणून ( र.स्थश्युग. १) 

| ' त्रेत अह णजे विन्ही देवतांची सत्ता म्हणोनि.-.देवता म्दणने ह्या : 
विष्णु आन मददेव › (ल.बं.युग.२) 

° तेथीचे ते सकञही आत्माराम : याच्या पाल्टी क्िययुगाचे सक्डी 

विषयाराम पसे उमटविले : मग जामा ययु्गीचे ते मनोराम : शदवियाराम दोऊ सरले > 
५ विन्नं 4 ) 4 
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असतात. “भक्ति ? हा या युगातील धरम ऊ$ बदिर्याग असून {त्रेती भक्ति 
हा धर्म ; युग. ७) त्याच्या आचरणाने कैलासवैकुंडाच्ी " प्रापि" हेते 
घ तेथील देवतांचे ˆफ़ढ › भिकते, ( युग. ९) 








विश्व, अष्टभेरव व रेषदाय्या 


कृतयुगावर जर मायेचे अधिष्ठान तर त्याखाील त्रेतायुगावर विश्व- 
भेरवादिकांचे अधिष्ठान अावयास् पाज होते; पण तसे नाही. इतकेच 
नादी तर युगधमंव्यवस्थेत कोणत्याहि  युगावर यावि अधिष्ठान भसल्याचौ 
निर्देश नाही. मग विश्व, अष्टमैरव व रेषशम्या या तीन स्थानातील देवति 
खटिर्याग कोणत्या युगात आचरायचे १ की या देवतांचे बहि्यागच नादीत 
याला उत्तर असे की, या देवतांचे बहि्थाग आहेत, पण तिन्ौ स्थानातीर 
देवर्तांचा एकच बहियौग आहे. त्याला ˆ भगम “ असे नांव असून त्यवि 
आचरणं त्रेता ष द्वापर युगात. कराथवे, त्रेतायुगातील आगमबदि्यौगियावे 
` आयुष्य युगन्यस्थेनुसार १० हजार वं असते, द्वापरातती आगमबदहियो- 
गियाचेदहि आयुष्य दहा हजारच वषँ असते, 


आगम व्िर्याग 


आगम हा प्राुख्याने अष्टमेरवांचा बहियोग आहि. (दे च्यान्हौ अट- 
भेरवांचे आगम बदिर्यागः वि. मा, १७४). कारण आगम प्रय भैरवांनी 
निर्माण केले आहित, (आगम ते सिद्धकृत : वि. २१). मग या आगम 
हियांगाने विश्वेची व शेषशम्याची प्रापि करी होते १ याचे कारणं भसे की, 
आगमाच निरूपण अष्टमैरवानी केलेले अस्छे तरौ ते विश्चेच्या मनोधर्मानि 
म्हणजे वेष्टकतवाने व शेषशय्याच्य। अधि कायोच्या साज्निष्यात केलेले भदे. 
म्हणजे विश्चेचा मनोधमे, भैरवोवे. कतत आणि रेषशय्याचा अधिकार्या 


५ 


१. तिी देवताच सत्ता स्दणौनि..- एवं विश्वः भरः रेषरभ्याः का 
पाः नात्रेता आरंभी आगम निरूपिले : ते तथा देबा बहिर्याग : त्या चो. अभ्यास 
आन्‌ भाचरणे उत्तममध्यमकतनिषटमेे ब्रती फरल होती › (ल. वं. युगं र» "क्रमसः, 
-ते.कोडीसंर। अथ : ते आयुष्य : म्दणले त्रेतौचे द्वापारीचे भायुष्य भ" 
(विर, ९५) | (ए 


# ४ 
५ भै 
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(ठेखक ) यांनी भिद्न आगमग्र॑थ निर्माण केके अहेतं. म्हणून त्याच्या 
आचरणाने या तिन्ही स्थानातील देवतांची प्राप्ति होते. अष्टमैरवांनी आगम 
निरूपिदेले भषित हे खरे; पण ते त्यांच्या ब्रह्मांडस्थांनी की ज्ञानविग्रहानी हे 
मात्र निशित नाही. तसेच ते भोगभूमीत निर्माण केलेले आहेत की कमभूमी 
हेहि निधित नाही. तथापि ते त्रेतायुगाच्या आरंभी अष्टभेरवांनी निरूपिदधे 


आहेत हे मात्र नक्त 


आगमाची नव 

“ खच्छंद्‌ ; ललित : मथान ‡ भरव : आदि : कादि › (वि. २२) असे 
हे सहा आगम अंथ आहेत. पैकी ' स्वच्छंद्‌ > व "ललितः हे दोन आगम अष्ट- 
मैरवापैकी कराद्टी व विकराद्छी या दोन भैर्वानीः निर्माण केवले असून त्याची 
श्लोकसंख्या १०० कोटी अहि, “मंथानः व भरव हे आगम उमापति व पञ्च 
पति यानी रचे असून त्यांची शछछोकसंख्या ९० कोटी आहे. " आदि * आगम 
सदाशिव व ब्रह्मा यानी निमोण केला असून त्याची श्छोक॑ख्या ८० कोरी 
आहे. आणि “कादि” भागम विष्णू व भैरव यांनी निरूपिरेला असून त्याची 
शछछोकसंख्या ७० कोटी आहे. एकूण ३४० कोटी शटोकांचे ( आगम ग्रथा- 
तील श्छोकाना ^ फकिका ˆ असे म्हणतात ) हं आगम म्र॑थ आहेत. आज कलि- 
युगात मात्र हे सवं आगम ग्रथ उपलब्ध नाहीत, ( कलियुगी आगम न 
वत॑तिं : वि ९५ ). हीन काठसुके आणि मानवी आयुष्याच्या तोक्रडपणामुक्ते 
कशिथगातं याचा अभ्यास होणे शक्य नसर्स्यामुरेच ते डुप्तपाय ज्चाठे आहेत. 
त्याची उपस्थितिं फारकी कुणाल नाही. तथापि, आजदहि आगम पणपणे छत 


0 ८ न. 


१. ‹ सिद्ध म्हणितसख्ेया विश्वही कामे: ना करत्वा्थी तर भरव आन 
चेष्टकत्वे आन मनोधरममं विश्वदी › (वि.्वं.२१) 

२.. कृत म्हणजे केले : तर क केले : ना त्रेताचिया आदि : म्हणजे तरेत निगता 
काह तेथूनि.म्हणजे कमेमूमिबादेरूनि का येथ येडनि म्हणजे कमभूमि येडनि.*. 
स्मीखािग्रह की देवता हे नेर्णाजि ` ( सदर ) 

२, ' स्वच्छरदरु्ित शतकोडी ...करागी विकराग्ी येहि केले : मंथानं 
भरव न्युन्हू कोडी ..-उमापति पञ्युपति येही के: भादि रेशी कोष्ीं,.* 
सदारिवनह्मा येद केले: कादि सत्तर कोड. . विष्णु महादेव येही केले"(वि..९९) 

 ‹ अभ्यासेविने शोपु जाला : यातव न वतेती ° ( वि.सथ,९५ ) 
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क्षिके नाहीत, उत्तरापंथी म्दणजे कर्मभूमीत अतभूत होणान्या हिमाल्याच्या 
भागात या आगम ्रथातील ' त॑त्र" प्रकरणाचा काही भाग अजून शिक 
सि. (उत्तरापंथौ ततरशेषु वर्ते : वि. ९६ ). येथीर बहियौगियांनी आन्दान, 
विधान, उपास्ति इत्यादि अभ्थासषूप साधर्नानी तो माग उपरुग्धं ठेवला 
काद. संपू्णतानि मात्र आज कलियुगात हे भ्य कुटेच रिष्ट नाहीत. 

३४० कोरी फ्विकांचा संपूर्णं आगम बद्ियोग आचरण कराय 
फिती कटीण अते याची कस्पनाच करावी. अध्यंत कष्टप्रद्‌ अदा या अगम 
बहिर्यागात विश्व, मैरव ब देषदाथ्या या तीन थोव्यातील देततांवे म॑ अपन 
त्यांच्या उत्तम अभ्यासनि व आचरणने त्या ल्या देवतेचौी प्राति हेते. 
या आगमातच सिद्धींचीषहि प्रकरणे आहत. त्याच्या अभ्यासाने आगम बहि- 
यागियाच्या अंगी अन॑त सिद्धि बाणतात. लाली-द्धली-धौती-वुंबी या प्रक्रियानी 
त्याला वजओढी साघ्नै होते, वजो्ठीमुके शरीर वञ्ञाप्रमाणे अच्छेद्य व सभय 
होते, दयानेतर अमरोढी प्राप्त होते. तिने शरीर पाण्याप्रमाणि होते. तलवार 
पाण्यात मारल्यामुके साधकाच्या शरीरातून आरपार निघून जाऊ शक्ते. 
अमसोदीनंतर विदित आचरणानि साधक्राखा सिद्धोी म्हणजे अणिमागरि- 
मादि अष्टमहासिद्धौ लामतात. आणि त्यानंतर त्यास दिन्योढी हस्तगत होते. 
दिव्योढीने त्याचे शसीर दिष्य म्दणजे तेजःपुंज बनते. (वञओद्धी ; अमरोरौ 
षिद्धोटी : दिन्योढी ह्या बान्ह ओद्धी नाथाचिया : वि.मा.१७३; दे चाद अट 
सेरवांचे आगम बहियांग : वि. मा. १७४ }. या आगमसाघर्नानी बयस्तं- 
भनी प्राप्त होन तिच्यामुके शरीराला बुरङ्त्या पडत नादौत व केस पढे 
होत नाहीत, अष्टमैरर्वाच्या विद्यासुद्े प्राप्त होणान्या ह्या गोष्टी या कष्टतर 
आगम बहियीगनिहि मिक्त असल्यामुक्े हा बहिर्याग अंतर्या गाास्खार्च 
आदे. भाज कल्युगात आगमबहिर्यागिया वजो व अमरोकौ प्राप्त करून 

१. ‹ तत्र म्हणजे एक प्रकरण : हेष म्हणने तेथिचे काही एक (वि.स्थ.९६) 
२. ‹ अभ्यास : मन्न : आन्हान : विधान : उपास्ति : म्दणोनि काही मंत्र 
कायै वतते ' (सद्र ) 
३, “ काली : ल्ली : धौती : तुंब येगे वज्रञखीसी ये › (वि. ब. २२) 
° वदरीतपगीत धरती : है कष्टरूप बदहि्याग ¦ रख्पड जणिः ह 
भतयोगालारिखी चिद्या ` (वि, स्थ. २२) 
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चेर शकतो; पण सिद्धोव्छी व दिव्योढी मात्र कोणालदहि सिद्ध दोत नाहीत. 
(कलियुगी वजोढी : अमरोष्टी आति : सिद्धोढ्छी : दिव्योली नाही * (वि.मा.१७३) 


आगमांची फटयगप्राि 

या आगम म्रथांचा उत्तम अध्यास व उत्तम आचरण केल्यास विश्वेची 
प्राप्ति; उत्तम अभ्या व मध्यम आचरण केल्यास भेरवाची प्राप्ति; आणि 
उत्तम अभ्यास व कनिष्ठ आचरण केल्यास रोषशयस्याची भ्राप्ति होते. कनिष्टा- 
भ्यास व कनिष्ठाचरण केल्याने दोषरशय्याच्या परिवारातील देवतांची प्राप्ति 
होते, आगमांच्या उत्तम, मध्यम व कनिष् अभ्यासानुसार व आचरणानुसार्‌ 
फक एकूण सन्वा लक्ष नउ प्रकार आद्देत. (१ विश्च +< भैरव + १। 
लक्ष दोषशय्या ), अर्थात्‌ या तीन थोव्यातील देवतांची फलप्राप्ति होण्या- 
सादी ज्या देवतेचा मत्र असेल त्याच देवतेचे अनुष्ठान केठे पौिजे. मंत्र 
एका देवतेचा आणि अनुष्ठान दुघग्या देवतेचे असे होता कामा नये. तथापि 
नीच देवतेचा भ॑त्र पेउन ऊच देवतेचे अनुष्ठान केले तर त्याच (=त्रेता 
अथवा द्वापर, ज्या युगात बदहियौग घाचरला जात अमल त्याच ) युगात 
त्या ऊच देवतेचा म्हणजे तिने अभिमान घेतलेला मनुष्यदेह भिकतो. उच 
देवतेचा मंत्र अभ्यासून नीच देवतेचे अनुष्ठान केले तर त्याच 
युगात त्या नीच देवता मनुष्यदेह भिकतो. त्यातदहि अनुष्ठानक्रिया 
पूणे न होता अपूणं रािलौ तर फुटक्रियेचै फक मिक्त, बहियोगाच्या 
सवंसामान्य नियमानुसार आगमबदहियोगियाला आपल्या मनुष्येदहाच्या 
आयुमान पेक्षा दहापट वषे म्टणजं १ लक्ष वपं आपल्या देवतेचे फट 
भोगायला सौपडते. 


ब्रह्मा, विष्णु व महादेव यांचा ˆमक्ति' वहियाग 
त्ेतायुगावर ज्यांचे अधिष्ठान नाही पण ज्याचे बहियाग या युगात 
(चरावे खागतात अदा विश्च भरव वे राषदाध्या या दवताच्या अगम 





तरी ती ठायी कसे ... उषम मध्यम जाणावें : हे तिन्ही स्थानीचे 
बदहदियांग जाणा्वे ? (वि, स. २१) 


प्रि जिएचा मंत्र तिएचेचि-अनुष्टान करावे ° ( वि. बं. २१) 
२. ^ तयाचे आयुष्य बहियांगाचेनि दंशे रक्ष एक जाणवि ` (वि, बं. २१) 
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बहिर्यागाविषयी आतापर्य॑त व्विचन केले. आता खास त्रेतायुगाधिष्ठाते 
ब्रह्माविष्णुमहादेव याच्या बदियागाकेड लक्ष्य देऊ, मातापित्याचौ, गुरू 
िवा वडीक बधूवौ “भक्तिः हा त्रेतायुगातील धमे होय, अथात्‌, 
त्याच्या आचरणने युगाधिषठत्री ब्रह्माविष्णुमहादेव या देवतांची फव्धप्राि 
होते. ८ धमातव कैलासव्रैकुठ प्राप्ति फक ? युग, ९). ृतयुगात केवठ 
मानसिक भक्ति दौड शकत होती. पण तेतायुगात शारीरिकहि भक्ति करायची 
असते. म्हणजे, आपल्या भक्ति विषय पात्राला सुग॑धी उटणे लावून उष्णो- 
दक्राने स्नान घार्णे, गंधाक्षतांनी षोडशोपचारी पूजा करणे, लयाजयुडे गायन, 
वादन व नृत्य करून त्याला रिन्चवणे वेरेचा अंतभाव भक्तीतच होतो. पण 
हे सवे केवठ बाह्य आचार म्दणून नादी, तर मनःपूैक आवडीने करायैचे. 


फट्टाचे नङ कोरी भद्‌ 


तरेतायुगात मातापित्याची भक्ति करणे ही उत्तम भक्ति, गुरूची भक्ति 
मध्यम व वडील बंधूची भक्ति कनिष्ठ होय, यांच्या सेवेने कोणकोगत्या देव 
तेची फलठप्रापति दोश £ याचे उत्तर अपे की, भक्तिपा्र जर राजस असेल 
तर राजस ब्रह्मयाची, तामस असे तर तामस महादेवाची, आणि साच्िक 
अषेल तर साच्तिकर विष्णूची फठप्राप्ति होईल, ( सामान्यतः कोणतीदहि क्रिया 
करताना ज्या देवतेच्या स्वरूपसाजायाचा प्रथम उछटेख दोहर तीच देवता 
ल्या क्रियेचा अभिमान वेडन त्या क्यौ पुरुषाकहून ती क्रिया पूणे करघून 
घेते आणि तिचेच फड त्याला प्राप्त होते). याचेच आणखी भेद कहन 
खांगायचे आल्यास भसे म्हणता येईल की, राजस भक्तानि, राजस माता- 
पित्याची, राजस पदा्थौनी भक्ति केटी तर राजस ब्रह्मथाचे फठ भिकेलः 
त्याने राजस गुरूचौ भक्ति केटी तर ब्रह्मयाच्या च्रौचे फर मिकेल; अणि 
राजस वडीक बधुची भक्ति केली तर ब्रह्मयाच्या प्रधाना फठ मिल. 
. भक्तिपातरे जर तामस किंवा साच्तिक असली तर ॒वरीलग्रमाणेच मदादेवाची 
१. ‹ भक्ति म्हणजे मजनलक्षण : मदना दे : मादणे : षोडश्नोपचारी 
गाने : चाने : नृस्य : भावडपूवैक देहावधि › (ल.स्थ.युग.२) `. 
२. ‹ मतिपितेयाची उत्तम : युरूची मध्यम : वडीर वंभूची कनीयस" 
( सदर) ४ । । 
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कवा विष्णु किंवा वयाच्या परिवारातील देवर्ताची प्के मिठैतील. अशा 
रीतीने या युगावरील ९ कोटी अधिष्टात्री देवर्ताच्या फ्छाची व्यवस्था अह, 
हे सर्व मेद पात्राच्या राजसतामसादि गुणावरून व श्रष्टकनिष्टेतेवरून जसे 
होतात तसेच ते बहिर्थागियाच्या व पूजाद्र्व्यांच्या राजघतामसादि गुणावरून 
व अषटकनिष्तेवरूनदि होतात. | 

कृतयुगात अधमं म्हणून समजलेल्या भक्तीचे (युग. ३) जर तेथे 
कुणी आचरणक्ेलेतर रत्यांनाहि खालील म्हणजे तरेतायुगात या नञ कोटी 
अक्रारापैकी एका देवतेचा ( तिने अभिमान चघेतठेखा ) मनुष्यदेह मिेढ, 
याच नियपानुक्ार द्रापरयुगातीक धर्म ˆ याग > जर तरेतायुगात आचरला तर 
त्यामुदेहि दापरयुगातीर एकूण ३३ कोटी देवतापकी एकीचा मनुष्यदेह 
प्राप्न दोषल. 


पात्रपरत्वे विश्चेष प्रा्ि 

ज्यांची भक्ति करायची ती पात्रे जर सामान्य जीव असली तर त्यांच्या 
भक्तिमुके वर वर्णन केलेली फटे प्राप्त होतात. अथीत्‌ , भक्ति या धर्माचेच 
काय ते फठ त्याच्या भक्तीमुटे मिकते. पण ते पात्र जर सामान्य जीवाहून 
अधिक योग्यतेचे अपैट तर त्या योग्यतेनुसार भक्ताला आणखीदहि विशेष 
प्राप्ति होते, उदाः भक्तिपात्र जर विद्यावत असेल तर त्याची भक्ति करणारारा 
^ भक्ति ° या धमौचे (त्रेतायुगाधिष्ात्री ९ कोरी देवतापैकी एक ) फक तर 
भिद्ेखच पण शिवाय त्या विदेचा, म्हणजे भक्तिपात्र ज्या देवतेचे विदार्वतं 
असेरु तिच्या विदयेचा अधिकार हि प्राप्त होईल. ते पात्र जर ज्ञानविग्रह असेल 
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१. ° मातापितराची भाक्त केट्या बह्मयाचे फ ष्मिय ; तैसेच गुरूची भक्ति 
केल्या त्याचे ख्लीचे फठ होय : आन वडील बधूची केदया त्याच्या प्रधानाचे फट होय : 
एवं उत्तम मध्यम भेद ते फेसे जाणावे > (क. बं, युग २) 

२. ' यात तीन कोटी मेदी : एर्व रजभेदी : तैत्ति तममेदी : तैेच सकच्च- 
मेदी : तैसेचि उत्तम मध्यम कनिष्ठ पात्राच्या ठायी क्रियादीनत्वे मेद जाणवेः म्हणौनि 
नव कोटी भेद. धमाचे म्दाणितके * ( सदर ) 

३. † नव कोटी भेद धमोचे वसेच अधमोचे  ( ल. स्थ.युगर). 

४. ‹ दुसरे ! तेसेचि अधर्माचिं म्हणजे त्रेतायुग याग क्रेया इद्रादिकां ची मनुष्ये 
द्वापरौ होती : तेहतीप्त कोरी भेद होत अस्तत एेसे सांगितले › ( ल, वं, युग.-२ ) 


९. देवतांचे बहिर्याग ३२५५ 
तर त्याच्या मनुष्यत्वामुके भक्ताला युगाधिष्टात्री देवतापैकी एकीवे फठ 
यिकः विद्यापात्रत्वापुद्े धियेचा अधिकार निल; आणि देवतास्वहूपपात्रत्वा- 
मुठे ( विग्रहत्वासुके ) त्याला स्थिति देवतेचा आनंद प्राप्त होडल, पण तेच 
पात्र जर अज्ञानविग्रद असेल तर फक ब स्थिति यांचीच प्राप्ति होईल. 
त्यामुे वियेचा अधिकार निघणार नादौ. 
भक्ति कोटपर्थत ? ५ 
बहियीगियाने जी भक्ति करायची ती कोर्पर्य॑त १ तर ॒बंहियीगियाच्या 
देहावसानापर्थ॑त. मक्तिपात्र त्यपूर््ीच दिवंगत श्ल तरी बदहियागियाने 
त्याची भक्ति मात्र चालूच ठेवायचो. पा्ाच्यामरत्यूनंतर ल्यने ती भक्ति 
ध्यान धरून करायची एवच, भक्तिपात्र जिवत असतांना त्याच्या भक्ति-- 
सारी ध्यानाची भावदयकता असतेच. कारण, भक्तारखा उपास्य पारा 
मदृत््व हृदयात उमटबून त्याचे ध्यान करावे लागते. त्याच ध्यानाने भक्ति. 
पात्राच्या पृत्यून॑तर देखी त्याची भक्ति करायची. इतकेच नब्दे तर ते पात्र 
कादौ काठ मक्तापासून दूर गेलेठे असले किंवा भक्त त्याच्यापासून दूर्‌ गेठेका 
असला तर लया षियोगातदहि अशौच ध्यानपूवक भक्ति करायची असते. उदा: 
रामनज्याज्यावेढी दूर जात असेत्यात्या क्छ लक्ष्मण त्याची ध्यानपू्वेक 
भक्ति करीतच असे. पात्र स्निध असतांना भक्ताला गधधूपादि षोडशोप- 
चार।नी उपास्य व्यत्तीची भक्ति घडते आणि ष्यानहि घडते, पण पात्राच्या 
वियोगात त्याखा ध्यानच डते. तथापि, या ध्यानातहि आपल्या उपास्याची 
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नसुद्धेया जीवा बहियागियाचा खाइ फक : विद्यावंताचा उह 

फठ होउनि भधकारहि भाति विद्यचा .-. एके पात्रे देवता : कानविभ्रह : तयाचा 
ठा तीन पाचृत्व : एक मनुष्यदेदाचे : दुक्षरे विचेचे : त्निसरे स्वरूपाचे : तरि मनुष्य 
देहाच ते फठा्ती पुरङ : जान विचचेचे तेणे विदयाधैकार जाला : आन स्वरूपपावृत्व 
तेणे स्थिति होत असति ' (रु. बं. युग २) 

२. ‹ ध्यान महणज् तयति ध्यातुचि असेः गुण तशी भरे ते ध्यानः 
(चि, स्थ, ७३२); " भक्ति ते ध्यानरूपः क्रियाही करीता धमति रामाते विसंरेना 
{ल. स्थ. युग. २) 

३. ‹ पात्र अप्तता भक्ति आन ध्यान दोन्ही षडती : आन एथ पात्नविवोगी जर 
ध्यान घडे तर तेण फएठनिष्यत्ति दोय › ( वि,बं.७३.) 
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षोडज्गोपचारनी मानसिक पूजा त्याला करावीच लागते. सारांश, कृतथुगामधे 
अधमेरूप भक्तिबदियांग जसा केवक मानसिक ध्यानाने आचरला जातो 
तसा तो त्रेतायुगातदहि आचरावा लागतोचं. ध्यानाल। असलेले हे प्राधान्य 
लक्ष्यात वेउनच या भक्तिबदहदियौगाटा ‹ ध्यान > अबे दुसरे नाव देण्यात 
भाले आददे. (वि, ७३ ) 


छक्ष्मणाने केरेखी रामाची भक्ति 

त्रेतायुगातील भक्ते उकत्करृष्टपने आचरण करणारा लक्ष्मण हा आदशै 
(बहियोगिया ) भक्त होता. त्याने केलेली रामाच भक्ति म्हणजे मक्तीची 
पराकाष्ठा होय. ( भक्ति जेसी रामाच ‡ लक्ष्मणे केटी : वि. ७& ). त्यासाटी 
व्याला वनवासाची १४ वषं उपवासात काठाकी कागदी, कारण, रामाची 
आज्ञा ्ञाल्यावाचून आपण फलाहार करायचा नाही अघ्रा लक्ष्मणाचा निश्चय 
होता. पण अष्टमेरवातीट विष्णुनामक सत्त्वगुणप्रधान देव्तेचा अज्ञान विग्रह 
असलेल्या रार्मौनि (राम शद्ध सत्तवाचा अवतार : वि. ७७ ) लक्ष्मणाच्या 
भोजनाची किंवा फराठाची कधी चकिशोच केली नाही. लक्ष्मणनिहि आपण- 
हून व्याला भोजनाची परवानगी मागितली नाही. म्हणून त्याला दीधेकाल- 
पर्य॑त उपाशी राहवे लागले. सारांश, सोठा लक्ष तरेतायुगात लक्ष्मणासारखी 
भक्ति कुणीच केटी नही. म्णूनच तो ततायुगातील आदद बहिर्यागिया 
द्योता अते म्हटले आदे. 
या बहि यौगाचे फठ्ठ कसे भिन्ठते १ 

अदा या बहिर्थागाच्या सराघनाने देवताफठाचा लेप रागतो. आणि 
तो परवडीखा येन भोगां क्नाला म्हणजे त्या देवतेची फठमरापति होति 
जीवाला देवताफठ मिक्ते म्हणजे जीव त्या देवतेच्या ब्रह्माडस्थ मूर्तीत 
व्यापतो. ( अथात्‌ , त्यवेढी ते देवताफठ रिकामे अपर तर ). म्हणजे, देवता 
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१, ° ध्यानी षोडशोप चारी मानसिक पूजा होभावीचि रगि ? ( वि.व॑.७३ ) 
मग वरीर युगी षोडशोपचारी मानसिक पूजा करी ` (वि.स्थ.७२) 
३. ° म्हणानि अष्टभरवातुल जो विष्णु तयाचाचि राम हया अवतार › (वि.बं ७७) 
तीये युगी स्वमाव.अक्तति > परि लक्ष्मण स्वमावरद्ित : ... ... सोषा लक्षात 
ेसी कवणासीदि पडली नाही.” (वि, बं, ७६) ट 





९. देवतांचे बहियौग ३२७ 





0 
त्याला आपल्या ब्रह्मां इस्थ मूर्तीत व्याप्त कर्न वेते, त्या मूर्तीत फलियाने 
व्याप चेतला-म्णजे त्या देषतेची कृष्ये ती आपीच अदित," आपणच ती क्रव्ये 
करीत आहोत अघने त्याला वाटर खगते. व्याल तेथे ज सुख होते ते त्या देवतेच्या 
प्रापचिक मूर्तीच्या म्दणने ब्रह्माडस्थेच्या संव॑घामुठे. देवतेच्या अव्यक्त 
स्वरूपातील पचप्रकारपिक्षा तिच्या ब्रह्माडस्थच्या ठिकाणी हे पंचप्रकार्‌ कमी 
प्रमाणात असतात; आणि त्यातूनहि ती ब्रह्मं डस्था आपल्या फक्ियार अगदी 
थोडे सुस देते, यालाच हाण्वेचाचा न्याय अते म्हणतात. | 

्रह्मांडस्येला आपल्या मूर्तीतीक आपले खश दिसते, पण ते फलि-- 
याला दिसत नादी. आपल्या खालील देवर्ताच्या ब्रह्माडस्था, आपल्या व 
भआपस्या खालील देवतांच्या पिंडस्था, - त्याचे विग्रह वगैरे जशी ब्रह्मा डस्था 
देवता पाहू शक्ते तसा तिच्यात व्याप्त क्ञलिका तिचा फलिया पाद्र शकत 
नाही. त्याला फक्त आपल्या देवतेच्या ब्रहमास्थेचे प्राप॑चिक खख, स्वत 
मल धार ज्ञान, आपल्या खालील देवताफछियचे आपल्या देवतेच्या मन- 
धार ज्ञान व इतर सामान्य जीवचिषहि मद्मधार दशन इतकेच देखणे असते. 
याशिवाय, ती ब्रह्मांडस्था त्याला अधिक कादीच देत नाही. सारांश, ब्रह्मा 
डस्था आपल्या फकियाला आप्या स्वरूपीचे खु म्हणजे स्वतः ती जे ज्ञान - 
सखसामर्ध्यं अनुमवते ते मुदौच देत नादी. इतकरेच नाही तर आपल्या ब्रह्मा- 
डस्था मूर्तीतील देवतास्वरूपाचे दशंनहि त्याला ती षद देत नादी. एकि 
याखातीजे काय देते ते वंचकवने देते, 


याग हा घ्रेतायुगातील अधमे 

द्वापरयुगातील धर्मं जोयाग तो तेतायुगात अधम मानले अहि. 
( यागु अधश्च : युग, ८). अथीत्‌ हा पापरूपं भधमे नाही. त्रेतायुगा- 
धिष्ठातरी देवतांचा तो धमे नसत्यामुके त्यांची फटे तेतायुगात होऊ शकत 





१. ‹ भिवे ज्ञानसुख संपादी : स्वरूपा न सपादो : तरौ मूतीने छञानसुख 
ते क्से: ना बह्मांडत्था हाटवेचाचेनि न्ययि घेऊनि आली अपेते (ल.वं.युग.र) 

` २. ° तस स्वरूपाचे ज्ञान कसि : ना बह्म डस्थेने आपणति देखिके : आन आपणा- 
खाती ब्रहमंडस्थाची स्वरूपे देखिली : तथाच विग्रह पिंडस्थाची देखिली : दे शन 
फथियोकती नाही : काजः फषियासी स्वरूपे देखणे नाही ... "° तथाच इउखदी 


सपण अनुभवित भते ते फट्ियासीः नायी › ( क.च॑.युग.र ) 
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नाहमत. म्हणूनच त्याला अधर्मं म्हणायचे, अर्थात्‌, हा अधमं तरेतायुगात 
आचरला गेला तरः त्यामुखे खालील युगात ‹ म्हणजे द्वापरात मनुष्यजन्म 
मिक्तो, ( अधमतिव खारी ° युगी जन्म : युग, १० ) 


द्वापर युग 

त्रेतायुग संपल्यान॑तर "द्वापर  युगाला सुरवात होते, “द्वाभ्यां सखत्रेता- 
युगाभ्यां परः” म्दणजें सव्य वत्रेता या दोन युर्गाच्या नेतरचे म्हणून दे. 
^ द्वापर ° युग. वरील दोन्द्री युगापेक्षा या युगाचा कालावधि तोकडा आहि, तो 
फक्त ८ लक्ष वर्षाचा असून (आठ लक्ष द्वापरः युग, ११) त्यातील मनुष्याच्या 
आयुष्याची मर्यादा एक हजार क्प असते. ( हवापरी सहस : युग. ९६ ). 
कृतयुगातील लोक जसे { आत्माराम, ° त्रेतायुगातील जते “ मनोराम;+” तसे 
या द्वापरयुगातील लोक ‹ हंद्रियारमि * असतात, या युगात श्रीकृष्ण चक्रवर्ती 
हे सर्वात संदर पुरुष होते म्हणून श्रीचक्रधरस्त्रामीन उष्टेख केरला आहि. 
(द्वापरौ श्रीक्कष्णचक्तवर्ती बरे : वि. १०१). स्वगातीर इद्रचद्रादि ३३ 
कोटी देवता या युगावरील अधिष्टात्री देवता होत. 


यागहा धमे 

 द्वापरयुगरातील धमं उफ़ बहिर्याग " याग" ह्या होय, (द्वापरौ यागदहा 
धमं: युग. १२). अर्थात्‌ , या युगाधिष्ठात्री देवताप्रीतयर्थं त्याना आवडणारी : 
हविदरव्ये मंत्रपूथक अप्रीत होमून यज्ञक्रिया करणे हे त्यांच्या फठग्राप्तीचे ` 
साघर्नं होय. यक्ञक्रियेत म्ना प्राधान्य आहे म्दणून या “याग ° युगधर्माला 
° मंत्र › असेदि म्द्णतात. ( वि. ७३ ). 





१, ‹ द्वापर म्हणजे कृतियुगा जान त्रेता जरते : दोहीस्षी अषर म्हणान 
द्वापरं ` (ल.स्थ.युग.३) 

२. ' तेथीचे ते सकलदि आास्माराम : याच्या पारूटी कलियुगीचे सक- 
गही विषयाराम रसे उमटचिचछे : मग आधिरा युगौचे ते मनोराम : इंदिः 
याराम : दाङ सररे " (वि.स्थ.७४) ‹ द्वापर इद्रियारामा › (श्री.िनद.पा.२८) 

३. ˆ याग म्हणजेति देवताउदेशे हवने भधिसुखी जो द्रव्यस्वाग ` 
( क.रथ.युग,३ ). , 

४, ‹मंत्र म्हणजे याग : तेथ मन्न प्रधान ` ( वि,स५,७३ ) 


९. देवतांचे बहियौग २३२९ 

या युगधर्मानि युगाधिष्ठात्री अनेक देवता एकाच वेकी प्रसन्न होण्याचा 
संभव असतो. उदा: कृतयुगातत युगाधिष्ठात्री माया ही एकच देवता असते 
म्हणून स्या युगातील आतमोपा्िि बद्धिर्यागाने दुसरी कोणतीषहि देवता संतुष्ट 
होण्याची शक्यता नसते. पण त्रेतायुगावर्‌ अनेक देवतांचे अधिष्ठान अस- 
स्यायुके बहिर्यागियाच्या भक्तीतील षोड द्रम्यांनी एका वेद्छी अनेक देवता 
प्रपन्न होऊ शकतात. तसेच द्वापरयुगातील बहियागिया एखाद्या विशिष्ट 
देवतेप्रील्यथै यज्ञ॒ करू लागला म्हणजे अनेक हयिद्न्यांचा तो यज्ञकुडात 
होम करीत असतो. ल्ामुरे स्वर्गातील पुष्ककछ देवता एकाच वेद्धी सुप्रसन्न 
होण्याचा सभव उद्भवतो. अपे स्चाल्यात ला यज्ञकर्या बहिथौ गियाला कोणती 
देवता फठ देल £ याला उत्तर अघे की, अनेक देवतांनी लया पुरुषाला फठ. 
देण्याची पाढीच येत नाही. कारण, लाने यज्ञकर्माला प्रारंभ केल्याबरोबर 
लयचे मनोगत ओछघून ज्या देवतेच्या फल्ाला लाची क्रिया पुरणार अपेल 
ती देवता द्याचा अभिमान घेते आणि ल्याच्याकद्रन तीच क्रिया पूणे कलन 
घेते, इतकरेच नाही तर, इतर कोणतीहि उत्तम, मध्यम, कनिष्ठ क्रिया याज~ 
कटून ती होऊ देत नादी. यज्ञाच्या आरंभी त्याचा जो मनोधमं अचर तो 
ती देवता कधी पाल देत नाही, अथीत्‌ , लाची क्रिया पूणं ज्ञाल्यावर्‌ त्याला 
स्याच देवतेच्या फलाचा छेष लागतो ब तोच लेप कर्मपरवडीने भोगा 
क्षाला म्हणजे त्याचे फर त्याला उपमोगावयास सापडते, 
तीथक्ष्रवतदान हा अघम ` 

याग हा द्वापरयुगीचा ध्म आणि तीर्क्षत्त्रतदान हा अधमे होय. 
( तीथे : किन: बत : दान : अध्य : युग. १३ ). कतयुगातीछ भक्तीप्रमाणे 
क्विवात्रेतायुगातील यागाभ्रमामे द्वापरातीर तीरक्ित्रनत्तदान दाहि पापरूप अधरम 
नन्हे, पण खाणील कलियुगात धर्मेूप असलेल्या या क्रिया कालव्यतिक्रमने 
दापरात घडल्या कंवा केल्या म्हणून त्यांना अधमे म्हणायचे एवेदच. ` 
अथौत श्रिया द्वापरात केल्या तर त्यामुके हापरयुगाधिष्ठानी देवर्ताची 




















१. ‹ आणिका धमौचा संचार देवता हो नेदी : तो केसा १ ना क्रिया आर- 

- ` भ्ीचि जियेचिया फक्ास क्रिया पुरे तितक्याचा अभिमानषे: अनते क्रिया सांडोनि 

.आनिकं क्रिया उत्तम मध्यम कनीयस मेदे आचरो आदरीरी तर बल्बच होहेल ,.. „.^ 
-्हणोनि करो नेदी ष्टण मनाम पालो नेद्री .( क.बं.ुग. ३ ) 
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तर फे मिक्त नाहीतच (कारण तों लयांचा युगधभं नसतो) पण कलियुगा- 
धिष्टत्री देवताहि कटे मिलत नद्दीत, कारण, या खालील देवतांचे 
अधिष्ठान वरील युगावर नसते, म्हणून वरील युगात खारीर देवता 
आपल्या प्रीये बहियौगियाने केटेल्या क्रियांची फे देण्याला असमर्थं 
असतात. आपल्याच युगात त्यांना ती फठे देता येतात. या नियमानुसार, 
द्वापरात जर कलियुगातील धर्मरूप बहियीग आचरला गेला तर त्यामुक 
बददियो गियाला कचलियुगात मयुष्यजन्म भित. 
यनज्ञातीख धर्मरूप सानी दिखा व तिचे फड्ठ 

यज्ञयाग हा द्वापरातील धमै आचसर्ताना याङ्घिकाला अनेक प्रकारची 
दिता करावी लागते. किंबहुना यज्ञवहियाग बन्याच प्रमाणात दिंसाकषमिश्र 
असतो. यज्ञात केलेल्या या धर्मरूप धिच फठ फलियाला भोगायला मिर- 
तेच, एरवी, मनुध्यासा केली तर जीवाखा त्या मनुष्याचें ज आयुष्य असेल 
त्याच्या ददापट काढ परमाणूच्या भूतसंदीत द्िंसेच्या १३ नरकातील जडत्वाचें 
दुःख भोगरवि लागते. पण यज्ञातील धर्मरूप मनुष्य दिते ते जडत्वाचे 
दुःख बदहियौगियाला भोगवि लागत नाही, कारण, त्याने केलेली हिंसा हीः 
अपरिदार्यपणे, इतकेच नन्दे तर त्याच्या धर्मक्रियेचे एक ॐग म्हणून केरेली 
असते. त्याची ती करिया पापयुण्यमिश्चित असते, उदाः नरमेध करायचा 
असल्यास एखादा बत्तीस लक्षणौ पुरुष य्नात होमावा लागतो. तसा. तो 
होमत्यास बहियागियाक्रद्भन जौ मनुष्यर्िषा होते ती विदित दिसा असते. 
इतकेच नन्हे तर या घभेरूप हिंसेमुकेच त्याची आराध्यं देवता त्याला प्रसन्न 
होउन फठ देते. अशा दिंसेला सानी ° हिसा म्हणतात. तिच्यासुक्े मनुष्य- 
इननाचे जडत्वफठ भोगा लागत नादी, इतर प्रकारची थोडीफार सामान्यं 
दुभ्खे भोगावौ खैत, भागि ती देखील यन्ञातील धम्य कमाता फरोपभोग 

१. ‹ ती्थकषित्र अधमं म्हणजे हान देवतेचा धर्म : उत्तम काटी घडला 
तो अधर्मं जालाः फे अतरली : खारीर युगी जन्म म्हणजे तेण अधर्मे 
खारीरे युगीचि मनुष्यदेहे राभ: का जे भसत क्रिया तर नोहे पर काठक- 
व्यतिरिक्ते घडी : केर क्रिया वाया न न वचे म्हुणोनि ' ( ल. स्थ, युग.२ ) 

२, ‹ धमं करिता जे हिंसा निफनरी : सानीयेचा फठीच मिश्चमोम : ` 
घाडी ; क्लेद : आद्ाद ` (ल. रथ. कुग. ई). ` ४ 





५.८.१६. 
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चेत असतानाच. म्हणजे देवताफछाने जर तो जीव स्वगत देषताफटी सुख 
भोगत असेल तर तेथेच दैलाचा दछ्छ। येन त्ययं त्याच फठात व्याल 
दुःख भोगवे लागते, देताना पानफुखे वादिव्याने चांगले फक होते; मात्र 
पानफुले तोडल्यनेटि एक प्रकारची दसा होते. तिलादि ‹ सानी › दा अते 


ॐ 


म्हणतात, अशा सान्या हेच दुःख मुख्य सुखफक्ाबरो्ररच भोगावे लागते, 


अधिकाराचे जडत्व 
पण समजा नरमेधात सामान्य बत्तीस लक्षणी माणसराएेवजी एखादा 
विद्यावत किंवा ज्ञानविप्रह होमला गेला तर १ तर तो वियाव॑त किंवा ज्ञान 
विग्रह बत्तीस शक्षणी मनुभ्य असल्यासुके बद्ियागियाला देवेतेवे फठढ 
प्राप्त होडल. म्हणजे लखयाच मनुष्यत्व फाला पुरे. पण त्याच्या विदयाव॑त-- 
त्वासुटे किंवा ज्ञानयुक्तत्रामुठे जी खंपात्रत्वाची अधिक हिसा धडली तिचे 
जडत्व्‌ निरक्ि भोगवि लागणार, म्हणजे नरमेधाच्या सुखफराबरोबर दुःख~ 
रूपाने भोगि न लागता इतरत्र भोगवि लागणरि. होमलेल्या पुरुषाच्या 
वियेचे किंवा ज्ञानावे पत्रत्व फटाबाहेर पडत. कारण, देवताफरत्ासी 
अवद्य धसलेल्या धर्मरूप नरमेधासाटी लाची आवद्यकरता नच्छती. या 
अधिक सुपात्रत्वामुके भोगान्या कागणान्या जडत्वाला (अधिकाराचे जडत्व " 
भते म्हणतात. ला विद्यामिमानिनीवे आणखी जडत्व जर द्या बदिर्यागियाने 
जोडलेले असेर तर त्यात, या धर्मातील अधिकाराच्या जडत्वाचा दुखःभोग 
भोगावा गतो. म्हणजे, यामुठे पूर्वीच्या जडत्वात्च दुःख अधिक तीतर 
प्रमाणात व अधिक काक्पयत्‌ भोगावे करगे. 
दुःखभिश्च खुखफट्ट कसे भोगवतात 
सामान्यतः सगल्याच क्रिया उभयरूप म्हणजे संतास्ततमिश्न असतात, 
पण यन्नक्रिया ही विष संतासंतमिश्च असते, तिच्यात असंतरूपता विशेष 





९ 


३. ‹ तर सानी म्हणज मनुष्यदेहाखालोती दुवोसददी पान फुखादि' (रु.बृ.युग.३) 

२. ‹ पात्रत्वाचा भोग तो वैगद्छा निफजे : तो केसा : ना : विचयावताचे विच्चे 
धात्रत्व आन शानविय्महाचे पात्रत्व ते फठाबादेरी पडले ( रु.ब.युग. २) । 

३, ' आन हे यागातीर विापातृत्व तेणे जडत्वी थोर दुःख होए आन बहुतर \ 
करार; एवे आनिक जडइत्व जोर तयातत देव्ता भोगवील › (क, बं, यूग ) 
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असते. अशा क्रियेचे फक देताना असंतपयायाच्या नियमानुसार देवता 
आधी अस॑त व मागाहून संत फक भोगवणरि. ज्या मचुष्यदेह्यत ही यज्ञक्रिया 
ज्ञाली असे तो मचुष्येददाचा लेप पूर्णपणे भोगला जाऊन मग ॒कर्मपरवडी-- 
नुखार फल्ाचा टेप जेना प्रारब्ध होदंछ तेन्दां ठे फढ मिकणार आणि तेष्टि 
त्यविद्धी तै देवताफठ रिकमि असेर तर, नाही तर ते फठ प्रतिक्षधले जान 
कटिया स्विल, आणि मग जेव्हां जेव्हां प्रत्यक्ष फठ भोगण्याची पाद्धी येल 
तच्ाहि आधी दुःखफलच मोगवि लागेल. सारांश , देवताप्रीत्यथै अत्य॑त 
कष्टकर क्रिया कनद फलोपभोगात मात्र अनेक अडचणी असतात, 


कलियुग 

हवापरयुगानैतर कलियुग सरू होते. कलियुगाचा कालवधि चार लक्ष 
( च्यारि लक्ष कलियुग : युग. १६ ) वर्षांचा असून त्यातील मनुष्याचे आयुष्य 
दभर वषौचे असते. ( कलियुणी शत : युग. २७). जे आङ्छणारे ते कथियुमं, 
असे हे नाव पडले आहे, उदा : या युगात मनुष्याचे आयुष्य आकठले जाऊन 
ते केव १०० वषौचे रादिके. कलियुगाच्या शेवटीशेवटी तर मनुष्याला 
कृमितुल्य आयुष्य राहील, कृतत्रेतादि युगातीर माणसाची देहाङ्ृति अतिशय 
भव्य भते, पण कलियुगात तीहि आकठली जाऊन मनुष्य अकरृतीने फार 
छहान बनला आणि ` शेवरीशेवटौ आङ्ृतीने तो कृमिएवढाच होडल, या 
युगात मनुप्याचे सत्व आककले गेल्याने त्याच्या सिकाणी ^ अतरखछट म्हणजे 
धार्भिक क्रिया करण्याची अतिःकरणात इच्छा रादणार नाही; त्याविषयी तो 
पूर्णपणे अदश्च आणि उदासीन रादीख. इत्तकेच न्दे तर या युगाच्या शेवटी 
तीर्शेत्र्रतदानाचा धर्मेहि आकठला जाऊन तो हद्हद्‌ छत दोहै. अशा 
रीतीनि सर्वाना आक्डणारे असे हे युग असत्या त्याला ˆ कलियुग › असे 
म्हणतात, 
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१. आधी भसत पाठी सत स्पादी > ( ल.स्थ.युग, २) 
२.“ संपूर्णं क्रिया निपजखी पर फल न ब्हार्वाया इतुकी कारणे: रेप 
भारन्ध : समविश्ञ नाही का कब्डणी भाङ्‌ रिगे › (लस्थ.युग.२) 
„ ३. ८कषि म्दणजे आकीं : दाता आयुष्याचे मिवुल्य एतु भाक- 
कके : स्वाते धमति छोपिति ` ( ल.स्थ.युग, ४) ॥ 
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कलियुगाच्या शेवरी 


कलियुग स्वाना आकङकणारे कसे आहे ते श्रीच॑क्रधरस्वामीनी महदाइ-- 
सेखा निरूपिलेल्या कलिधर्मावरून लक्षात येते.“ कलियुगाचा अती शिषाल्ये 
विष्णुरे खेपतती ¦ मेरा क्षेनषान्मचिया स्थापना होती : कन्दणी धमीधम 
खोपती : कन्दणी धमौधभ न वर्तेति ; व्ावणं जोति : सुविव्रा न वतत॑ति 
सत्यविया न ` स्फुरति : कुविया स्फुरति : अधरभशील राजे होती : पापरता 
प्रजा हयोती : दाद्छीया वसतीक : पालिवेण वसतील : एसी एकी वासना : बारा- 
गावाचेनि माने गाव वसैर ‡ रायाचिया राणिया कोदेभाते पडती : परूसिचि 
-सेते होती : कांची उदके होतील : आंजुक्रि सोनया पेया का : मग चुषिमरि 
उदका सुआ का : आंजुक्धी सोनया घेया का : मग धापुभरि अन्ना खु का 
देयाकाःषपरते लाभे ना! एकमेकांचेया षा स्लोबतील : बापू पूता पारि- 
मोरा ठकिल : तापी नर्मदा आदिकरूनि महानदी आरतील ¦ तेथे वीहरे 
कोजेतीर : अगुष्टप्रमाण मनुष्ये होती ¦ दोघदोषे होत्तीर : तीये जमतील ; 
तीथेचि वतेति : क्रीमीतुस्य : मग बारा वरिखे अनावृष्टि : अवरषणे जाईल 
( जीकाचरि, उत्त, ३०९; माणे पा, १८७ पहा }, यावरून कल्युगात सरम 
गोष्टी कशा आक्रकल्या जाणार अआदेत याची कल्पना येईल, 


कङियुगातीर खोक ˆ विषयाराम 


छृतयुगातील लोक जसे ˆ आत्माराम ›, तेतायुगातीर जसे "‹ मनोराम? 
द्वापरातील जसे ° इद्रियारामः, तसे कलियुगातीरु खोक ˆ विषयारामं › म्हणजे 
द द्वियं स्या विषयघुखात रममाण होणारे अदित. ° कञियुगी तस्करस्व पुंशचलत्व 
ठा धमं स्वरूपौ न वते एेसा विरा? (वि, ९८ ). च्नियाच्याहि बाषतीत 
तीच स्थिति, सामान्यतः छिर्याच्या छिकाणी ˆकलियुगी पतिव्रता हा धद्य न वतः 
(आ. मा, १९८ ). काही ल्चिथा प्रवित्र राहतात; नाही असे नाही. पण लया 
`ता राहण्याचे कारण ˆ अवकाश्च नाह  प्रा्थिता नर नाही › (आ.मा.१६८) 
अरे, विषयी असून या युगातील. लोकाना उचित विषयोपभोग कसा घ्यावा 
हेकठते तरी का? मुखीच नाक्षैः ˆकलिदुगी विखो आति ¦ परि विषया नाही" 
( वि. ९७ ). कलियुगात भोग्य जडचतन पदाथं विपुल ` अदेत पणः द्यांचा 





१. ` कङिदुगीचे सकढही विषयाराम ` ( वि.स्थ.७४) 
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योग्य तद्दे उपभोग चेणारा पुदष नाही, बहुतेकना कोगता पदाथ, कोणला 
काछी, कुणावरोषर आणि कप्त उपभोगावा याचे यथाभर ज्ञान नादी. आणि 
ज्यांना ज्ञान ओं व्यांना उपभोगाचे धैय नीह, कच्ुगातील राजे महारज 
याना तरी विषयमोग उत्तम रीतीने घतायेत असे म्हणावे तर तेहि नादी. 
सगव्यांचा उपभोग इंद्रि सकोच फेडण्यापुरताचं अघतो. (दे याय मंड- 
कीक आदिकरौनि सक्ठहि निरोधु परिहारिये की गाः वि. ९७ ). 
या विषयरमणत्वामुक्ते तसेच अभ्या्ादि सवै गोष्टीच्या आकटण्या- 
मुके विश्व, भेरव व रोषशय्या यांच्या थोन्यातील देवतांची फठे प्राप्त कन 
देणारे (आगमः बददियांग कलिदयुगात जवकजवक् नादहीतच (वि. ९५ ). 
त्याच्या तंवनामक प्रकरणाचा एक्‌ छोटास्रा भाग उत्तरपथी आहे एवटेच 
कायते. (वि, ९६). युगाच्या हीनत्वामुटे स्स्ाधारणपणे लोकाना या 
युगात सविद्या न स्फुरता कुविद तेवल्या स्कुरतात, ( कलियुगौ विया न 
स्फुरेति : कुविद्या स्फुरति : वि. मा. १३१) । 
कलियुगी जन्मभात्रे चौकडीचे नरक 
कलियुगाच्या हीनपणापुके या युगात जन्म ज्ञाल्यावरोबर मनुष्याला 
° चौकडीवे नरक” आशक्षेपतात. (या क्रियेचे केप मात्र खागत नौहीत ). 
३१ लक्ष कृत + १६ लक्ष त्रेता +< लक्ष द्वापर + ४ लक्ष कलियुग भिद्ून 
६० लक्ष व्षौची एक चौङडी होते, अथात्‌, ५० लक्ष वषँ भोगवि रागणारे 
नरक यांना चोकडीचे नरक अपे म्हणतात, ( केलिुगी जन्ममतरे चौक- 
डोपर्यैत नरकू : वि, ९९ ) ˆ का जे युगा नवेचि कठि : जेथिचा वाराद्ी सद्धीः 
चोकडी पाड गे तेग्हदी : जन्ममत्रे * (स.व.३८६ ). केवल " चौकडी ? 
या शब्दनि चौकदीच्या नरकाचा उछ केरा जातो, (वि,१०० ). “जन्मः 





, ‹ विखो असे म्हणजे भोग्य पदार्थं भावे परिं भोक्ता विषया नाही : 
तेकाःना पदाथ जिये काढी जेणेसी जैसा भोगावां ते ज्ञानचि नाही 
धेयं नाही : जाणतेयाहि हे काठ का क्तु : ... ^. ( वि. स्थ. ९७) 

° निरोधपरिहारियि म्हणजे हंद्वियावासनेचा संकोच केडिती 
इतुरेचि › ( वि, स्थ. ९७) 

३, “ये छ्िये ठेप नाही › (वि. स्थ, १००) 
. ° चोकृडीपर्यत म्हणजे चाही युगे नरक मोगी ` (वि, स्थ, ९९) 


९. देवताच बहिर्थाग ३३५ 
म्हणजे गर्मात सात महिन्यांचा संपूण पिंड तयार होन तेये स देवता॑ची 
अधिष्ठाने आली -पिंडस्था आल्या म्हणजे जन्म ्ञाला अत्ते समजायचे, अथीत्‌ , 
गभोत सात महिन्यानंतर पिंड पूणं होताक्षणौच चौश्डीचे नरक लामू होतात. 
जन्म स्चाल्यानंतर मनुष्य बराच काठक जिव॑त असला पादिजे असे नादी, 
सात महिने पूण न्चाव्यावर तो गर्भातच मेहा तरी लाला चौकडीचे नरक 
चकत नाहीत. है 








हे नरक अक्षिपण्यासाठी मनुष्यजीव गभीवबादेर आलाच 
पादिजे अक्षे नाही. कारण, जन्म म्हणजे परिपूर्ण पिंडकृति तयार हदोगे. ह 
सात महिन्यात तयार होते. कलियुगात एका जिवाला असे अनेक जन्म 
मिक्लेि तरी चौकडी मात्र एकच वेक आक्षिपते. म्हणजे अते कौ, कलियुगात 
पदित्याद्‌। जन्म ज्चाल्यामुठे चोकडीचे नरक होतात. त्यानंतर मत्यु येउन 
त्मा मनुभ्यजीवाला पुन्हा मनुष्यजन्भ मिक्ाला तर नवीन चौकडी आक्षिपते 
असे नाही, पुडे मग कितीहि जन्म मिका तरी चौकडौ मात्र एकदाच आक्षि-. 
पलेली असते. प्रत्येक जन्मावरो्र चौकडीचे नरक पुनः पुन्हा आक्षेपत नौहौत, 
कलियुगात जन्म म्हणजे काय ? 

मातेच्या गभत सात महिन्यानंतर परिपूर्णं पिंडङृति तयार दोण 
म्हणज जन्म हे आपण पाहिले, यारिवाय जन्माचे भाणखीहि काही प्रकार 
आदेत. द्वापरयुगात जन्मकेला माणूस सत्यु पावण्यापूर्वी द्वापस्युग संपून 
कलियुग * सुरू क्ले तर तो कलियुगात येतो. म्हणजे त्याचा कलियुगात 
जणु जन्म होतो. व्यामुके त्यालादहि चोक्रडीचे नरक आक्षेपतात. त्याचप्रमाणे 
भोगभूमीचा मनुष्य कलियुगात कमभूमीत जाला तर त्याचा पिंड युक्त होतो 
दाहि त्याचा जन्भच होय; आणि स्यामुकरे त्यालादहि चोकडी आक्षिपते. वेडे~ 
पिसे कोक हे अयुक्त पिंडाचे असतात हे खर; पण त्यांनाहि चोकडी चुकत ` 
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मनुष्यदेहाचा निपज ते जन्मः सात्र अस्पकाावाचकं : साता 
मासा उणे नडे : जो अवयव निपजे तेतुल्या देवता बे : पिंड होय : जन्म 
म्हणजे पिंडाकृति : माच म्हणजे गर्भीचिः (नि, स्थ.९९ ) 
२. ‹ चोकडी म्हाणितली परि चोकडिया रेते न म्हणतीचि : एवं विपरीतानुष्ठत 
तते एक आन चोकडीहि एकान › (षि, ब॑,.९९.) 
३. ' भोगभूमीचा येथ आरीया भाक्षेपत भवे ` (वि, स्थ, ९९) 
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नीही.कारण, त्याचा पिंड गर्मात सात मदिन्यांचा क्चाट्यावरोबर त्यांना चौकडीचे 
नरक अग्षिपतात, एकदा कचयुगात जन्म मिद्न चौकडीवे नरक आक्षेप. 
ल्यार्नतर कलियुगातील निकासा (भीतरभोग ) बदल त्यास चौकडीतच पण्‌ 
अधिक दुःख भोगावे लाते, म्हणजे तो जितका अधिक काठ कषियुगात 
राहील तितके चौकडीच्या नरकाचे दुःख त्याखा अधिक तीत्रपणे मोग 
लागते. कलियुगातील जन्मार्नतर्च्या आयुष्यात मनुष्याची उपभोग, सेवना, 
इत्यादि कमे जशीजशौ अततील तसेतसे चौकडीतच कमीअयिक तीनरदुख 
त्याला भोगि कागते, 

चोकडीतीरु दुःखभोग केष्डां सुरू होतो १ 

` कलियुगातील जन्मगे एकदा नरक आक्षेपे म्टणजे त्याच देदाच्यां 
धालरी चौकडचा दुभ्वभोग सुरू होतो भसे नाही; आणि तो कलियुग 
` संपेपर्यतच टिकतो असे नाही, कचियुग संपल्यानंतर चौकडोचा दुःख- 
भोग सरू होतो; आणितो पूणपणे ६० रक्ष वर्वेपर्यत टिकतो. कलियुमं 
संपेपर्थत त्याला आप्या कममालिमरप्रमाणे निरनिरछि जन्म मित असतातच 

धण कलियुग संपल्याचरोबर मात्र च।कडीच्या नरका भोग ॒खरू होतो, 
त्यवेढी तो कुटेदि असला तरी त्याला तेथून काद्रून आणून चकिडी्चे 
दुःख संपादन करतात. श्रेष्ट अवे ज चैतन्यफक तेथे जरौ सुख भोगी 
असस तरी तेथूनदहि यार अणण्यात येते, तथपि, त्यव्द्) तो इश्वरापेकीचे 
म्हणजे ईइश्वराने दिलेले एकदे फढठ भोगत असे तर मात्र ल्याला तेथून 
कादीत नाहीत. उदा : प्रमादियाला इश्वर चेतन्यफक देतात; चाकडचे दुःख 
संपादन करण्यासाटी या फरातून खाल काठता येत नादी. ते फठ भोगून 
होप त्याचे चौकडीचे नरक रोले जातात, 


१. ˆ वेडेया पसिया चाकडी न चुकः का तटी एकः जन्मचि की 
(वि, स्थ. ९९) 
मग जेतुरे जतु भायुष्य शतप्यत : जेसा जसा भोगु : सेवनाः 
कम : तवतव दुःख अधिकः काठ कोची ` (वि. स्थ. ९९) 
२. ' कल्युगाचा अती भगु नेडेजेति ° (वि. स्थ. १००) 
यफट्टीचाहि जादिकरूनि तत्समयी काडिने ; ईश्वरपकीचा 
वाशीनि (वि. स्थ, १००) 





९. देवतांचे बहिर्याग ३२७ 


नौ ति 11891 


चौोकडीचे दुःख संपादन कोण करतो ? 
कलियुगात जन्म होणे हे एका दृष्टीने पूर्वी केलेल्या अधर्षरूप क्रियिचे 
फठ होय. मनुष्यजीव गुगपरत्वे अधमवचि (त्या लया युगीचा धर्म॑ नसछेत्या ` 
ती थक्षेत्रनतदानरूप ब्रहियोगाचे ) जनचरण करीत अस्तो, त्यामुके माया 
क्षोभते. इशवरशघरततीने युगव्यवस्था मयिनेच निर्माण केलेली असते. ती मनु- 
ध्यान न पकल्यामुकछ तौ श्चन्ध ज्ञठेखी असते. ( त्याचप्रमाणे चहुयुगी दिंसा- 
रूपं असलेला अधमं तो आचरत आव्यामुेदि ती रागावछेली असते } 
याचे फक म्हणून माया त्या मनुष्याय चौकडीचे दुःख भोगवते. पण 
चोकडीच्या दुःखाचा प्रत्यक्ष सेचार मान्न कल्पगायिष्टानी देवता-अतराऊ 
अष्टदेवयोनी व कमेभूमि या तीन थोभ्यातील देवताक्रह॑न होतो 
परशरामनासाच्या मते च।कडीचे दुःख चिजड माया संपादन करते; तर्‌ ` 
रामेश्वरवासाच्या मते हे दुःख कलियुगाधिष्ठात्री देवताक्टून संपादन केले 
जाते; आणि हेच बरोबर आदे, कारण, चौकडीचे दुःख दे कलियुगसंबंधीचे 
फट होय. दुसेर असे की, हे दुःख भोगवत्ताना ते सांयोगिक् ब संवार अक्षा : 
दोन्ही ्रकारांनी भोगवावयाचे असते, सांयोगिक दुःख म्हणजे नरकफराचा 
उदा: खेभ्या, हंगक, असिपत्र, रौरव कोगर यांचा संब॑ध॒घडनरून आणून दुःख 
भोगवणे. संचारी दुःखात जीवाच्या स्किणौच दुःखाचा संचार केला जातो. 
चिजङ मायेला विग्रह नसल्यामुके ती सांयोगिक दुःखे भोगचू शकत नाही, 
म्हणून ही दोन्दी प्रकारची दुःखे कलियुगाधिष्ठात्री देवताच भोगवतात, धत- 
राकातील चित्रांगद व माधव दहे दोन गंधर्व स्वगातील २१ व्या पु्यातील 
नरक विभागात हे चौकडीचे दुःख जीवाला भोगवतार्वै, हा नरक विभाग 


भ, अ क 


स्वर्ग व अतराठ याच्या सीमप्रातवर असल्यामुके तेये या गंधवना जाता येते 
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१. ' हा भाग माया सेपादी : का जेः युगपरत्ये धमु करीत भाराः 
तया क्षोभास्तव : है परशराम वासना? (वि स्थ. १००) 
दुरे : हिता अधमे तो चहुयुगो करीत आला... ...तया क्षोभास्तव ^ ` 
{ चिं, बं, १००१४ ध 
३. ˆ रामेश्वरबास वासना : युगाधिष्ठात्री › ( वि. रथ. १००) 
‹ गोसावी महदाइ्सासि निरोपिरे :, अतरारीचेः गंधव माधववित्रागदः हे 
दोषिषटी रबगीनिया र सेटो भोय : मयेचीया आज्ञा? (वि, ब॑..१००) 


२३२८ महानुभाव तच्वज्ञान 
चौकडी हे सामर्थ्यफव्छ की क्रियाफट् ? 

परशरामवासाच्या मते चौकडीचे दुःख दहे सामर्थ्यफठ आहि तर 
रमिश्वरबासाच्या मते ते क्रियाफ अहि, दोघचिहि म्दणणे अंशतः वरोवर 
आहे. चौकडीचे दुःखफठ कलियुगसामथ्यौमुके आक्षिपते म्हणून ते प्रामु- 
ख्याने साम्ध्यफठ अदि. पण कलियुगात जीवाखा जन्म का मिक्तो १ मागील 
युगात केलेल्या अधर्मरूप बदहिर्यागक्रियेपुेच ना १ म्हणूनच ते क्रियाफठ 
देखील आदे, तथापि, ते दंपूणेत्वाने क्रियाफठ आहे असे मात्र भ्टणता येत 
नाही, कारण, तस्ते असते तर कलियुगात अनेक वेला जन्माला आटे असता 
द्यातील प्रयेक मनुष्यजन्माने नवीन नवीन चौकडीचे दुःखफक आक्षिपले 
अते. पण तसे होत नाही. ते एकच वैठ आणि तेहि युगसामथ्यामुखेच 
आक्षेपते. म्हणूनच भोगभूमीचा मनुष्य कलिथुगात कर्मभूमीत येताक्षणीच 
याला चौकडीचे नरकं आक्षेपतात. तेन्हां चौकडीवे फक हे प्रामुख्यने साम-- 
यफल आणि गौणत्वे क्रियाफक अहि, 


चौकडी कशामुखे चुकते ! 

युगाविपरीत धमोनुष्ठान, हे चौकडीवे नरक चुक्रवण्याचे एक साधन 
अहे. ८ युगाविपरीत धमौनुष्टान घडे तरि चौकडी चुक्रे : वि, १०० ). 
^ ते फेडावया वारे : येणे पाचाखसियि पुरे : कैमरे विपरीत केलेया नुरे : ठाको 
तयाचा › (स. व, ३९० ). युगाविपरीत धमौनुष्ठान म्हणजे कोणत्याहि 
युगातील धमौचे अनुष्टान न करता ईइश्वरावर प्रतीति येउन त्याचा वेध 
असणे. स्थान, माम, नाम व मूर्तिं असादा चार प्रकारचा ईश्वराचा वेध 
असतो. तो ज्याला स्रलेला असेल त्याला चौकडीचे नरक भोगावे छागत 
नाहीत. अथोत्‌ , भक्ताला ते भोगवि लागत नाहीत, अशा विपरौत धर्मा- 


न ८९. 

















१. ‹ परशरामबाबा वासना : दे सामध्यैफक : रामेश्वरकावा वासनाः 
हे करियाफठ : क्रियाफक तरी जेतुरी जन्मे तितुकीया चौकडिया : ना सामथ्यै 
फक तरि एकचि : का जे बहुत वेढ जन्मा तर भोगचि नादा एत्र होतारः 
करियाफलाति एकी क्रिये बहुत न नसे : स्दणोनि सामथ्यै हेचि घडे : क्रिये- 
तव खारी आखा परि-फठ युगसरामभ्याचे ‡ ( वि. स्थ. १००) 

ˆ २. ° नसुद्धी आवद : मूरीची मागची ; म्हणने चतुरविष साधनां ची प्रतीति 
द आक्ड जया तया चुके : मा मक्ता काह म्हणावे असे ' (वि. वं, १००) . 
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॥ # + ॥ 











नुष्टानने नुखती चौकडीच चुकते असे नाही तर कृतयुगात जन्मद मिक्तो. 
( य॒गाविपरीत धमानुष्टानवंता कृतयुगी जन्मू : वि. ७२), विपरीत धमीनु- 
छ्टानाने ज्याची चौकडी चुक्टेली आहे अशा जीवाला कृतयुग येदपर्यत अव- 
गक्ेत ठेवतात. ईंश्वरावर प्रतीतिपूवैक वेध असणे ही मदत्त्वाची गोष्ट अदि. 
केवठ ज्ञानी म्हणजे बोधवेत असून याच्या रिक्राणी वेध नसेल तर, तसेच 
वेध नसून तो नुता अनुसरलेला अते तर चौकडीचा दुःखभोग चुक्रत 
नदी. याला अपरोक्षन्ञानात तो क्षाठावा कागत्तो, 


दोषभोगाच्या मटुष्यजीवालाहि चौकडीये नरक चुकत नाहीत, उदा : 
कल्ियुगात अगदी दोवरी मरुष्यजन्म मिकात्याुढे, त्या देहाच भोग पूर्ण 
होण्यापूर्वीच कलियुग संपके तर व्या मनुष्यजीवाला कचियुगाच्या शेवरी 
चोकडीचे नरक तर भोगवि खागतीख्च; पण न॑तर , रादिलेला मनुष्यदेहाचा 
भोग भोगण्यासारी दयाला पुन्हा कलियुगात जन्म भिदेक आणि पुन्हा कलि- 
युगात जन्म मिराल्याघरे व्याल पुन्या चौकडीचे नरक सआ्षिपतीरै, 


कलियुगीचा वहिर्याग 


अक्ला या हीन कलियुगावर अतराक्र, अषटोदेवयोनि व कर्मभूमि यो 
तीन थोव्यातील ३९ कोरी देवतांचे अधिष्ठान असून त्यांची फटे प्राप्न करून 
देणारा बदहियीग ती थेक्ेत्ररतदान हा आहे. ( कलयुग तीथं : क्षेत्र ; त्रत ‡ 
दान हा ध : युग : १७; धमोतव अतराठ प्राप्ति फठ : युग. १९ ). ज्या 
पाण्याच्या ठिकाणी देवतेने आपले अधिष्टानसामस्ये निक्षिपिले असर ते 
“ तीरं › होय. उदा : वाराणसीला महदिवाच्या विग्रहाने कडा कर्न तेथे 
आपे अधिष्ठानसामथ्यं ठेवले म्हणून ते तीथं दोय, छोणार येथे विष्णूच्या 
विग्रहाने क्रीडा केटी म्हणून तेहि तीर्थं दोय, 


१. ‹ विपरीतेचि चुके : ज्ञाने अनुसरणे न चुके › ( वि. स्थ. १००) - 

२. ‹ मागि कलिदुगी जन्मौनि चौकड भोगिली : तयाचा रष मोग राहिला : 
तो दुरे कायुगी रेषभोगाचे देही सदला तरि तयाही कियुग सेवे चौकडी 
आक्षेपे › ( वि. बं. १९ ) | 

३. ‹ देवता मधिष्टान जीये उदकी ते तीथं - ... वाराणसी सोणार तभे ° 
(क सथन्युग्‌र 9 , {:, 





॥ 





३५० महायुभावं तत्वज्ञान 


9 ^ 001 





णौ मी मी 





ज्या स्थानी देवतेची छिगादि प्रतिमा असून त्या प्रतिमेच्या स्कणी 
देवतेचे अधिष्ठानसाम्यं सेक ते " क्षत्र * होय. दिगादि प्रतिमेवर भजका- 
कटन जोपर्यत पालापाणी पडते तोपर्य॑तच त्या प्रतिमेत देवतासाम्य असते. 
( पाला पाणी आति तव अभिमानु आति : पि. मा. १०० ). पालापाणी पडणे 
व॑दञ्चले की देवता काटी दिवस वाट पाहून मग त्या प्रतिमेतून आपले 
अधिष्ठानसामर््यं आकर्ून चेते, पालापाणी पुन्य सुरू क्षे तर देवता त्या 
प्रतिमेच्या ठिकाणी आपले अधिष्ठानसामथ्यं पुन्हा निकषिपते ब त्या प्रतिमेचा 
अभिमान चेते. सारांश, देवतेचे अधिष्ठानसाम््यं ज्या रिंगादिप्रतिमाच्या 
ठिकाणी असेल तीच क्षत्रे होत. एकवीरा ( माह्रूर येथील रेणुका ), मह्धीनाय 
इध्यादि क्षत्रे होत, वाराणसी, लोणार ही जशी तीर्थे आहेत तशी कित्रहि आदत 
प्रतिमा कोणत्यादि देषतेची अली तरी तिच्या वकाणी कर्मभूमि, अषटौदेव- 
योनि व अतराक या तीन स्थानातीर देवतापेकी कोण्या तरी एकाः दैवतेचे 
अयिष्टानघ्ामध्य निक्षेपिर जाते; ब तिचच फक त्या प्रतिमापूजनाने मित्ते 
हे छक््यातं ठेवले पाहिजे, ` 
एषाया देवतेप्रीलयथं पुण्यभावनेने स्वतःवर नियंत्रण घाल्णे म्हणजे 
` उपवासादि करणे याला ˆ तत › असे म्हणतात, एकदस, शिवरात्र ही त्ते 
होत. आणि, उपकाराची अवेक्षा न करता एखाद्या प्रदाथावरील आपली सत्ता 
` पूणपणे सोडून देऊन तो दुसन्याला कायमचा देऊन टाकणे, त्यावर लया 
दुसन्याची सत्ता प्रस्थापरित करणे याला ^ दान ? म्हणतात 
कलियुगात धमे म्हणून जी तीथक्षत्रतरतदानि सरांगितली अदित त्यात 
तीथं सर्वात.श्ेष्ठ होय. कारण त्यात इतर तिन्ही अनुष॑माने अतभूत आदर्वच. 
-तीथात स्नान केल्यावर प्रतिमापूजन, व्रतानुष्ान व दान हे विधी करावेच 
लागतात. उदाः निव्वछ तीथं असे तेथे साधक लागल्ीच वाटकारिगप्रतिमा 
करू शकतो. तिची पूजा केल्याने त्याला सहजच क्षेत्राचरण धघडते, तेथेच 


^+. 











एकवीरा मद्िनाथ क्षेत्र ' (ल. स्थ. युग. ४) 

२, च्रत म्डणञे भटष्टबुद्धी ज नियमने ...एकादक्षी शिवरात्री बतेः(सदर) 

, ३. ` उपकछारनिरपेश्षता ग्यतिरिके स्वसत्तानिश्ति परसत्ता संपादणे ते 
दान ' (सदर) : , | 

४, ° तीथं मुख्य : यरे भनुषेगिके ` ( सदर ) १. 


९. देवतां च बहियौग २४१ 
चार घटका व्रतस्थ राहून मग जवक्पास कुणी अप्तव्याप्र त्याला दान देता 
येते किंवा दानवस्तु तथात टाकता येते. अशा रीतीने ती्थस्थानी चारहि 
विधि यथायुक्त घडतात, कषेत्राच्या ठिकाणी तीथं असतेच असे नायी, तीर्थ 
नसलेल्या व्करिणी प्रतिमापूजनादि तीनच विधि घट्‌ शकतात. म्हणून तीथा - 

पेक्षा क्षेत्र कनिष्ठ, क्षत्रापिक्षा त्रत व त्रतपेक्षा दान कनिष्ठ दोय. कलियुगात 
देवतेव फठ मिढण्यासाटो तीथेक्षेत्रनतदान या चार दि विधींचे यथायुक्त 
आचरण अणि तेहि आमरण करीत रादिले पाहिजे, एरवी देवताफढ मिरुत 
नाही. या बहियागाचरणाच्या बाबतीत दुसरो महत्वाची गोष्ट अशी की, 
बहियोगाला आरंभ करतांना तो तीर्थाच्या िकाणीच ज्ञाला पाहिजे, तदनतर 
मग आपापल्या घरी स्नान कन, प्रतिमा पुजून त्रत वे दान आचरले तरी 
चारते, मृत्युपर्यत हा बहियौग देवतातीर्थाच्या सिकाणी नेहमीच केला पादिजि 
असे नाही. आरभ मत्र तौर्थाच्या ठिकाणी दोणे अवदय आहे. तथापि, नुते 
तीथे केले किंवा क्षेत्रा गेले तर बहियोगक्रिया पणं होत नाही. ती अपूर्ण 
म्हणजे फुटलेकी असते म्हणून ला त्रियेमुके युगाधिष्र्री देवताफढ न 
मिक्ता केव फुट क्रियेची फे मिकतात, एखाया सजल सिकाणी देवतासाम- 

 ध्याधिष्टान नसूनहि ते तीथं समजून क्रिया करणे; देवतासामर्थ्याधिष्ठान नस- 
लेल्या स्थानाला क्षेत्र समजून क्रिया करणे; क्रंवा देवतोदेश्चाने तरते न आचरतां 
केवठ ती शाखोक्त म्हणजे शाखात सां गितलेली अदित म्हणून, अथवा उगीच 
स्वतःला वारते म्हणून, तसेच केवक् मागे लोक करीत आले म्हणून आपणदि 
ती बदहियौगक्रिया करणे या सवे अपूर्णं अतएव फुय्टेल्या क्रिया होत, त्यांनी 
देवताफठे भिक्त नाहीत. पण केलेली क्रिया वाया जाऊ नये म्हणून देवता 

` त्याबहुल फुटक्रियेची फके मोगवतात. ( ममे पा, २९६ ते २६९ पहा. ) 


, या बहिर्यागाच उत्तम मध्यम कनिष्ठ आचरण 


कलियुगात तौथेकषत्रतरतदानाचा धर्मरूप बहियीग पूणैपणे ` आचरला 
` गेखा तर युगाधिष्ठात्री असलेल्या अंतराढ, अष्टौदेवयोनि व कर्मभूमि या 
¦ थोन्यातील देवतांची प्राप्ति होते. पण त्यातहि व्यवस्था अदि, या बहि्यागाच्या 
` उत्तम , आचरणनि गैतरागातील देवतेचे फक भिक्रते. ( उत्तमा धर्मातव 
डतरा प्राप्ति फक : युग, २१ ); मध्यम अआचरणने अष्टदेषयोनीतगैल देव- 
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तेचे फक मिकते. ( मध्यमा धर्मातव अषटौदेवयोनि प्राप्ति फठ : युग, २२). 
आणि कनिष्ट आचरणाने कम॑भूमीतीर देवतेचे फक मिङ्ते. ( कनीयसा धर्मा- 
तव अधोनिक प्रापि फठढ : युग. २२), 


हिंसा हा अधमं 
कलिय॒गाखाली माणखी हीन युग नाही. तसे असते तर तेथील धर्म 
रूप क्रिया कलियुगात अधमेरूप ठरलीौ असती व तिच्या आचरणाने बदहिया- 
गियाला त्या खालील युगात भोगविरि्ट मनुष्यदेह मिढाका असता. म्हणून 
वस्तुतः पापरूप नसलेली अशौ कोणतीदि अधर्मरूप क्रिया कलियुगात सागि- 
तेली नाही. हिसा हा कलियुगीचा अधरम अहि (दिंप्ा अधरं : युग. १८), 
पण तो पूणैपणे असंतहशटप असत्यामुके त्याच्या आचरणाने म्हणजे हिसा 
केल्याने नरकफठे प्राप्त होतात, ( अधमातव नरक : यग. २०). दिसा हा 
केव कलियुगीचाच अधमे आहे अपरे नाही तर तो चारदि युगीचा अधर्म 
आदे, ( चहु युगी रिसा अधम : वि. मा, ४४), तो पापरूप असल्याुके 
कोणत्याहि युगात त्याचे आचरण घडले तरी नरकच होतात. ( सा पाप : 
पापातव नरक : आ. मा. १०६ ). म्टगूनच (सान करावी (आ.मा 
०५.) अशी प्रत्यक्ष आज्ञा श्रीचक्रधरस्वामींनी केठेटी अषि, हिसा हा 
चहूयुगीचा अधमं असला तरी युगहीनतेमुढे व मनुष्यमात्राच्या पापरूपते- 
मके दिसेचा निपज कियुगा्त विष होतो 
दसा म्हणजे आपला किंवा इतरां चा घ्रात करणे, दुसन्याचे अंतःकरण 
दुखवल्यनेहि दसा होते. मनुष्य्हिंसा केल्यास ज्यने हंसा केटी त्याला व 
ज्याची हिंसा केटी त्याला भा दोघानादि आस्पद, प्रतिदेद, रौरव (बारा 





कठियुगी भसूक विसूक हिंसा : हिंसा नरक हे सक युगीचे 
सांगते : कङ्युगी बहुतचि निफज ` (ल. स्थ. युग. ४) 

षडागिस्तहित वेदाभ्यास तथा आगमाभ्यास : ज्ञाखरादि म॑त्राभ्याप्त तथा पिद्धी 
. बहियांगरूप आचरणः रेते पात्रभेदे पंचकोकाचायीचेनि नवि हिंसा दषे य्रहत्वादि 
भेदे भाठ मेद होति : नवेवे प्रतिदेह : दहि चोन्यादी बरे (१) का पाः देहाची 
अजड खेदाते ¶वे : भकरवे अतिक होडनि प्रतिकारणता होय : ्रारवि चौकडीस 
पुरे : तेरावि जडत्व होय ° ( वि.वं.६९ ); ' मनुष्यदेहापरती थोर हिंस्रा नाही 
भान जडत्वापरते नरक नाही : म्णोनि देदेषाते जडस्व होय › ( वि.) 


{ 
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घरे ), अतिक, चौकडीवी पुरवणी व जडत्व असे तेरा नरक भोगवि लाग~ 
तात्त, यात जउत्वाचे दुःख मुख्य होय. मनुष्याचे अंतःकरण दुखवल्यास 
दिंसक्राला चलद्रूप पञुतिर्थचादिकाचा जन्म मिकतो. उदा : अवधूताच्या 
खोक्यावर टोला मारल्याभृक्े मारणाराला बेखाचा जन्म मिकाला, मनुष्यनि 
पशतिर्यैचादिकाची हिंसा केली तर ल्याला स्थावराचा म्दणजे रतादृक्षादिकाचा 
जन्म भिक्त, उदा: बापुदेवभटाने पाखरू मारले हेते म्हणून तो दुर्वा साला 
होता. (श्रीगोप्रच. २५३ ); दत्तीला ठार मारस्याने वरदरक्षाचा जन्म मिठतोः 
वगेरे, क्रिया उभयरूपं अपव्यामूके सामान्यतः तिची संताव॑त अशी दोन्ही 
फे मिकतात, हा निग्रम िपेलाहि कम्‌ अदि, उदा { एखादया मनुष्याची 
हिसा केल्याने त्याचे आप्रेष्ट दुखवले जातात, म्हणून दहिंसकाला (जडत्वा- 
खेरीज ) चलदृहूप प्राण्याचे लेप लागून पुढे या जन्माहा यवि छगते हे खरः 
पण त्या मनुष्याच्या दमु त्याचे शत्रू आनंदित होतात, पड्पक्ष्याना व्याच 
मांस खायला प्षाषडते ही सच्छिया आहे. तिचे फ म्हणून ईिंसकाला जडत्व- 
दुःखाच्या शेवरी एक प्रहरभर “भन्तिकं * म्हणून सुख होते, म्दणजे लयवे्टी 
त्याच्या जडतवदुःखाची रसना देवता आक्ून घेते. चैतन्यादि सुखफातून 
बहिर पडतांना जीवाला एक प्रहरभर जे दुःखाचे अतिक भोगि खागते 
तसेच रहिसेमुके प्राप्त होणाय्या जडत्वातून बाहेर पडर्ताना वरीरु सक्ियेचे 
फ म्हणून एक प्रहरभर हे सुखावे अतिक भोगाय सपडते, 
मनुष्यदिसेशिवाय इतर प्रकास्च्या हिंपेने प्राप्त होणारौ फे ही षवे 
नरकपफठेच होत. उदाः अंतःकरण दुखवल्याने मिद्णारा प्ुतिथैचाचा दे्‌ 
रिता पञ्चतिर्थाच्या र्हिभेसुके मिकणारे स्थावराचे जन्म. कारण, मनुष्यथोनी- 
खालील खव योनी नर्फचेव दोत. यातील शेवटचे नरकफ म्हणजे 'जडइत्व. 
मवष्यदिसेमुके जीवाखा जडपरमाणूच्या आत यश्षिणीच्या मकभागात (म्हणजे 
परभाणूमधील यक्षिणीच्या मक्साजालय जे आउ विटे भसतात ल्यांच्या आठ 
संदीत ) घालून तेथ संचारी दुःख भोगवतात, ते जडत्वाचे फक होय. यादि- 





: १. ‹ मग तेथ भेद : तथाचेनि दरे आनीकं मनुष्य दुखवीती : तयांचेनि अत्तः 
करणदेदे चलदरूपाचे केप लाशती : मग तत्‌्त्स्‌ अद्हादाते पावते : भान तयाचे 
मां जंतुतिरथचादि, भक्षिती : तेण भय होय : यातव जढत्वी दुःखामावो इद हो : 
एकं प्रहर अतिक › ( विन्ब॑.६९) 


| 
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वेक्षा मोटे नरकफ  नित्यनरक्रा ? चे होय. परमे श्वरावताराची हिंसा केल्याने 
ते भोगवि लागते. यक्षिणीपासून वेतन्यफछपर्य॑त सगढ्धौ फ़ खखदुःखमिश्र 
अहित. चतन्यफˆ हे केवर सुखफक म्हटले जति हे खरे. पण तेयेहि अति 
काचे दुःख अपल्यायुे तेहि खखदुःखमिश्र॑च होय. 
नरकफव्टांची मर्यादा 
^ जडइत्व ` नरकफठाच्या कालमर्यादे विषयी सामान्य नियम असाकी 
ज्या युगात दहिंषा स्नाली अपेल त्या युगातील मनष्यदेहाच्या आयुष्यपिक्षा 
दहा पर्टीनी अधिक.काठपयत जडत्वाचे दःख भोगवि लागते, उदाः कलि 
युगातील मन॒ष्यदेदाचे आयुष्य १०० वषँ असते, म्हणून, या युगात ॒केकेत्या 
नुष्यदंेमुके जडत्वाचे दुःख एक हजार वषे भोगव्रि लगेक, अथोत्‌ , 
युगपरत्वे जडःवदुःखाचा कारावधि निरनिराकछा आहे. पात्रभेदाने हि जडत्वाचा 
कालावधि कमीअधिक होतो. म्हणजे असे की, ज्या मनुष्याची हिंसा केली 
अपे त्याच्या आयुष्याच्या दहापट कापर्यत जडत्वाचे दुःख भोगवि लागते. 
उदा ‡ विश्चेपासून तो ब्रह्मादिकापर्यतच्या विदार्वतांचे घ ज्ञानविप्रहाँचि आयुष्य 
१ लक्ष वषे असते; तेन्दां ल्यांची दिंसा ज्ञास्यास १० लक्ष वर्ष जडत्व भोगवि 
लागणार. शिघ्राय, विग्रहाच्या देवतापात्रत्वाबदूल तेथेच विशेष दुःख भोगवि ` 
लागते ते निरक्रिच. इंदादिकाच्या ज्ञानविग्रहाच्या व विद्यावताच्या सेशे , 
एक लक्ष वेध जडत्व, कारण त्याचे आयुष्य दहा इजार वर्षाचि. देवतेच्या 
अज्ञान विग्रहाची हिंसा स्चाली तर त्या युगातीरल मनुष्यदेदाच्या आयुष्यपेक्ता | 
दसपट काठ जडत्वं व त्यातच देवतापात्रत्वाचे अधिक दुःख भोगवे लागते. 
एखाया देवतेच्या बदियौ गियाची दित्ता स्षाखी तर त्याच्या आयुष्याच्या दहा- 





१, ' नरक म्हणजे मनुष्यदेहाखालुते जढपयत : मग ॒मिश्रसवाचे ते 
चतन्यफकादेकरूने ` ( ल, स्थ. युग. ४) । 
कृतयुगीचे लक्षभर आयुष्य तर ददा लक्षाचे जडत्व... आन कलयुगी रत 
आद्ुष्य तेणे स्स्राचे जडत्व ? ( वि. ब. ६८ ) 

` ३. ‹ का पात्रभेदे : विश्वेचेया ज्ञानविग्हाचे ठार ईदिसा षडलेया दष्टा लक्षाचे जडत्व 

होय: का : विचे लक्ष आचुभ्य म्हणैनि › ( सदर ) 
: ४. "अश्ञानविग्रहाचा गह हिसा घडे तर चहुयुभीचेया मतुष्याचेया भायुष्यातच्तेनि ` 
दस्चांशे जडत्व दोय › (वि, बं. ६८ } ४८ 


९. देवतांचे बहिर्याग २४५. 











पट जडत्वं. देवतेच्या प्रतिमेचा भग करणे हीहि एक प्रकारची दहिंसाच होय, 
त्या छतराढ, अषटौदेवयोनी व कमंभूमि या स्थानातील दैवेताबदियौगि- 
याच्या आयुष्ययेक्षा दहापर वषे जडत्व, प्रतिमाभ॑गाचे जडत्व त्रेता, द्वापर 
व कलि या तिन्हौ युयात सारखेच. सारांश, नुसत्ा मनुष्य, बहियागिया, 
अन्ञान विग्रह व प्रतिमा याच्या दिसेमुके सर्वाना सारस्ेच म्हणजे १ हजार 
वे्षचि जडत्व. इश्वरावताराची दिखा घडली तर ॒सष्टीच्या अंताप॑त निदखय- 
नरक. ते भोगवण्याछाठी माया निदखनरकरूपाने ५०० योजने, व्यक्त ब्रह्मा 
डाच्या बाहिर पण व्रह्माडाला खागूनच आकार ल्ली असते. 
पिडहननाने ब्रह्मां उहनन । 

आपल्या काय रिंवा इतराच्या काय, पिंडाची हिंसा केस्यनि ब्रह्मडाची 
हिंसा केव्या्ारखे होते. ( पिडहनन कैकेया त्रह्मांउहनन केले होए : वि. ६८). 
एका युक्त मनुष्मदेदात सगल्या ब्रह्मा डस्थ देक्तचि अश ॒पिंडस्थाच्या सूपाने ` 
असतात. (जेचि मान ब्रहमांडौ तेचि पिंडी : वि. ६४). म्हणून युक्त मनुष्य- 
देदहाचे म्हणजे पिंडाचे हनन केले तर त्या स्व पिंडस्थांचा आश्रय मोडतो व 
यांच्या ब्रह्माडस्था दुखवल्या जातात. हेचं ब्रह्मांडहनन होय. एरवी,. एका 
पिंडाच्या हननाने सगल्यां ब्र्मांडस्था ठार केल्या जातात असे नादी. ब्रह्मांडस्था 
ठार मारस्या जाऊ शकत नाहीत; ला सष्टिषेह(रापर्यत नित्य असतात. दुसरे 
असे की, जगातीर एक पिंड नाहीसा क्ञाला तरी दु्तरे अनेकं पिंड असतात्तचै, 
स्यात्त पिंडस्था असत्तात आणि त्याच्या व्यापारासाटी ब्रह्मांडस्थाहि असतात, 
तिसेर अके की, एखायया पिंडातीर पिंडस्था दुखकवल्या गेल्या म्हणजे रयाच्या 
म्ह्यांडस्थांना खेद होतो हे खरे; पण त्याच केढदी इतर मवुष्यदेहातील पंड- 
स्थांच्या खंखने त्या ब्रह्मांडस्था आन दितदहि देत असतात, इतकेच नादी तर 
सदासर्वकाठ त्या स्वरूपीवे सुख भोगीत असतात, तेन्हां पिंडस्थांच्या हननाने 
बरह्मा डस्थाचे प्रप्यक्ष हनन होते असे नाही सर इनन केल्यासार खे होते, एव- 
ठाच त्याचा अर्थ. पिंडहननाने ठवै ब्रह्मांडस्था दुखवल्या जातात म्हणून 


+ + 





१. ‹ आन प्रतिमेविथे दिसेचे जडत्व तर बहियांगाचेनि दशांश णवं सल: ते 
तिदय युगी सारखेचि› (वि, बं. ६८ ) । 

२. ‹ ब्रह्मांडामध्ये भनेत पिंड; तंर उपमा ते कैसी : ना भवषीयासि 
दुःल्ञ येणे अशे ' (वि, २४, ६८ ) । 


३७६ महानुभाव तच्वज्ञान 
ल्या सै ब्रह्माडस्था हिंसकाला दुःख संपादन करतात असे नाही. लया पिंडाची 
जी देहाभिमानिनी देवता अते तीच दिंसकाला दुःख संपादन करते. 

युक्त मनुष्यदेहाप्रमाणे विग्रह्यच्या शरीरात पिंडस्था नस्तात. तथापि 
विग्रदाच्या हनननेहि ब्रह्मांडहनन केल्यासारखे होते, कारण, विग्रहाचा पिंड 
पाच्रलाच्या टष्टीने मनुष्यपिंडपिक्षाहि थोर अतेतो, शिवाय, ्याच्या पिंडात 
एकच देवता पण सर्वत्र नयठेखी असते. विग्रहहिंषकाटा त्या विप्रहाची 
ब्रह्माडस्था दुःख सपादन करते. देवताविग्रहयप्रमाणेव देवतेची प्रतिमादहि 
मनुष्यपिंड पेक्षा थोर असते. कारण तिच्या ठिकाणी देवतेचे अधिष्टानसामथ्य 
निक्षिपिलेले अते, तिचा अभिमान देवतने चेतङेखा असतो, तीरधक्षत्रादिः 
बहि्रीग आचरतांना तिचे (प्रतिमेचे ) पूजन घडे तर देवताफक मिर्ते. 
अशा देवताप्रतिमेच्या हननाने म्हणजे भगने देखील ब्रह्मांडदहनन केत्या- 
सारे होते. ल्यामुरे प्रतिमेची अभिमानिनी ब्रह्मांडस्था तात्कार श्न्ध 
होन भजकाला मारूनसुद्धा टाकते व नतर दयाला जडत्वाचे दुःख संपादनं 
करते, यााच देवताक्षोभ असे म्हणतात, 
ग्रतिमेची अभिमानिनी कोण ए 

सर्व देवतांच्या प्रतिमांचा अभिमान फक्त अतराक, अष्टौदेवयोनि व ` 
कमैभूमि या तीन थोव्यातील देवता घेतात. एखादया भेरवाची प्रतिमा 
असली तरौ तिचा अभिमान घेणारी देवता ` वरीरु तीन थोव्याचैकीच एखादी 
अघ्षणार. कारण, प्रतीकरोपासना हा केव कलियुगीचा धमेरूप बहियौग आदे, 
वरील तीन थोव्यातील देवता कचियुगाधिष्टाती असल्यामुके यचिच सामथ्यै 
सवे देवताप्रतिमांच्या रिकाणी निक्षिपिदेठे असते, मग ती प्रतिमा कोणद्याहि 
देवतेची असो व कोणत्याहि युगात असो. या प्रतिमांच्या उपासनेन वरील 
तीन योव्यातील देवताच फठ देतात आणि प्रतिमाभ॑जकाला जडत्वदुःखदहि 
त्थाच संपादतात, प्रतिमेच्या ठिकाणी घडठेल्या क्रियेचा अभिमान एकच 
देवता घेते असे नादी, तर जिच्या फाला ती क्रिया पुरेल ती देवता अभि- 


नि 2,7.11 
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१.“ मग फट्दाती ते शिया अभिमानिनी... म्दणजे देहाभिमानिनौ तेचि 
जडत्व सपादी › (वि. ३.६८ ) 

२. ‹ आन विम्महाची पात्रता थोरी...पिडापासानि विश्रहो कायी 
उहणाके भस ` (व, स्थ. ६८) 


९. देवतांचे बहि्यांग ३४७ 
मान घेते. क्रिया बाढी तर दुसरी देवता अभिमान घेते व फर देते. देवता 
प्रतिर्माचा जसा अभिमान येतात तस्ता मनुष्यपिंडाचा येत नाददीत. उदा : प्रति- 
मेच्या ठिकाणी जसे देवतास्तामथ्य निक्षेपिकेले भसते तसे मनुष्यपिंडातील सवै 
इद्वियांच्या ठिकाणीदहि अस्ते. उदा : ° मन अधिष्ठात्री देवता ब्रह्मा ¦ बुद्धि- 
अधिष्ठात्री देवता रोषशय्या : चित्तअधिष्ठात्री देव्ता विष्णुः अकार 
अधिष्ठात्री देवता महदिवो : चश्अधिष्ठात्री देवता सूयं › (वि,७१). तथापि, 
ह्या देवता मनुष्यपिंडातीक आपल्या अधिष्ठानसामर्ध्याचा, प्रतिमेइतका 
अभिमान घेत नाहीत, दाह्ून थोडा चेता, डोल्याना संख क्चाल्यास सूय 
देवता संतुष्ट होते व डटि फोडले गेले तर॒ती दुखवली जते दे खरे, पण या 
क्रियाच संतासंतफठ मत्र ती देत नादी तर या मनुष्यर्पडाची देदाभि- 
मानिनि देवता देते. 
ग्रतिदेद 

दहिमिमुटे हिंसकाला व॒ ज्याची दिंसाञ्चारी त्याखा हंसे तेरा नरक 
भोगि लागतात. पैकी जडत्व आणि चौकडी यांची आपण मादितौ कलन 
चेतली आदे. चौकडीचे नरक केवठ कलियुगात जन्म ॒भिक्राल्याभुक्े भोगवि 
खागतात दे खरे. तथापि, दिसेमुठे देखीर ते भोगवे जागतात, फरक इत- 
काच की, सेसु चौकडीचे दुःख स्वतंत्र भोगवे न लछागता कलियुगंबं- 
धीच्या चोकडीच्या दुःखातच ते भोगि लागते. म्हणजे, कलियुगातील 
जन्मामुके आक्षेपलेल्या चौकडीचे दुःख रिपेसुके अधिक तीनरपणे भोगाविं 
लागते. इतर नरकप्रकारयिकी अत्यंत महत्त्वाचा जो “^ प्रतिदेह त्याची माहिती 
करून घेऊ या. ^ प्रतिदेदा * खाच क्रचित्‌ “प्रेतदेह * असेहि म्हटले आदठने. 

जी गोष्ट िसेच्या चोकडीची तीच रिकच्या प्रतिदेहाची. रिभमुके 
घ्ाप्त होणार प्रतिदेहाचे दुःख, एरवी प्राप क्षलेल्या विकल्पजनित प्रतिदेदाच्या 
दुःखातच पण धिक्‌ तीव्रतेने भोगवि रागते, कारण, प्रतिदेह हा प्रामुख्याने 
विकल्पामुके निर्माण होतो, विक्कल्प दोन प्रकारचे आदेत. (१) परत्रविषया 
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१. ‹ प्रतिमेचा ठाह भजिन्नखेया ब्रह्यांडस्थ म्हणत असे मजा भजि- 
नदा : तैस पिंडी भजिनरेया न स्दणे : अभिमान नाही म्हणौनिः (वि,स्थ.९१८). 
२. चक्षुच्या ठाद माक्षा अं म्दणत से... पर प्रतिमासारखा अभिमान 

, नादी” (वि.षं.६८). । 
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३४८ -मंहाचुभाव तच्वज्ञान 





विकल्प, आणि (२) प्रतिदेहारंभक्र विकल्प. पे, परत्रविषया विकल्प म्हणजे 
पुण्यफाचा हेतु धरून-आपण अमुक देवतेकडे जवि, तमुक तीथ करावे 
कारण या युगधमाचरणाने आपणाला पुण्य होईल, तसेच एखादी विहित 
क्रिया भाचरली तर पराप कगेल अरणे डुचिअष्युवि कल्पना करणे. या परत्र 
विषया विकल्पने प्रतिदेह आक्षेपत नही, पण युगधरमक्रिया अथवा पुण्य- 
हेतु या व्यतिरिक्त उगीचनच एखादी वस्तु पवित्र तर दुसरी अपवित्र समजणे, 
ब्राह्मणाला उत्तम म्हणणे व मागाचा विटाक मानभे, छी हछी-भूधू करीत 
एखाद्या वस्तुविषयी मनात किठस आणणे किंवा व्यक्तिविषरयी विचिकित्सा 
करणे हा विचिकित्साहूप विकस्य प्रतिदेदारंभकक हो. द्यनि प्रतिदेह आशक्षेपतो 
.( विकल्पु आति तेयाति प्रतिदेहो आतिः वि, मा. ११८). कारण, अशा विचि- 
कित्सेमुके मनुष्य स्वतःला श्रेष्ठ मानून इतराना तच्छ लेखंतो, त्यामुटे सवत्र 
व्यापून असलेली अजड माया दुखवली जति आणि म्हणून प्रेतत्व भोगावे लागते. 
-श्रतिदेहं कसा असतो ! 
विचिकित्ारूप विकल्पाचे फठ म्हणून जीवाटखा जो प्रतिदेद भिरुतो 
"तो मत्युन॑तर, या प्रतिदेहात हत्तीएवे शरीर, त्यावर रांजणाएवेढ डोके 
` बोटाएवडी मान भागि आत सुह च्या छिद्राएवढा गका असतो, सगके रारीर, 
 जणु अगाला निखारे बाधल्यासारखे जकत असते. श्वासोच्छवास धेताना गठा 
` दारत भसतो, सरत्युदिनापासून तो पुढे दहा दिवसपर्य॑त तो अघे दुःख 
 भोगत असतो. या दहाहि दिवसात तो प्रतिदेहिया घरच्या वचणीच्या 
' आडोशाने दंवा गावाच्या शिवेपाशी राहतो. डोगराइतके अन्न खायला 
` मिकवि अशी त्याला भूक लागलेखी असून समुद्रातील सगके पाणी पिडन 





१. ‹ त्रिकल्प परत्रविघ्रयाः अुकेया देवा जावो : तीर्था जावो : येगे 
फर होय : अमुके पाप असुके पुण्य ... म्हणजे पुण्यफठ ति पावर्वाते :तैसेनि विवेके 
शयुचिअञ्चुचि मानूनि धुगधर्मरूप क्रिया आचरती : परि तेणे शुचिअश्याचिरूपे विकल्पे 
प्रेतत्व नन्दे: कातो विधी आत मोडत अपे म्हणोनि ः (वि, बं. १८१ ) 

युणधरमनियेवेगन्छा प्रातिदेदयरंमक विकर्प तो केसा : पाविन्न अपवित्रः 

. उत्तम अधम : विटढ ..- इत्यादि विचिकेतसारूप विकल्प : येणे प्रातिदेह होय” 
(वि, बं. १८१.) 

३, “ ना : मी उत्तम म्द णितल्या सकक सृष्टी भकीनडा ' ( वि.स्थ.१८१) 
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टाकावि इतकी त्याला तदान कागलेली असते. पण घरात गत्युस्थानी गूनं 
ठेवलेत्या, पाण्याने भरल्या गाडग्याला दोरा घान ठेवलेला अघतो, त्यातून 
जे येवर्थव पाणी टपक्ते तेच त्या प्रतिदेद्ियाखा पिण्याला भित्ते, ज्या देदाखा 
पूर्वी तो मी म्हणत होता त्यातून तो आता निघालेला असला तरी 
त्या विकाणी अजून त्याचे आत्मत्व असते. म्हणून पिस्याच दिवशी स्नान 
वेगेरे न करता हात लावून जर कुणी ल्या देहाला (प्रेता) विर केला 
तर त्याला अत्य॑त दुख दते. म्हणून आपल्या स्रतदेदाचा संस्कार रोकर 
करण्यात यावा अघे त्याा वाटते, भ्रतिदेिया, आपल्यानिमित्त सतक धरून 
रडणाराना पाहतो, व्यासुकेहि तो फार दुगली होतो. त्याला भीति अतिशय 
वारते. हरिणादि प्राण्यपेक्षाहि प्रतिदेद्ियाखा अधिक भीति वाटत असते, 
कुठे खडा पडण्याचा आवाज कमा की तो भिऊन पद लागतो व पठता 
पठता मूर्धि पडतो. प्रतिदेहियाने इतकेच अन्न खव, इतकेच पाणी प्यावे, 
इतक्याच सावलीत रहवि भसे कडक नियम असल्यामुके त्याला तदानभूकञन 
वौरेपासून फार ताप होतो, तो सावलीत जायका लागला तर त्याला तेथून 
खेचण्यात येते, अनेकवार विकल्प केल्यामुक्रे हेच प्रतिदेहाचे दुःख त्याला 
` अधिक प्रमाणात व विष तीतरतेने भोगावे लागते, ते भोगतांना तो छयेच्या 
आश्रयाला जाऊ छागल तर त्याला सुद्गलानी बडवण्यात येते, त्यामुङे तो 
अगदी भयभीत होतो, = 


^ क [ च 9 (= 9 [4 #* 

„ १८ हाथी पायी कोके वांधली तेस निरंतर जकतचि असेः दहा दिवस 
पयत वणी सीवे असे : प्रेतास विटान : तरी दुःख : तंतुये ये... म्दण्जे प्रेत 
बहिर निगाल्य तेथ गाडगेयात पराणी धाद्कनि रां गूनि ठेविती : तयति सुताचा तंतु 

` पाणीति लावूनि वरी छोबता गंगिला असे तया तेतुवाते धरीत धरीत ये... मग ते 
पाणी पिये : अवधा दीस भीतरीचि भसे : घरीचेया स्वे तया स्थाना श्हणजे 
स्मशाना जाये : डंगरू एक अन्न खावा येसनी भूक : सञुद्ध श्ोषावा येसनी 
तहान : सुहचिया वेक्ञयाएसना गया : प्रेताची अहंता तदी निवेतखी परि 
ममता थोरि असे : चिटाढाचे स्वभावाचे थोर दुःख होये ` (वि. बं. १८१) 
¢ न 9, म ५९ नि देहि [ 

२. “ रडतेयाते देखे : भय बहुत : पद्युचयापासोनिः देहात विटाक 
जारेया जले : भआापरेया देहाच ज्ञान : तया मनुष्याचे क्ानः खतियेः 
वेगा करितु का म्हणे ` (विन स्थ, २७४) 
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नुसत्या मानसिक विकल्पामुटे किंवा विकस्पाच्या उष्टेखामुरे जीवाला 
प्रतिदेह मिष्ून इतके दुःख सोसावे लागते. मग उद्टेल रसरूप होऊन कार्याल 
आला तर किती दुःख सोवि खगत असेल याची कल्पना करावी. मनुष्य 
अघे विचिक्कित्सारूप विकल्प जन्ममर करीन अतो, त्याचे फर म्हणून, 
अगदी पदिल्या विक्रत्पनि आक्षेपलेले प्रतिदेहाचे दुःख अधिक तीव्र होत जाते. 
प्रसेक विकल्पपरत्वे नकन भ्रतिदेह आक्षेपरत नाही; तर प्रतिदेद एकच पण 
नवीन विकस्पन दुःखाची तीघ्रता वाढते इतकेच. याचसुटे प्रतिदेद्ाखा साम- 
्युफठदि मानतात. विचिकित्सेच्या क्रियेपुटे प्रतिदेह आक्षेपतो म्हणून ते 
क्रियाफक अहि दे खरे, पण प्रये विक्रल्पक्रियेने नवीन प्रतिदेह आक्षिपत 
नादी, जन्मातील सव विकतल्पांचे फक एकाच प्रतिदेहात भिक्रते म्हणून ते 
साम्यफठ होय. प्रतिदेह आक्षिपण्यासाटी केलेला विकल्प जन्मापासून आठ 
वषौनतरच्या आयुष्यातील पाहिजे. 


हिसेमुढे प्रतिदेह 
विकलत्पक्रियप्रमाणे दिसेने दि प्रतिदेद आक्षेपतो. या दिंसखाजनित प्रतिदे 
हाला ˆ अधिक्राराचे प्रेतत्व ° म्हणतात. याचेदि दुःख विकल्पजनित प्रेतदेदा- 
तच अधिकं तीत्रतेने भोगावे लागते; स्वतंत्र रीतीने बन्दे. या दुःखाची 
तीत्रता अदयेत मोरया प्रमाणात असते. विरोष्रतः आत्मिंसकाच्या प्रतिदे- 
हाला तर कुटेच भश्रय मिक्त नाही. ( आत्मघातकरियासि कन्हणी ठावो 
नाही नाएका ; वि. ९९५ ). आत्मघाताचे आणि परघाताचे पाप करणारा जीव 
` स्थूल शरीरात अपलेल्या आपल्या फिवा इतराच्या जीवाला बङेच बहिर 
काठतो; त्याचा आश्रय भोडतो, याचे फठ् म्हणून त्याख कोणत्याच चेतन~ 


१. ^प्रथम उद्धेखे एवढे तरि द्वितीय उद्धेख मानसिक करिया वाधक 
कायिक तयाच फक केसण ते नेणीजे ` ( वि.स्थ. १८१) 

२." प्रतिदेह करियाफरचि : तरिं याते सामभ्य का म्हणीतरे : ते कायि- 
 कापेश्चा...रारीर न लागता मानासिकचि निफजे... भान जवध्या जन्भाचे एकचि 
प्रेतत्व म्हणानि › (वि.बं.१८१ ) 

३. ' प्रेतत्व तीन भेदे निपने : आत्मधति : परघति भन विकस्पजनित ‡ आत्म- : 
घति आन परघाति प्रेतत्र वेगे होय पते प्रमाण नाही : विकरपाचेया प्रेतत्वात येर 


क 


दोददयीचा मोग विषे भोगी ` (वि, बं, ६९. राजभद्र. ) 
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फक्रात आश्रय न मिक्ता जडपरमाणूत जडव्वाचि दुःख तर भोगवि खागतेच ` 
पण मृल्युन॑तर याच्या प्रेतदेह्यलाहि कुटव आश्नयस्थान मिक्त नीह, केवक्र 
विकल्पजनित प्रेतदेहाच्या दुःखात जीवाच्या विकल्पहैतूनु मार कचित्‌ वछ्च- 
णीखारी किंवा दगडाच्या आश्यान विध्रांति चेता येते; पण स्वपररिंसकाच्या 
प्रतिदेाला तीहि घेता येतत नाही, ती तो चे कागल्य तर दयाखा जोर- 
जोराने बडवण्यातै येते. दे प्रतिदेदाचे साौयोगिक दुःख होय, त्याची तीव्रता 
फार मोस असते, 





प्रतिदेह्‌ कश्चाने नासतो! 


हा प्रतिदेह निविकल्पत्वाने किंवा इश्वर लीरेनेव नासखा जाऊ शकतो. 
युगाविपरीत अनुष्टानाने चौकडी नासते पण प्रतिदेहं नासत नाही, तो नुसता 
प्रतिनंधतो. म्हणजे अते की, युगविपरीत अनुष्ठानानि चौकडी चुकते; कृतयुग 
येदपय॑त जीवाला अवगकेत ठेवण्यात येऊन मग ॒ल्याला कृतयुगात अ 
भिकतो; तेथे तो आत्मोपास्तीने चेतन्यफल्ाखा जातो; पण तेथून परतन पाव- 
ल्यावर पूर्वी प्रतिबधलेे प्रतिदेहाचे दुःख दयाला मोगावे लागतेच. परमे- 
श्वराच्या पुनःसबधियाला प्रतिदेहाचा भोग चुकतो. पण अपरोक्षन्ञानात कमे- 
क्षाछण करताना ल्याला त्या प्रतिदेद्टाची अयोग्यता क्षारुण करावी लागते 

सारांश, विपरीत अनुष्टानाने, इश्वरदास्याने व पुरभजनाने हि प्रतिदेह नास्त 
नादी; तो फक्त काटी काकठपर्यैत प्रतिवेर्थतो. मनुष्य पूण॑पणे निर्विकल्प बनला 

१. ‹ जामा देहापासौनि निगो न सके : तो आक्रोशे काडिका : तया- 
सादी तेचि नाही एेसे होय : जेथ रिगे तेथ सुद्‌गरे हानिती : हे प्रतिदेद्ी 
मोगी : पारी नरक येर : म्हणजे जडत्वाचे दुःखः (वि.बं.६९); ‹ भात्मघात 
केङेया कवणी उावो नाही : तयापि आनिकासि केडेया थोर दाष ' 
(वि, स्थ. ६९) 

२. ` आद्मघाव म्हणने आपुषिया देहाचा : उावो नाही म्हणजे विकस्पे 
प्रतिदेह तेथ सुखा पराश्रसु : याघि नाही :काजःतम थोर: याहीपसि 
पुढीराचा घाती :... येरा साउल्िया वाटाखेया : यासी नाही ˆ ( सदर ) 

३. ' विपरीते त्रेतस्व न चुके : काठांतरी भोगी: वे निविकल्पता- 
वाचानि ` (वि. स्थ. १८१) 

४. ‹ इंश्वरद्‌स्ये : भजने न चुके : प्रतिबंघ होय * ( वि, स्थ. १८१) 
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तर मत्र याचा प्रतिदेहं नासतो. आपल्या रोबख्यालेवचञ्या व मलमूत्राने 
भरलेल्या मलाल पोटाशी धरल्याने आला विरा वाटत नादी रवा शिसा- 
रीहि येत नादी. लयविढी ती जशी निर्विकल्प असते तशा निलनिर्विकत्प 
माणसाचा प्रतिदेह नातो. पण काटी काठ निर्विकल्प र्न पुे विचिकि- 
त्सारूप विकल्प केला तर मात्र प्रतिदेह चुकत नाही. तथापि, मरत्यूच्या रेव 
स्च्या घटकेखा निर्विंकरपत्व बाणले अथवा भावे सण जोग्याचे सोंग वेऊन 
निर्विकल्प क्रिया आचरली म्हणजे निर्विकल्पतेचे सोग करून विटाठचांडाठ 
न मानता ब्राह्मणाप्रमाणेच मगाचेदहि सदन्न वा कदन स्वीकारले आणि 
ल्या स्थितीत मयु आहा तरीदहि प्रेतत्व नासते, (भवे सणी जोगियाचा सो 
घय ‡ तेयाही एकु भले आति : वि. १८२). 


दशक्रियेने प्रतिदेहाचा नाश 

तसेच, मत्युनंतर कवा मुत्युची बातमी ठेकल्यानंतर १० दिवसच्या 
आत मरताच्याभ्रीदयथं जर कोणी इश्वरावताराला अथवा ज्ञानियाला भोजन 
घातठे आणि ते द्याने स्वीकारल तरीहि प्रतिदेह ना्षतो. ( बाइः दाहा दीप्ताभी- 
तरी कीजे ते पवि : वि. २७४ ), दहा दिवसांच्या आत ज्ञानियाला घातलल्या 
या भोजनक्रियेला ‹ दराक्रियाः म्हणतात. ज्ञानियाने आपल्या आहार पेक्षा 
थोडे भोजन स्वीकारल तर भ्रतिदेद्ियाखा तितकेच सुख वाटते, पण त्याने 
संपूण भोजन स्वीकारे तर प्रतिदेह पूणेपणे नासतो. हे एकाच भोजनाच्या - 
संपूण स्वीकाराने होते. एकपिक्षा अधिक ( जास्तीतजास्ती १० दिवश ) 
पुष्क ज्ञानियींना भोजन घातके तर लयांच्या ज्ञानपात्रत्वानुखार, त्या एृतदे- 
हातील जीवाला, देवतांची फठेहि होतार्त. अशी ˆ दशक्रिया ` बहुधा त्या 
मृताचे पष्ट धार्तात, ` पण ज्या कोणीच आपतेष्ट नाहीत अशा म्रताच्या 
निमित्ताने एखाद्या ज्ञानियाने स्वतभ्च भोजन . केले किंवा दुसन्या कुणीहि 





१. ऊकरू पोटाकिरया विकार नाही : विकल्प नाही : कांरागा जुपजे 
सा होहरू तया त्रेतत्वं नौष्ी ? ( वि. स्थ. १६१)  .. 

२. “ भवै १२ वा मर्हिना ` म्हणून वैशाख सप्ता व ज्येष्ठ लागता हा सण केलः 
जततो. कोणी या णाला * चिखकू भवि › असेहि म्हणतात 

२. ˆ जव तीये प्रेतदेष्ी भसे तया दीसा भीतर हंश्वर का ज्ञानिया काही 
स्वीकरी ठरी वया म्रेताचे सगुण : सुखविन्नेष कोिजि › ( वि. स्थ, २७४ ) 
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दशक्रिया धाती तर त्यासुकेहि स्या जीवाचा प्रतिदेह चुतो; इतकेच नाही 
तर लया क्ानियाला किंवा त्या इत्तर माणसाखाहि थोडेफार पुण्य खाभते, 








भ्रतिदेदाचा कारावधि 

प्रतिदेहाचा कार रमेश्वरबास्राच्या मते फक्त १२ वषचा असतो 
म्टणजे १२ वर्षं प्रेतत्वाचे दुःख भोगवे ऊागते, उक्ट, परशरामबासाचे मत 
असे आहे की, विकल्पाधिकारान॑तर म्हणजे वयाच्या ८ व्या वरषानतर मनुष्य 
जितकी वषं जगा असे त्ित्तकी वर्षे त्याला प्रेतत्वावे दुख मोगवि लागते. 
उदा: विकल्पाधिकार ८ न्या वरषानंतर येतो. त्यानंतर एखादा मनुभ्य ९० वेष 
जगल तर मूत्युनैतर त्याला ९० वध प्रतिदेह भिद्धून लात दुःख भोमावे लगे, 


रामेश्वरबासाच्या मतला आधार असा की, इद्रियाथंसंबधने जर 
पदाथ आवडीपूर्वक सेवन केले तर ८४ बारे ह्यतात्त, म्हणजे <४ नरकापैकी 
एकरेक नरक षाराब॑रा वषै भोगावा लागतो. तसेच दहिंसाक्षोभाचे ˆ अधिकाराचे 
प्रेतत्व * १९ च वर्षाचि असते. माबरून विकल्पगरतत्वहि १२ वर्राचे असवि, 
विचिकित्सेने प्रतस्व आक्षेपल्यावर्‌ मदुष्य २ च महिने जरी जिवेत राहिल तरी 
भ्ेतत्व १२ च वषै, उलट, परश्षरामबासाचे मत्त † विकेतप अति तया प्रतिदेहं 
आति › या श्रुतिवचनषवर आधारलेले दिसते, प्रतिदहाचा कालावधि सपत्यावर 
स्या जीवात अतिवाहिक नामक भाच्यात नेऊन त्याच्या पुढील कम॑फकात 
'घारुण्यात येते, { प्रतिदेहापासौनि निवतेजेया मम अतिवादे एखासि नेतिः 
वि. मा, ११९) 








१. ‹ भरते करेया पल › ( वि. स्थ. २७४) 

२ “आयुष्य किती तेयासि ते ने्णाजेः रामेश्वरपक्च : धारा वषं भायुष्य : 
पश्ञयुरामपक्षः विकस्पभविकारपासीनि जतुकी वपर जयाखा बेतुक आयुष्य 
( बि.*२५, २७४) 





ग्रकैरण १० वे 
० [कष ५. © 
देवताच अतया 
नकन क------ 
चिदादि दरिहरबह्या : तया रेश्र्याची गरिम! 
ते पठताति मद्िमा : वेदसृक्ती 
परि तिये चिदादि सकटे : च्युकिमंते बोलिरी फणे 
अज्ञान म्हणे भाचागके : बोरे केसे ? (स. ब. १२५-१३८ } 


प्रास्ताविक 

देवतांची फठे प्राप्त कलन वैण्याचै मुख्य मागे दोन आदहैत, एक 
बहिर्याग आणि दुसरा अतर्याग. यापैकी दैवताच्या वदिर्यागाची उकं युग- 
धमीची माहिती मागील प्रकरणात आप्रण ककन चेतल्मी, या प्रकरणात देव- 
तांच्या अंत्यागाविषयी विचार करायचा आहि. अंतयांगालाच ` विदयामार्ग ° 
श्णूनहि संबोधण्यात येते. महानुभाव तक्चज्ञानात सामान्यतः ˆ विद्या ? हा 
शब्द देवतांच्या वियाविषयी आणि “ज्ञोनः हा ब्द परमेश्वराच्या विदि. 
विषयी वापरतात, हया निंयम करेकोरपणने पाठकला जातो असे मात्र नाही. 
उदाः “एकि विया * (विया.मा. १); ˆ एक विदा ते ब्रह्मविदा * ( विया.मा.९ }. 
` या दोन्दी क्चनात विदाराब्द परमश्वरज्ञानासाटी योजला ओ; उलट 
“ज्ञान : ध्यान: मंत; स्थावर” (वि.७३); ण्वेधुः; विदाः श्ञानः 
साधन : धमु? (वि,३० ); या वचनात ज्ञानशब्द. परमेश्वरज्ानाच्या अर्थान 
नादी, तथापि, स्थूल मानाने ' विया * म्हणजे देवतांची विद्या आणि “ज्ञान? 
म्दणजे परमेश्वरि ज्ञान, देवतेची विया ज्याला ज्ञलेली अघते याला ' विया- 


१०. देवतांचे अंतयाग देण 








चंत? स्हणत्तात; तर परमेश्वराने ज्याका आपले ज्ञान दिले असते तो “ज्ञानी ? 
म्हणून ओढखला जातो. 
अतर्यागाची रूपरेषा 

देवतांच्या बहदियांगपिक्षा स्याति जतयौग स्राध्यसाधनादि सै बाबतीत 
म्ेष्ठ आदत, ( मागे पा. ३०४ व ३०५ पहा ). तथापि, बहियौग उपदेशचरूप 
असल्याभृके कुणीदहि त्याचा उपदेश केला की जीवाला त्याचे भाचरण करता 
येते; अतयौगाची गोष्ट तशी नाही, इतरानी सांगितल्यामुके कंवा स्वतःच्या 
मनात आल्यामुढे अतयागौचा उफं॑विदामा्गौचा स्वीकार करता येत नादी, 
ज्याने पूर्वी विशिष्ट क्रियांनी सकेप किंवा निर्टप विद्या जोडी असेल त्याखाच 
ती होउ शकते, इतरांना नाही, ( मणे पा, २७९ व २८० पदा ). घर्वशक्ति- 
युक्त परमेश्वर मात्र आपल्या त्मीटेने कुणालाहि विया देऊ रक्तो, पण तो 
अपवाद होय, 


देवतेच्या विधेचा संचार ्चाल्यावरोबर विदयावैताला त्या देवतेचा मक व॒ 
तिची पिंडस्था प्रकार्तित होते, त्याला आपल्या शरीरात अघलेली त्या देवतेची 
पिंडस्था प्रत्यक्ष दिषते. तिलाच तो इश्वर मानतो. तिचा लाला वेष लागतो, हा 
वेध सृल्युपर्थत त्याच्या र्किाणौ असतो. त्या परंडस्थेच्या वेधने शेवटी त्याल 
त्या देवतेच्या ब्रह्माडस्थची म्हणजे तिच्या फलाची प्राप्ति होते. विवा पूणं क्नाल्या- 
मुके म्हणजे मृत्युपथैत पिंडस्थेचा वेध असल्यामुठे त्या वियाववेताला त्यवेी 
देवताफ्ाचा नुसता केप लागतो, परवडी प्रमाणे तो लेप जेब्हां भोगां होल 
त्यवेद्छी व्याला ते देवताफठ उपमोगायला मिकणार, देवताफढ प्राप्त करून 
चेण्याच्या विदयामार्गाची उफ अंतर्यांगाची रूपरेषा ही अशे आदे, 


विद्यांचे चार थोबे : छांभव 
प्रत्येक देवतेची एक विदा आदे. अर्थात्‌; मयेपासून तो यक्षिणीपर्व॑त ` 
स देव्ताच्या मिदून ८१ कोटी १। लक्ष १० विद्या आहित. यांचे प्रापुख्याने 


न 


चार थोवे केलेले अदित, (१) शाभव. (२) शाक्तेय. (३) महाणवं वे 
१. ' तयाचेनि जने तया मोक्ष... म्हणजे जाचि देवत्ता : तियेचौ विदा ‡ 

तियिच्याति मरधार वेध : आन ति्चीयिची पिंडस्पेचा वेष : आन तिचीयेची बह्यां ड- 

स्पेची प्राति : पेते एथकमभेदी यक्षिणीषासूनि चेततन्यपर्वत जाणे  (ल.ब.विया.मा.) 
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४) आणव, या योन्यांचौ आणि त्यातील देवतांची कमाक्रमनि ओक्ख 
कहन घेऊ या 
दांभव ? थोव्यात दोन देवांच्या विर्यांचा अंत्भाव होतो, (द्विषा 
हांभव : विध्या. मा ७). यापिको ˆ एक समक शामव ˆ आणि दुसरी ‹ एक 
शुद्ध शांभव ˆ ˆ समठ दांभव ते विश्वेची विद्या? आणि “शुद्ध शाभवतें 
तन्याची विद्या * (वि.मा.१९१ )., चेतन्य आणि विश्व या दोन्ही देवाच्या 
विदयांना एका थोन्यात घारण्याचे कारण ल्यात असल्ले अनेक प्रकारचे साम्य. 
एक तर दोन्दौ विद्यासु त्यांच्या विवावेतांना सारखीच म्हणजे एकविध 
रतीति येते. ( वि. २६ ), अष्टमैरवादिकल्न खालील सर्वं देवतपिक्षा या 
दोन्ही देवांच्या विदायुके साध्यसाधनी विरेष सुख प्राप्त दोते;ः दोहते 
विद्यावत आपापल्या देवतांच्या विद्याम॒ठे साधनावस्थेत नेहमी स्थित्यार्नद 
पभोगत असतात; आणि साध्यावस्थेत र्याना इतर देषताफक्तियाइतके 
दुःख भोगवि लागत नाही 
तथापि, यावन सवे वाबतीत या दोन्ही विद्या सारख्या आदित असे 
मात्र नाही, उदा : चेतन्यफछियाला फलोपभोग संपल्यानतर नुसते अतिकाचे 
दुःख भोगवे लागते, पण विश्वेच्या फकियाला अत्तिकाचे दुःख असुन शिवाय 
`साध्यावस्थेत पाचा प्रकारी उरङेपण असते. दुसरे असे कौ, चेतन्यविवाव॑ताला 
विद्या ज्ञाल्यानंतर प्राप॑चिक मक्र हित शुद्ध संलम्न प्रकाडित होतो म्हणून 
जैतन्यविदेला ‹ शुद्ध शांभव ” असे म्हटले आदे, तर ॒विश्चेच्या विद्यावंताला 
आपल्या देदात मेदमांसाधार अही पिंडस्था प्रकाशित होते; त्यासुके तिल 
“समठ शांमव असे नाव भिकले आदे. (या दोन्दरौ विदाना ° शांभव? 
महणण्याचें कारण असे की, त्या रांभूच्या म्हणजे परमेश्वराच्या जवन्ील देव- 
ताच्या विद्या होत, पैकी माया हयी तर यंश परमेश्वराच्या म्हणजे शंभूच्या 
जवक् सदास्वकाठ असते, म्हणून तिचे ‹शांमव हे नाव यथार्थं महि. 








१, ‹ माया परमेश्वराप्तमीप म्हणोनि तियेत्ते शांभव म्हणितले ; तर खालीलति 
दांभव का म्हणितले : एवं विश्चेते : तयाचा परदार : तर तोविकैसाः ना; प्रतीति 
सारश्ली एक : सुखबाहुख्ये दोन : स्थिति तीन : तितुके दुःख नाही † ( ल.वं. 
विचा. मा.). ' तरि विश्वं काह : ते कुमोपक्ुंभन्यये मायेचे समीप तते म्हणानि तेदयी 


दरांभवेः (वि, वं. २६) 
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पण ॒विश्वेच्या विदेला “ शांभव * म्हणण्याचे कारण इतकेव की, ती शांभव 
मयिच्या जवक आहे .). साध्यात चैतन्यफङियाला आपल्या देवतेचे निःप्राप॑- 
चिक फठ भिकते, तर ॒विश्वफल्िया आपल्या देवतेच्या प्राप॑चिक मूर्तीत पावन 
केला जौतो, माया व तिच्या फढाला “ विदेह * असे म्हणतात. ( विदेहाधार 
वेधु ; विद्या. मा, १५). कारण तिच्या ब्रह्माडस्थला देह नसतो. उलट, विश्चची 
ब्रह्माडस्था देदधारी असल्यामुषे तिछा व म्हणून तिच्या मठाला ‹ देह ` अते 
नाव भिढाठे अदे, ( देहाधार वधु : विद्या. मा. १४) 


शाक्तेय विद्या 

दुसरा थोवा “शाक्तेय विर्धाचा अपन त्यात प्रत्येक भेरवाची एक 
मिढून अष्टभैरवाच्या माठ विर्याचा समावेश होतो. (अष्टधा शाक्तेय 
विया मा. <). अषटभेरवाच्या विद्यांना शात्तोय म्हणण्याचे कारण असे की, 
त्यामुक्छ त्याच्या. विद्यावेतांना अपण सष्टौची रचना करावी, तिचा संहार 
करावा अञ्च शक्तीची प्रतिति येते म्हणून. ˆ नाद : बिंदु : कठा : ज्योति ४ 
रो : अवस्था : आर्नदु : अवेद्य“ (वि,१९) ह्या या आठ विद्या होत, 
^नादि नादी विद नादी कडा नादी ज्योति नाही नाद्र लो आनंद विंशावस्ता * 
(चोपदी ३१) असा दामोदर पंडिताने याचा उदे केला आदे, पैकी नाद 
विद्या कराढी भैरवाची, विदु विकराढीची, का उमापतीची, ज्योति पञ्च 
पतीची, लो सदाकशिवाची, अवस्था ब्रह्मवाची, भनंदु विष्णूची आणि 
अवेद बिया महदिवाची होय. या विदांनी प्रकाशित दोणान्या त्यांच्या 
मर्छाना ^ अंतःकरण › नाव आदे. ( अतकरणाधार्‌ वधु : विया, मा, १३) 
महाणव विद्या 

दोषदय्याच्या थोन्यातीरु १ लक्ष देवता, आणि ब्रह्माविष्णुमहादेव 
यांच्या थोव्यातील ९ कोटी देवता यांच्या वि्यांना “महाणव ` असे म्टणतात, 
अर्थात्‌ , महाणव विया एकूण ˆ घवावो लक्ष नव कोड * ( विदा. मा, ९) 








मूतीचि पाविजेः भन काही दुःख भाति" ( ल.¶. विचा.मा, ) 
‹ तर तयाचे शाक्तेय पेसे का म्हाणितलेःना सष्टिरचिजे: तथा नारिने 
ते शक्तित्व येतीते म्दणोनि शाक्तेय म्हाणेतके ; से का म्हाणेतङे : ना : तयाचिया 
विचार्व॑तासि प्रतीति * (वि.बं.२६). 
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आदेत. यांना ‹ मद्ाणव ° म्हणण्याचे कारण असे की, या वियासुदे देवता- 
फाला गेलेले फएल्लियि भापापत्या देवतेच्या स्वरूपमयीदेतील जीर्वाना आपा- 
पला  महा+अणु › = अत्य॑त सूक्ष्म जो ˆ मक › त्याच्या आधारे पाहता. 

मह्यणवाच्या थोव्यात मुख्य देवता चार आहेत. क्षीरान्धीच्या थोव्या- 

तीक शेषदयायी आणि सत्यकरेलासवेकुंटीचे ब्रह्माविष्णुमददिव, या चार मुख्य 
देवतांच्या विद्यांना ‹ शांकरी ब्रह्येयाचौ : शां मवी महादेवाचौ : शद्ध विष्णूचौ : 
वेधवंती रेषश्य्याची ‡ ( वि, मा. १८९ ) असी सतत्र नावे आहेत. अथात्‌ , 
त्या सर्वं विद्यांचा समवेश्च महाणवातच होतो. महाणव देवतांच्या माना 
८ हद्रिय “ असे नाव आहे. ८ इंद्रियाधार वेधु: विद्या, मा, १२ ) 


आणव विद्या 
वि्याचा चौथा थोवा ˆ माणव › विद्यांचा. स्वरी, अंतरा, अौदेव- 
योनि व कर्मभूमि या चार स्थानातीक ७२ कोरी देवतांच्या विदाना ° आणव 
अचे म्हणतात, ( चंद्रसू्यौपासौनि आणव : वि. ३३; बादात्तरि कोडी आणव : 
विद्या. मा, १०). ^ आणव * हे नाव पडण्याचे कारण असे की, यांच्या साध्य- 
खाधनातील सुखे अणुप्रमाणे अत्यल्प असतात. साधनावक्थेत आपल्या देवतेची 
पिंडस्थादहि साधकाला अत्यल्पं प्रमाणात प्रकाशते. साध्यावस्थेत या देवताच 
फल्मिि जी्वाना प्रतीतीच्या परमाष्यूच्या आधारे पादतात. इतकेच नादी तर, 
परमाणूचा बांधा जो जड पदार्थं त्यांच्याच द्वरे त्यांना सुख होते, जड्चेतन 
पदां हेच त्याच्या उपभोगाचे विषय होत. याच कारणायुे त्यांच्या मना 
° विष्रय › मक म्हणून संबोधण्यात यते, ( विषयाध।र वेधु : विया. मा. ११) 
सूत्रपाठातील प्रतीतीच्या वचनात (वि. २४ ते २६ ) आणव, राक्तेय, 
व शाभव विदा्वताचीच तेवढी प्रतीति सांभितलेली आहे, तेथे महाण्वांच्या 
१. ^ सवा लक्ष नव कोटी महाणव म्हणन तयार्चाया फियासि मनगाधार दर्शन 
म्हणोौनि महाणव हेचि नाम उचित › ( र, बं, विद्या, मा. ) 

२. ‹ चदसूयै म्हणितल्या स्वगे चेतछा : पासौनि महाणितस्या खालील 
स्थाने कवलिली ... आणव शब्द चौरोकी वते ; स्वगं : अतराटी : अष्टौदेव- 
योनि: कमभूमि ` (वि. स्थ. ३२) । 

, ३. ‹ आणव म्हणजे षणुवत्‌ सुख र्हणीन : आन भभ्रकाङ्चवंत साध्यी- 
साधनी ` ( वि. स्थ. २२) 
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्रतीतीचा उद्धेख नाही, अथीत्‌ , शोभव व शाक्तेय व्यतिरिक्त सवे वियावं- 
ताना त्या ठिकाणी ˆ आणव ` म्हणून संबोधके असल्याचे स्पष्ट होते, तेन्हा, 
वि्यावताची साधनावस्थेतीर प्रतीति लशक्ष्यात घेता ˆ महाणव ° विदयदिखील 
‹ आणव ° च होत, * आणव : शाक्तेय : शांभव एेसा तिविध वधु” (वि, 
मा. १८४ ) या वचनात देखील ˆ आणवा > मघे च महाणर्वां ° चा समवेश 
केलेला आदे. या अ्थाने ‹ आणव ` विद्या म्हणजे क्षीरान्धिपासून क्मभूमि- 
पर्थत सदा थोन्यातील देवतांच्या विया होत, 


अपरोक्ष ऊर्फं स्थूट्टा ब शिद्पा विद्या 


विदयावेतांचे साधनावस्थेतील देखणे रक्ष्यात घेन सवै विदयावे 
° अपरोक्ष * ऊफं ˆ स्था › आणि ' शिल्पा ` असेहि दोन थोवे केलेले अदित, 
^ अपरोक्ष “ म्हणजे प्रस्यक्ष. ज्या विदा स्चाल्याने विद्यावताला मच्छ व पिंडस्था 
निर्‌तर प्रत्यक्ष दिसतात त्यांना ˆ अपरोक्ष ` विद्या म्हणतात. यानाच ‹ स्थूढा? 
असेहि नाव आहे. अपरोक्ष ॒विदांच्या थोग्यात चैतन्य, विश्व, उष्टभेरव 
शेषराथ्या व सत्यकेलासवैकंटीचे हरिहरबरह्मादिक या देवाच्या विद्यांचा समा- 
वेश होतो. कारण, त्या क्चाल्याने विदावर्ताना आपल्या देवतेची पिंडस्था निरंतर 
प्रकारकेली असते. तेना, शांभव, शाक्तेय व मदहाणव मिन अपरोक्ष उफी 
स्थूला विद्या होत; तर स्वग, अंतरा, उष्टौदेवयोनि व कमंभूमि या 
° आणव › विद्या “शिल्पाः विद्या होत. आणव उरफं दित्पा विदा क्षात्यानें 
विद्यार्वताला पिंडस्था सुदढीच प्रकाश्यत नाहीत असे नाही; पण त्या निस्तर 
प्रकाशत नाष्टीत, त्यांना तूटसांद असते. या विद्यावेतांना मिना पधरा 
दिवस विद्येचा भर जेन्हां असतो तेन्दांच दखांची पिंडस्था ५कारते, 





राजस व तामस विद्या 

याक्िवाय "राजसः व॒ (तामसः असेदि विद्याच दोन प्रकार केले 
आहेत. “देवता एकी राजका > एकी तामसा ` ( वि. मा. ९४ ). राजघ देव- 
तांच्या विद्या त्या राजस विद्या आणि तामस देवतांच्या विद्या त्या तामख 
विद्या -दोत., (एकी विया राजसा : एकी तामा : वि. मा, ५९ ). यातदि 
* ठेसीया एकी विद्या आति : जेथोनि होति तेथचि प्रतिकूक्त करे एेसी बुद्धी 
उपज : वि,मा.५९), ` विच हे प्रकार थोवेपरत्वे नादीत. तर सब थोन्यात्ीक 
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देवतांच्या राजसतामस गुणावहून केटेके आहेत. उदा : अष्टभेरवाच्या थोन्या- 
तीर राजस ब्रह्मयाची विद्या राजस, तर तामस महदेवाची विद्या तामसं 
होय. याच दटीने सलयलोकातहि ब्रह्मयाची विद्या राजस तर्‌ क्रैटासातील 
हराची विद्या तामस होय, 


विया कुणाखा होते ? 

बहिर्यागा प्रमाणे अंतर्याग वाटेल त्याला आचरता येतं नाही, कारण, 
देवतेची विद्या वटिल त्याला होऊ शकत नाही (मग पा. ३५५ पहा ). 
क्रियापाकाच्या नियमानुसार विद्या ज्याने जोडली असेल त्यालाच ती होड 
दके. पण, विदयेचा संचार दोण्याप्रूरवीं स्याने जोडलेल्या वियैचा तो केप ` 
क्रियापयीयानुसार परवडीला मात्र आलेला अप्तावा. शिवाय, तो वियाधिकारी ` 
मलुष्यजीव कमैमूमीत असला पाहिजे. ( सकटाहि वियाची साधने एथ. 
वि.मा.१९६ ). इतकेच नादी तर ल्याच्या ठिकाणी मनुष्यर्पिडाचे युक्तत्वं 
पादज. परमेश्वरज्ञान दोण्याला ज्या कारणासाटी मनुष्यर्पिंडाचे युक्तसव पाटिजे 
याच कारणासाटी विद्या होण्यालाहि युक्तत्व पादज, (मागे पा. २४०). हे 
युक्तत्व केव कर्मभूमीतील पिंडाच्याच ठिकाणी असू शकते. ८ मागे पा. ५८ 
पहा ). वियेषाटी शरीरात सवे पिंडस्था असण्याचे आणखी एक कारण अते 
की, विया ज्ञाल्यानंतर आपल्या देवतेची (व खारी देवतांच्या ) पिंडस्था 
प्रकाशित होऊन त्यांच्यामुके स्वामिपेवकत्व परिवाराचा भाव निर्माण नचा 
पादज, एरवी विदावेताला आपल्या देवतेचा आनंद पूर्णपणे भौगता येत 
नादी. यासादी विदयाधिकारी मनुष्याचा पिंड सवांवयवांनी, अतएव स्वै 
पिंडस्थांनी युक्त असलाच पाहिजे. त्यारिवाय्‌ त्याच्या व्किणी व्यिचा 
संचार केखा जात नाही. 


विद्या कोणदेतो? ष 

देवांच्या विद्या एक तर परमेश्धराकट्न दिल्या जाताते कंवा विदार्व- 
ताकद्ून दिल्या जातात, (परमेश्वरापासानि विद्या होए ; का विदावतापासौनि 
होए : बि, २६१ ). यारिवाय, देवर्ताच्या ब्षाडस्था, . त्याचे शषामविग्रह व 
विद्यावत हेदि विद्या देड शकतात. सामान्यतः देवतेने आपल्या वियाधिकारीः 
धुरषाला विया दावयाची अते, परण. .अव्यक्त देवतास्वर्पे हे कार्य क 
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राकत नाहीत, कारण ^ अव्यक्ती व्यापार नाही" (वि, मा. १६). ब्रह्मांडीचा ` 
व्यापार चालविण्यासाटीौ अन्यक्त स्वेहूपातीर दोण्याच्या भावातून विभागलेली 
्रहमांडस्थाच सर्वं कायै करीत असते, अर्थात्‌, आपल्या वियेचा संचार 
तीच करते. विद्ासचारकाढी अधिकारी पुदष आणि विया देणारा यांची 
दृष्टादृष्ट होगे अवदय असल्यामुठे ब्र्मांडस्था कमभूमीत आल्यावाचून तिच्या- 
कंड्ून हे काय॑ होणे शक्य नाही. तथापि, ब्रह्मांडस्था बहुधा खाट येत नाददीत. 
आल्या तर मात्र विद्यादानाचे कार्यं ला खतः करीत असतात, एरवी, सामा- 
न्येकषन परमेश्वर, देवताच ज्ञान विग्रह भवा विव्यावंत याँच्याकहून च विया- 
दानाचे क्यं होते, उदाः द्वारावतीकार श्रीचक्रपाणीपासून “बावना पुरुषा 
वियादानु” (वि. मा, ५३) स्चाले होते, विदयाधिकारी पुरुषाच्या डोक्यावर 
जअपिल्या हातातील सुप किंवा खराटा मारूनच हे विया देत असत, (सूपेनि 
माय : खरटेनि विया परकेटेति : वि.मा.५.१). तसेच श्रीचक्रधरापासून एका 
चाभाराला स्थूठ विद्या ( स्थिति) क्ञाली होती. ज्ञानविग्रहाकडून विदादान 
ज्ञाल्याची फारशी उदाहरणे नाहीत. ५ बङ्िमद्री साजात्य वेधु * (वि, ८३); 
तत्ते “एकु आज्ञाधस एकु प्राज्ञाधरु? (वि, ८४ ) या वचनावहून बल- ` 
भद्रदेवाकडून इतरांना विया स्चारी अषांवी असे दिसते. विद्यावैतापासून 
विद्या श्ञाव्याचे उदाहरण म्हणजे द्वारावतीकाराचे विधा्व॑त अनंतसुनि, ` 
त्याच्यापासून महदेवसुनीला विन्या क्ञाटी होती. (ली. च, एकां ४), 
उघद्टोनाथ नावाच्या शिल्पवियावतापासून खास शभ्रीचक्रधरस्वार्मीनी विया . 
स्वीकारली होती (ली. च, एकाक १० ) वरे. 
ठेप पाहून किंवा ओव्टखून विद्यादानं । 
ज्ञान विग्रह हा देषेतेचा अवतार असून त्याने न्ञान=विवा स्वीकरलली 
असल्यामुके द्याटा विद्याधिकारी पुरुषाचे विद्येचे ठेप भापल्या देषेतच्या 
मढाधारे दिसतात, ते पष्रून तो विद्या देतो, ज्ञानविग्रहमकट्ून विद्या दिली. 
जाति त्याव्छ्ी विद्याघापर्प्याचा संचार व्रह्म उष्यकद्ून होण्याची आव्यक्ता 


५ 





१. “येरी विद्या हे दोन्ही : म्हणजे ईश्वर भान विचावत भान विग्रहो : एवं 
त्रिविधा परी? (वि. वं. २६० ) 

२. ' दृश्षेन : म्हणने केवन शानविग्रहापौ ; काजेः मनाधार लेपदेले म्दणोनि 
दर॑न ' (सद्र) 
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नघते. कारण, ते साम्यं ज्ञान विग्रहाजवकछरहि असते. म्हणून वियेचा ठप 
पाहून तो स्वतंत्रतेने विद्यासंचार करतो. विदया्वेतांना विदययाधिकारी पुरुषाचे 
विद्येव प दिसत नाहीत. म्हणून ते स्वतंत्रतेने वियासचार्‌ करू शकत नाहीत. 
ब्रह्मादिकापासून तो चेतन्यपर्यत वरीरु देवर्ताच्या म्हणजे स्था किंवा अप- 
रोक्ष विन्रार्व्ताना एखादया जीवाने आपल्या देवतेच्या विदिचा खेप किंवा 
अधिकार प्राप्त करून घेतलेला आहे एवढेच कठते, लयांना लेप दिसत नाही, 
पण त्याचे अस्तित्वज्ञान अते. इदादिक व॒द्याखाखील देवर्ताच्या विद्या 
वंतांना म्हणजे शिल्प विद्यावंताना तर एखाद्‌ा मनष्यर्पिड आपल्या देवतेच्या 
विद्येखा पात्र आह एव्डेच ककते, ती पात्रता पाहूनच तो विद्याधिकारियाला 
विद देतो. उदा : रिस्पविद्यावत उधटीनाथाला श्रीचक्रधराचा पिंड विदे- 
योग्य वाटला. म्हणून ल्याने स्वामीना विदा देण्याचा प्रयत्न केला. ( ली. च. 
एकाक १० ). अर्थात्‌ , ल्यवेन्ी त्या मनुष्यपिंडाचा वियेचा टेप ॒र्किवा अधि- 
कार परवडीरखा आलेला असतो, या विद्यावेताकटून विदयास॑चार होत असतांना 
प्रत्यक्ष वियासाम्यं मात्र त्या देवतेच्या ब्रह्मांडस्यकडून येत॒ असते. तेब्ां 
विद्या देणारा विद्यावत हा केवढ निपित्तमात्र असतो. ( निमित्ताते साक्षी 
करोनि देवता वियादेः चि, मा. ६२). 

ऊच देवतेच्या विद्यावंताकडून खालीर देवतची विद्या 


विया देतौना, सामान्यतः अधिकारी पुरुषाला ज्या देवतेची विदा 
दयावयाची अघल त्याच देवतेचा विद्यावंत पाहिजे, त्रापि, ऊच देवतेच्या 
विदावैताला निमित्त करून खालीरु कोणतीदहि देवता त्याच्याद्ररि आपली 
विदा देड शंकते, पण तिने ती अविरोधाने, म्हणजे आपल्या अधिकारियास 
वरीरु देवतेच्या विवार्वताकडे नेन दिली पाहिजे, वरील देवतेच्या विद्या- 
व॑ताला नीच देवतेने आपल्या अधिकारियाक्डे आण्णे हा विरोध होय, 





१, ‹ स्थूला विा्॑तासी अधिक्रायौचिया विचा अजकल्वाचे असितत्वश्ञान असे 
पररि केपाचेज्ञान नाही; (वि, बं. २१) 

२. ‹ शिद्पविद्यावंत विदयेयोम्य पिंड एतुलेचि जणे : यथा उधीनाथ ` ( दर ) 

; 9 क भ [०९ [ (न [,॥ [क [^ नन्‌ 
३. “ उचे देवतेचिया विद्यावंतापासोनि खालीराभवधिया विखा दातीः 
(५ कष क $ (५ ५ = ह स क 9 

अविरोधे : तयाते निमित्त करोनि खालीटीदही देतीः पर तयाचा यी ते 
सामम्री ससावीः जन दातेवा भमि निवेश भान शिष्य अनुकूक ?.(पि.र५.२२) 
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खीर देवता असे करीत नादी. तथापि, ऊच देवतेची प्दृत्ति, तसेच ल्या 
.उचेचा विद्यावत ब आपला विद्याधिकारी याची परस्परानुकूकता असल्या- 
वाचून त्या उचेच्या वियावंताच्या द्वारे नीच देषता आपली विद्या देत नाद, 


्रत्येक विद्या अविरोधाने : अपवाद 


सामान्यतः आपलीच विद्या आपल्याच विदा्वताकटून भापल्या 
अधिकारी पुरुष्राखा यायची तर ती अवरोधने म्हणजे अधिकारियाखा विदया- 
वंताजवठ आणून दिदी जति, तथापि, अधिकारी पुरुष हा एेश्वयादिकलून 
रेष्ठ असला आणि विद्यावंत उकिरल्याव्र खोढणारा असला तर आपल्या 
ल्या विदाव॑ताला अधिकारी पुरुषाक्डे नेउन म्हणजे ° विरोधाने › देवता 
विदा देर शक्ते, वियार्वत आणि अधिकारी पुरुष दोपेहि सारखेच प्रेष्ठ 
असले तर र्याची योगायोगाने भेट घडवून आणून त्यावेढी विदासचार 
केला जातो. सारांश, ज्याचे जितके साम्यं असेर तितं तो इतरांना देऊ 
शकतो (वि. ३२) ऊच देवतेच्या वियावैताकडून--अथात्‌ , त्याच्या साक्षि- 
त्वने-खाखीर देवतेची विद्या हो शकते, 
परमेश्वराच विद्यादातत्व 

कर्तुमकर्तुमन्यथाकर्तुम्‌ समर्थं अषटेत्या परमेश्वराचे विद्यादातृत मात्र 
काटी आग्देच असते, तो कोणत्याहि देवतेची विया स्वतंत्रतेने, लीठादानाने 
किंवा अ्रह्णीदानानेहि देतो. मनुष्यान विदेचा लेप र्रिवा अधिकार जोडणेला 
नसला पण ॒विद्येची थोडी फार कणव त्याच्या ठिकाणी अली तर परमेश्वर 
सेच्छेने=लीढादानाने विया देऊ शकतो, आणि ग्रहणादानाने म्हणजे अजून 
परवडीला न अल्ला लेप रिंवा अधिकार हण करनहि तो विया देतो, 








१. ‹ आपुला विचाव॑त आपुलेया अधिकायौनवव्टी णनि तया विधावंताति 
-निमित्त करौनि भपुली विचा दे : आन नीचते अविरोषेदेती : दुसरे : अभिकाश्या 
उपाधिमत आन अधिकरण निरुपापि उक्षिरडा रोके तरि अधिकरणास मभिकार्या- 
. जवक नेऊनि देती तो विरोध...दोन्ह्यी उपाधिमंताचै तरि यंथाग्यवस्था उभयतांचा 
. योग ज्या विदा दे ` (वि..३२) 

.. २. *डच निचा अधिकारे देती... अरहणा करूनि देती : छीगादाने देती: 
साढवेया देकी › (वि.वं,२६० ) | | 
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-रिवाय आपला प्रमादी पुरूष खारील नरकफ़ठाला जाऊ नये म्हणून एकाच 
जन्मात एकाच ठेपात एकच विद्या पण अनेक वेठद्ि देतो, ल्या वियेचा 
ल्याजजवकठ तो साठा कर्न ठेवतो. अशा रीतीने विया देताना तो अन्यत्रा 
चेनि प्रमाणे आपल्या रिकाणी असलेल्या लया विशिष्ट देवतेच्या विद्यासामथ्या- 
तूनच विद्यासामथ्यीचा संचार करतो. टीढ्ादानाने जी अनार्जित विद्या पर~ 
भेश्वर देतो ती भपरोक्च विद्याच देतो. तथापि, व्याने शित्पविया दिटी तरी 
यया विव्रेखा तूरसांद नसते. हा परमेश्वराकहून हदोणाय्या विन्यादानाचा विष 
होय. खीक्रादानाने किंवा केप प्रारब्ध नसताना परमेश्वर विद्या देऊ शकतो 
एवढाच लयाच्या दानाचा विरोष नाही, तर लाने दिटेत्या विवमुके साधनात 
तसेच साध्यात संपूण सुख भोगायला मिते. तसेच इतर विन्यादति केवट 
हृष्टद्रारा विद्या देऊ शकतात तर परमेश्वर दक्‌ , स्पशे, आलाप व अंतःकरण 
या चार प्रकारांनी देऊ शकतो हाहि याचा विरोष होय. 
चेतन्यविद्या प्रथम परमेश्वराकडून 

पहिल्या तीन सृष्टि संपून जीव्राचे कर्मलेप प्रारब्ध ज्ञाल्यान॑तर ल्या 
कमटेपाप्रमणे चौथ्या सखशीत जीव निरनिराठ्या कर्मफरात भले आणि 
विश्वाचा सगा व्यवहार सरीतपणे सुरू ज्चाला. या चौध्या स्ष्टीत चैतन्य- 
विद्या प्रथम परमेश्वराकटून दिखी गेली. प्रमादानंतर प्रायश्चित्त घेउन व 
समान वृत्तीये आचरण करून परमेश्वराची कर्णैव ज्याने जोडली अशा माण- 
साला प्रथम परमेश्वराने चंतन्यविद्या दिली. चतन्यविद्या प्रथम परमेश्वरा 
कडून दिखी जाण्याचे कारण असे की, चेतन्यमाधा ˆ विदेह ` असल्यामुके 
तिला विग्रह नादी. ' अन्यक्ती करण ` नसल्यापुके आणि मायेला विग्रह नस- 











, १. (ह्वर विद्या दे प्रारब्ध नव्हता: कञ्हणी देवते देवो नये : सुखः 

संपूण म्हणजे साध्यानेद फर संपूणे मोगी : देस्यांची धाडी नादी ? (वि.स्थ.२६१) 

२. ' हश्वरापासोनि विद्या होय : म्हणजे चतन्यविये प्रथम इश्वर दाताः 
म्हणजे चौथिये सष्टीपासौनि कणवेतव प्रथम श्वर देती ° (वि. बं. २६१) 
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चतन्यविद्य प्रथम इश्वर. दाताःकाः तिये विग्रह नाही: विदेष् 
ग्हणानि : ना स्वरूपाहूनी देयावी तरी अव्यक्ती करण नाही : आन विया 
द्टीद्ारे उभ्याचीये : चाचरौनि नादी : स्हणोनि पिरे दश्वरापासौनि होय 
(वि. स्थ, २६१ ) 
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ल्यामुके अव्यक्त मायेकडून रकिवा तिच्या विग्रहाकटून तिची विद्या दिली 
जाणे राक्य नन्हते..मयेची ब्रह्मांडस्था चिजड तीहि निःप्रापंचिक म्हणजे 
विदेह अट्या प्रत्यक्ष विद्यासंचार करण्याला तीहि समथं नाही. कारणः, 
विद्या ही टष्टद्राराच व्रायची असते, म्हणून चौभ्या खष्टीत एखाद्या जीवाची 
कणव पाहून प्रथम परनेश्वरानेच चैतन्यविद्या दिली. नंतर त्या चैतन्यविद्या- 
वंताला सदेतुक भोजन घातल्याने इतराना विच्चे लेप लागले; आणि मगः 
द्या वि्यार्वेताने द्या वरिद्याधिकारी पुर्षाना विद्या दिली. फरक इतकाच की 
परमेश्वराने चैतन्यविद्या दिली म्हणजे “अन्यत्राचेनि प्रमाणे * भपल्या स्क्राणी 
असलेले मायासाम्यं तो स्वतः संचार करतो. विद्या्वताला मात्र तसे करतां 
येत नाद्य. म्दणून चैतन्यविन्ाव॑ताला निमित्त करून बिद्या दिली जात अघ- 
ताना सामथ्यसचार मात्र चिजेडकडूनच॑ होतो, 
विद्यासचार कसा करतात 

विद्या देणारा ज्ञानविग्रह रवा विद्यावत आणि विदयाधिकारी युक्त 
मनुष्य जीव यांची दृष्टीस दृष्टि भिक्ते, अर्थात्‌, ते दोचेहि एकत्रित असून 
र्टीस दष्ट भिन्छण्याईतके, नन्दे, अगदी एकमेकांच्या डोव्यातील बाहुल्या 
एकमेकाला दिसतील इतक्या जवक असले पादिजेत. त्याची दृष्टीस दृष्टि 
मिली म्हणजे विद्यावत विदाधिकारी पुरषाच्या चिक्राणी ताबडतोब विया- 
संचार करतो. अर्थात्‌ , पूर्वी सांगितस्याप्रमाणे या विद्रासंचाराला विद्यावत 
केवकं निमित्तमात्र असतो. कारण, विद्याहंचाराच्या वी विचयेचे साम्य या 
देषतेच्या ब्रह्मां डष्यकड्ून येते, अशा रीतीने (उभयान्वीक्षमणि सत्तासन्निधि- 
मत्रे शक्ति संचरे› आणि यालाच (अत्यागः म्हणतात. (वि. ३१). अत- 
यांगाचे मुख्य साधन जो विन्राप॑चार तो दोण्यासाटी विद्याधिकारियाला 
विदादात्याजवक् बराच वेक रहवि लागते किंवा टष्िमिट न्ञाल्याचर मधे 
काही काठ जातो असे नाही; तर विद्यास॑चार ताबडतोवै होतो. उकरुट वहि- 





१, मग तया विद्यार्वतापासोनि भाणीकासीं : दश्वर स्वातंन्रीय देती 
कैसा तो नब्देःतयाते निमित्त करौनि मलाधारे स्वरूपोनि संचरी' (वि.स्थ.२६१) 

२. ° ठसे : मात्र म्हणजे अल्पकाढ : इतुके दीस असवे : मग दोय एसे 
-नाही : बहियागौसारीखे नन्दः ..- .-.सत्ता म्हणजे जवीलक : सन्निधी म्हणसै 
-"असणेः मात्र म्हणजे काठ कल्पी : आन क्रिया दोन्ही निराकारछी(वि.स्य.२१) 
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-यागाच्या साधनाला कितीतरी काक खाणतो उदाः तीरथक्षत्रादि करणे, किंवा 
-३४० कोटी आगर्माचा अभ्यास कलन तदनुरूप आचरण करणे है फार 
कालावधीचे काम आहि. अतयौग किंवा विदयाक्षचाराला असा कारावधि 
मुक्ीच लागत नाही. लेप परवडीला आला की ताक्ताढ विद्यास॑चार दतो. 
ह्या अतयौगाचा महत््वाचा विरेष दोय. 


" शित्प विद्यांचा संचार 


देवतांच्या विद्याच संचार ˆउभयान्वीक्षमाणे* दष्दरारा व्हायचा हा 
सामान्य नियम काला. पण परमेश्वरावतार सवच शिल्पा विद्या दष्टद्रारा देतो 
अते नाही, शित्पविययिकर फक्त स्वर्गाच्या थोन्यातीठ विद्या तो हष्टद्रारा 
देतो, उंतराकरातील गंधर्वादिर्काच्या विद्या स्पशद्रारा, अष्टोदेवयोनीच्या 
विया शब्दद्वारा व॒ क्र्मभूमीतील देवाच्या विद्या अंतःकरणद्रारा 
देखील देतो. स्परश्धारा वियास॑चार होताना साधनदाता परमेश्वरावतार 
व साधक यांचा एकमेकाला स्पदौ होईल इतक्या जव ते पादिजेत, 
साधनदात्याने साधकाला स्पदो केला की परमेश्वरावतारापासून तात्काक 
विद्ा्षचार होतो. शब्ददारा विद्या देताना साधनदाता परभेश्वरावतार 
व साधक उचारठेला रब्द स्पष्ट रेकू्‌ जाईल इतक्या अतरावर असले 
तरी चालतात, अतःकरणद्वारा विद्या देण्यासाठी मात्र ते कमेभूमीच्या 
पाचशे योजनमयादेत कोणी कुटेहि असले तरी हरकत नादी, साधनदाता 
परमेश्वरावतार कटूनि कमेभूमीतील देवरताच्या विद्या देऊ शकतो, 


[ककककककक कवक 











मन्डाचार विद्यास्चार 


चिद्यावेताला निमित्त करून ब्रह्मांडस्था देवता विद्याधिकारियाच्या 
सिकाणप, याच्या जीवस्वषूपावरीक आपल्या मटङाच्या आधारे विद्यासाम- 
ध्यांचा संचार करेत, प्रत्यक्ष जीवस्वरूप ती पाद्र शकत नादी, जीवस्वरूपाचे 
ज्ञान तिला आपत्या मल्ाधारे भसते. (वि, मा. ९८). त्या मलाकलाच ती 
जव मानते. म्हणून त्या मकाच्या आधारेच तौ भआपल्या विद्यासामथ्योचा 
. संचार करत. मयेच्या आद्यमहाला ‹ विदेदमठः;‡ विश्वेव्या . मटठाला 
° देहम, * भष्टञैरवाच्या मर्ाना “इंद्रियमढ,* व स्वरम, अष्टौदेवयोनी, 
, लतराक आणि कमेमूमि यातील देवतामकरांना “ विषयमढ ` अशौ नवि अदित, 
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स्याच्या आधे च विन्यासामर्ध्याचा संचार केला जातो, विदेहाधार वेधः; देहाधार 
वेध; अतःकरणाधार वेध, इद्वियाधार वेध व विषयाधार वेध ( विया.मा. १५, 
१४,१३.१२,११) अपा मकांच्या थोवेपरत्वे विच्यास॑चार प्रीचक्रधरस्वामींनी 
वणेन केला आदे. त्याचा सुख्य नियम एवढाच की, प्रयेक देवता आपल्या 
माच्या आधारे आपली विद्या देते. देवता आप्रल्या मलाधार विद्या संच- 
रते; कारण, जीवस्वरूप ती आपल्या मढठाधार पाहते. या नियमानुसार, 
मायेची ब्रह्मांडस्था जी चिजड ती जीवस्वकूप अविदयाधार पाहत, म्हणून 
भपली चेतन्यविच्या ती अविद्याधार संचरते की काय, अपा प्रश्र उत्पन्न होतो. 
याला उत्तर हेच की, ती अविद्याधार विद्या संचरत नादी; आ्मराधार 
संचरते, कारण, चिजडला जीवाचे अविद्याधार द्॑न असले तरी सलमाल 
नसते. तो जीवाला आद्यमढाधार पादतो. दुसरे असे की, संल व॒ देवता 
याचि साजात्य आदे; अविव्रेचे वे देवतेवे नादी, म्हणून चिजेडेकडन दिली 
जाणारी चेतन्यविद्राहि आमल ऊफं॑विदेहमकच्या आधारे दिली अति. 
चरौ देवतेकटून खालीर देवतेच्या विन्राठामर्ध्याचा संचार होतो त्यावेटी 
तपे वरीर देवता ल्या खालील देवतेन्या मछाधरिच विद्या देते. कारण, विद्या- 
संचारामुके उपास्यदेवतेचा महक आणि पिंडस्था प्रकारित ब्हायची असते, म्हणून 
त्या उपास्य दवतेच्या सदाधार विद्यासामर्प्याचा संचार होगे अवदय असते. 


बिद्यासंचारानंतर मट् ब पिंडस्था प्रकाशतात 

विद्यासंचार ज्चास्याबरोषर, ज्या देवतेची विद्या स्ञाखी असेर ल्या देव 
तेचा मठ प्रथम प्रकाशतो आणिर्नतर त्या देवतेची पिंडस्था प्रकाराते. सामा- 
न्यतः देवतेच्या अव्यक्ता स्वरूपाचा जो वर्णं असतो तोच व्णं॑तिच्या ब्रह्मांड 
स्थेचा, पिंडस्थचा वे माचा असतो. जीचस्वलट्पी आपल्या मावर प्रति- 
विंबित क्ारेला विद्यचा लेप पाहून ( फरंवा अधिकार जाणून ) त्या अधिकारी 
पुरुषाला ती देवता अर्थात्‌ तिची ब्रह्माडस्था आपल्या मढाच्या भाधारे 
विद्यास्च॑चार करते. म्हणून विद्यासंचार होताच त्या वि्यावंताला प्रथम तो मक 
प्रकाित होतो आणि मग त्या माच्या वणार साजात्य असटेटी आपल्या 
शारौरातीर त्या देवतची पिंडस्था प्रकाशते, (साजात्य खाजात्या वेषु : वि. २८) 








१.“ म्यापका चैतन्या जीवाचे भविद्याधार कान : आन संरुञ्मा ञुद्धा- 
भारःकातोमोक्षकीःमगचिद्याते भा्यमढाघारः (वि, स्थ, १०.) 
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~~~ 
तौद्ि कशी १ तर “देवतेचा जैसा वणे : जेसी वसने : जेतुलीया युजा जेसी 
आयुधे तेखी प्रकारो” ( वि.मा.९९). अथात्‌, आपल्या उपास्य इदवतेत्या | 
रहं स्थेची प्रतिमा त्या पिंडस्थच्या व्किाणी त्याला आभासहपाने दिसू. 

गते, वस्तुतः पिंडस्था नुसत्या मेदमांसरूपा अघतात. ब्रह्माडस्थासारश्या 
याच्या मतिं नसतात, पण विद्रासामर्भ्यायुटे प्रकारित स्लाटेल्या पिंडस्थेच्या 
दिक्षाणी विव्याव॑ताला मात्र आपल्या ब्रह्याडस्थेची मूर्तिं आमभासकूपाने दिसते 
आङ्कति, भुजा, वल, आयुध, वाहन इत्यादीनी युक्त अशी ब्रह्माडस्था जणु 
त्या ठिकाणी अहि अघा ल्याख भास होतो. हेच पिंडस्थेचे प्रकारणे 


शिस्पविदा्वेतांना- 

विद्यासैचारामुके पिंडस्था प्रकराश्तात हा सामान्य नियम ज्ञाला. पण 
स्थूढा व शिल्पा विद्यांच्या थोवेषरत्वे या प्रकाश्चात थोडा फरक अहे. तो 
घसा की, स्थूला उरफं अपरोक्ष वियिसुके वियाव॑ताला भपल्या देवतेचौ 
पिंडस्था निरंतर प्रकाशते; पण रित्पा विवरेषु मात्र विद्यावताला आपल्या 
देवतेची पिंडस्था निरतर प्रकाशत नाही; तर मधून मधून म्हणजे विद्येचा 
विरोष भर ज्यविद्छी अक्ल त्याचवेी प्रकाशते. आणि तीहि स्पष्ट स्वरूपात 
नाही, तर मावत असलेल्या ज्योतिप्रमाण अस्पष्ट रिंवा स्चावटीक्चावकी. 
हेन -निराग्या शब्दात सांगायचे स्ञाल्यास, रित्पा विद्यांना तूटसांद असते, 
भसे म्हणता येईल. तथापि, शिल्पा विद्या परमेश्वर।कट्न लीक्ादानाने किंवा ` 
ग्रहणादानाने दिखी गेली तर मात्र तिला तुटसांद नसते, अपरोक्ष वियेप्रमणे 
तीदि नि्तर प्रकाशत असते, उदाः काटोल येथील उधघठौनाथ हा शित्प- । 
विद्यावत होता. त्याच्या विव्रेला तूटसांद दयोती. पण श्रौचक्रधरस्वार्मीनी ` 
ज्यविद्धी ल्याजपासून विद्या स्वीकारली त्यविक्रेपासून उधकीनाथाच्यादि 
सिकाणौ तो सांधली गी, अतू म्दणजे निरतर प्रकाराणारी ज्ञाली. तीच 





कांतीये तथयाची म्हणजे उधढीनाथाची विद्या संपूण जारी : परिदे 
अपरोश्च विद्या नन्हे :केविपाःना भपरोक्ष विद्या तयेसी उणेपण नाही : 
जरि दिट्ण विद्या : जावो नेणो तरी ते केसी जाये ! म्हणोनि संपूण जाली ' 
( वि.बे.२६१ ). ‹ महदाइपी पुतले : जी जी सोसावी विचा स्वीकारली तरी तयापि - 
( उधढ्रीनाथाढा ) कड जल : गोसावी म्हाणितले : तयाची विचा अपूणे होती ते 
संपूण जाली. ' (ली. च. एकांक.१० ) - € ८ „४ भ 


१०. देवताच अतर्याग ३६९ 





विद्या श्रीचक्रधरस्वामीपासून दादोघालादि क्षार. पण त्याने श्रीचक्रधरस्वा- 
मीनी सांगितलेला विधि यथायुक्त न भाचरल्यामुटे त्याच्या विव्रेला वूर- 
सांद होती. अर्थात्‌ , ईश्वराकड़न जरी विद्या क्ञाटी हती तरी ती अर्जित होती 
चैतन्यविदावंतारा- 

विदेने पिंडस्था प्रकाशते हे खरे; पण चिजड मयेपासून विभागक्ी 
निरारी अशी पिंडस्था शरीरात नसल्याने ज्याला मायेची चैतन्यविद्या. होते 
त्याला कोणती पिंडस्था प्रकाशते £ याचे उत्तर असे की, अव्यक्त मयेच्या 
हरित स्वरूपातून विभागलेल्या संलम्नाचे आ्यमकाधारे दशन चेतन्यविद्या- 
घ॑ताला होते. त्यामुरे चेतन्यविद्या होताच विद्रावंताला प्रथम आदिमं 
आणि मग आदिमक्रारौी वणाने साजात्य असलेला संलघ्न प्रकाशतो. पण मग 
दुसरा प्रश्न उद्भवतो तो असा की, आत्मोपास्ति बिर्यागने हि जीवालं 
संलग्न प्रकारतो आणि वैतन्यवियेनेहि तोच प्रकाशतो; तर मग या अतर्या- 
गाचा किंवा चैतन्यविगरेचा विशेष तो कोणता याला उत्तर असे की; 
आत्मोपास्तीत संरमर मठकमसदहित जीवाहा व्यापून असलेल्या स्थितीतं 
“ भंडत्वे › प्रकाश्चतो तर चेतन्यविदित. तो स्वत॑त्रतेने व संपूणतेने “ शुद्ध 
स्वरूपात प्रकाशतो, आत्मोपास्तीच्या संचारी साधनाने . बहियाभियाला जो 
आनंद होतो व्यपेक्षा चेतन्यविद्यासेचाराने वियवैताला कितीतरौः अधिक 
आनेदं होतो. संचारी असला तरी आत्मोपास्ति हा नसता बहियांग अस. 
स्यामुे त्याने बदि्यागियाचे आयुष्य वाढत नाही, ' पण संचारी वैतन्यवियिने 
विद्यावताचे आयुष्य दहापदीनी वाढते. आणि अत्मोपास्तीच्या फक्ियापेक्षा 
चैतन्यफखियाला ` १० पट अधिक्‌ काक्रपर्यत खख भोगायला सापडते, यां 
शिवाय, सामान्यतः विदा्ठचारामुके विदाव॑ताच्या व्काणी होगारी करय 





१. ° येर अपरोक्ष विद्या ते नब्हे : ज दादोसासी जाखी : तेचि स्वीका- 
श्ल : तेचि तया ( रषनीनाथाति ) संपूण जाली स्हणोनि दादौसाचे ते परम 
शुरू (वि. स्थ. २६१) 

थ म्हणने चेतन्यनिवेच्या ठायी आनंद थोर म्हणजे बहुत :काने बहि 
शगियापरसि अतयाणिया उन्तम म्हणितका म्हणून : दुसर ‡ आयुष्य अधिके ; तथा ल्प 
प्रतिनरषला ; आन तेथ संलश्न निवडक प्रकाराठे : तथा तिक्रारन्ञानः तथा एकाविष 
प्रतीति श्त्यारि अथी भोर" (र. ग, युग. १) 
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म्हणजे मनुष्यदेहाचा केष प्रतिबद्ध दोणे, त्रिकालश्ञान होणे, एकविध प्रतीति 
असणे दी कर्ये चैतन्यवि्यर्वताच्या सिकाणी दोतातच. ती कशी ते आता पाहू. 


विद्यार्व॑तांची प्रतीति 


विद्यासंचार होताक्षणीच विद्याव॑ताला आपल्या शरीरातील ल्या देव- 
तेची पिंडस्था प्रकाशन तिच्या सिकाणी त्या देवतेची ब्रह्माङस्था मूर्तिं जआभास- 
रूपान दिसू लागल्यावर व्याखा तिचा वेध रागतो. ब्रह्माडस्थेचा अंश 
असलेल्या पिंडस्थेचा वेध लगल्याुके शेवरी ८ षिया चरितार्थं ्चाल्यानंतर्‌ ) 
त्याला त्या पिंडस्थेच्या संपूण ब्रहमाडस्थेचौ प्राति होते, (अरवेधे संपूर्णाची 
प्रातिः वि. २९५; पिंडी वेध .बह्मांडी प्राप्ति: वि.मा.१८५ ). सव देवताच्या 
विद्यावैतांना आपापल्या पिंडस्थांचा वेध सारखाच असतो असे नाही, थोवे* 
परत्वे तो निरनिराक्ा असतो. दा वेध सामान्यतः तीन प्रकारचा अहि, 
<आणव : शाक्तेय : सांभव : एसा जरिविध वेघु* ( वि.मा.१८४ ). आणि 
या वेपु त्या त्या थोग्यातील विद्यावताना पिंडक्थांच्या ठिकाणी येणारी, 
प्रतीतिदि निरनिराकी असते, “आणव” वियावंताची प्रतीति तिविध, 
° शाक्तेय › विदयावेताचौ प्रतीति द्विविध,.आणि ^ श्ञांभव ” वियावंताची अतीति 
एकविध असते. ( वि. २४; २५; २६.) 


आणवाची निविध प्रतीति 


उपासनेमष्ये साध्य, साधक व साधन अशी त्रिपुरी असते. हौ तिन्ही 
निरनिराष्टी आहेत असे वाटणे ही त्रिविध प्रतीति दोय. साध्यसाधन एक व 
साधक निराठा वारणे ही द्विविध प्रतीति दोय. आणि साध्य, साधन व साधक 
ही तिन्ही एकच वारणे ही एकविध प्रतीति दोय. आणव वियार्वतांची प्रतीति 
त्रिविध असते, म्हणजे त्यांना साध्य, साधक व साधन निरनिगद्ी वारतात 
(आणवी साध्यः साधनः साघकुः देसी त्रिविध प्रतीतिः वि, २४) 
विन्ासंचारामुके प्रथम देवतेचा मछ प्रकारित होतो व त्या मदाच्या.आधरे 
जीव अआपणाला पाहतो, अर्थात्‌, त्या मकालाच तो ^आत्मा* समजतो, 
नंतर त्याला पिंडस्या प्रकाश्चते, खापठे जीक्स्वरू¶ म्हणजे आपण साधक असून 
ही पिंडस्था आपले साघन.आदे, आणि या सावनभूत पिंडस्मेन्यतिरिक्त आपले 
साध्य अघलेली ब्र्ाडस्था निराछीच अहि असे दयाला वाटते. आणव विदया- 
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वेताची त्रिविध प्रतीति ती दी जशी. या विदयावैतांना आपली साध्य ब्रह्माडस्था 
भ्रत्यक्ष दिसते अंसे नाही, त्यांना तिचे केवकं अस्तित्वन्ञान अते, पिंडस्थेच्या 
ठिकाणी दिसणार ब्रह्मांडस्थेची मूरति वास्तविक नसून भाभासकूप असते, 
शाक्तेयां ची द्विविध प्रतीति 
, शक्तेयांची म्हणजे अष्टभैरवाच्या विवयार्वताची प्रतीति द्विविध असते. 
, (शाक्तेयी साध्य : साधकु रषी द्विष प्रतीति : वि. २५), म्हणने असे की, 
मठ प्रकारित होताच मलाधार्‌ आपले स्वरूप पाहून आपण साधक आहोत 
असे त्याला घायरेते आणि नंतर प्रकाशलेखी पिंडस्था हीच आपके साध्यव 
` साधन आहे अशी व्याला त्रैतीति येते, त्या विग्यावैताखा साधनभूत पिंडस्था 
` हेच आपले साध्य वाटत अके तरी वस्तुतः त्याचे साध्य ब्रह्माडस्था अस्ते 
या ब्रह्माडस्थेचे ज्ञान या विदयार्व॑ताला नसते, कमी येग्यतेच्या आणवाखा 
आपल्या साध्य ब्रह्मांडस्थेचे अस्तित्वन्ञान असते, पण व्याद्रून शरेष्ठ असलेल्या 
शान्तेयाला ते नसते. यावरून आणवापेक्षा. शाक्तयाचे ज्ञान कमी वारण्याचा 
सं मव आहे. परण वस्तुतः तपे नाही, आपल्या साध्याची आद्यं तिक आवड राह- 
ण्यासाठीच ल्याच्या ठिकाणी ह द्विषि प्रतीति भषते. यातच ल्याचे श्रेष्टत्व होय. 
शांभवांची प्टकविघ प्रतीति ¦ आत्मत्वे दर्शन 
दां मव विद्यार्वताची प्रतीति एकविध अते, विदयास्तचाराने मसपिंडस्था 
प्रकाशित दोताच वियाविताला मदराधरार आपले व पिंडस्थेचे शंन आणि ब्रह्म 
इस्थच अस्तित्वज्ञान होते. पण आपण वेगे, प्रकाशित क्षाठेली पिडस्या 
वेगव्टी आणि जे प्राप्त होणार ते वेगटे से त्याखा वाटत नटी. ह सवै एकच 
आहेत अक्षी त्याला प्रतीति येते. ( शांभवी साध्य प्रतीति : वि,२९). ही एकविघ 
प्रतीति केव साधनसाध्याच्या वाबतीत येते असे नाही तर सवै जीवमात्राच्या 
-सिकाणीहि येते. त्याशुके तो सर्वत्र आत्मत्वभावाने पादतो, या सृष्टीतीक सगे 
जीव म्हणजे आपणच अशी एकविध किंवा अमेदभावना याच्या चिकाणी निमांण 





१. "मी साधक: प्रकाद्यरे ते साधनः एणे जे पाचैन ते साध्य पेषी 
प्निविध प्रतीति आाणदी ' (वि, स्थ, २४, २५, २६) 
. २. ^ श्याक्तेथा साधन तेचि साध्य : मी साधक एसी द्वच प्रतीति'(सदर) 
२. ‹ शांभवी मी वेगला : प्रकारे ते वेगे : पावैन ते वैगठे दषे 
नाही : एकविध प्रतीति ` ( वि, स्थ. २४२६) 
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होते, ( बाई : शांभवीचा रिम होए : तरि सककदि आत्मत्वे देखे : वि.२६५) 
याच भावनेने तो जीवमात्राकडे पादतो. चिजड मयिखा ज्याप्रमाणे सवे जीवाँच्या 
सिकाणी ममता अस्ते तद्यी शांमव वियार्वेताला सवत्र आत्मबुद्धि येते | 
शांमवापेकी चैतन्यकिद्यावंताला एकविध प्रतीति येण्यापूर्वी आणखीहि एक 

क्रिया होत असते, ती अशी की, चेतन्यविदया संचरल्याबरोवर लाखा आदिम 
वं शद्ध संलम्न प्रकाशित होतो, द्ध संलम्न प्रकाशित ्चात्यामुढे त्याला आपले 
स्वरूप मलिन दिषते,. व्यामुढे आपले मक क्षाद्ून आपण श्चुद्ध ब्हवि अङ 
इच्छां जीवाला होते. आपल्या एका स्वच्छ हाताच्या साह्याने आपला दुसरा 
मलिन हात आपण स्वच्छ करतो, त्याप्रमाणे श्यद्ध संलम्नाच्या सा्याने आपले 
मलिन जीव स्वप धुन आपण चोखट होऊ, मग साध्य असली चिजड 
ब्रह्मांडस्था आपणाला पोराश्ची धरील अम त्याखा वारैते, आपण व संल 
त्याला निरनिरि दिसत असले तरी व्याप्यव्यापकभावाने आपण एकच 
` आहोत आणि आपे साधन जो संलप्न तोच आपले साध्य आहे, अशी साघ्य- 
स्वरूपात तिघांचीदि एकविध प्रतीति त्या चैतन्यविद्यावैताला मग येते, 
पिंडस्थी ईश्वरत्व व ईश्वरी पुरुषत्व बुद्धि 

 वियेमु्धे पिंडस्थेच्या ठिकाणी विद्यावंताला वेध छागतो आणि म्हणून 
पिंडस्थेला आपला -स्वामी-परमेश्वर मानूनच तो तिची उपासना करतो. देव- 
तांच्या विदयेपुदे निमांण होणारे अन्यथाज्ञान ते हे भसे असते. एरवी 
अन्यक्त देवतास्वरूप रवा तिची ब्रहयाडस्थाच नन्हे तर त्या ब्रह्मांडस्थेचादि 
केव एक जहानसा अद्य असलेत्या मेदमांसात्मक पिंडस्थच्या स्काणी 
विद्याषेताला ईश्वरत्न बुद्धि आली नघती. पण देवताच्या विदिसुढे ती येते. 


| + 





१. * आत्मत्व म्हणजे पिंडमात्र ते मीचि; हे तिचे विद्येचे स्वरूप ? 
(वि. स्थ, २६५) 

२. ‹ साध्य म्हणज हे माक्चे स्वरूप मेके : हे मज साधन : याच्चयां 
उपास्ती व्यापकाते पावन : चथा हां हात रपा: येण हति धुन: मग 
आपा पारी रावीर ` (वि. स्थ; २४-२६ ) 

२ ‹ जियेची धिया देवे तिच्या अंति. परस्वे म्हणजे रे्रत्वे ` उपासीं " 
(वि बृ, २ ) 
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~~~ ^^ ^^ ^^“ 
भणि अशा विद्याधतारा परमेश्वराचा खराखुरा अवतार मेरला तरय त्या 
परमेश्वरावताराखा तो विद्यावत एक सामान्य पण साम्यवान्‌ पुरुष म्हणून 
मानतो, ८ विद्यावता ईश्वरौ पुरूष एेसी प्रतीति : वि. मा. १८३ ), पिंडस्येल 
-श्दणजे देवतांरालछा इर माने भणि ईश्वराला जीव मानणे हे वियावंताचे 
केवदे अन्यथाज्ञान ! पण त्यातच्र. गुरफटरन तो भापल्या पिंडस्थेचौ इश्वरः 
बुद्धीने निरंतर उपासना करौत असतो 
परोश्च व शिल्प विद्यावंताचे देखणे 
` अपरोक्ष वियिमुके मल्पिंडस्था प्रकाशतात, पण कवक आपल्याच 
मलूपिंडस्था प्रका्चतात अमे नादी, तर खालील देवतांचे मक आणि पिंड- 
- स्थाहि प्रकाश्चतात; अर्थात्‌ , केवत आपल्याच पिंडातील; इतराच्या पिंडातील 
. अन्दे, आपल्या देवतेच्या मद्ाधरे जीव स्वतःखा पाहतो आणि आपल्या 
खालील इतर देवतांचे मठ त्याला क्षाठणीय वाटतात, म्हणून आपस्या 
आणि सैलपराच्या ठिकाणी असलेले खालील देवतांचे मक आच्छादक जातात, 
तसेच, आपल्या देवतेची पिंडस्था त्याला मेदमंसात्मक दिसते, त्या ठिकाणी 
आपल्या ब्रह्माडस्थेचा त्याला भामा होतो; आणि ग्दधून तिला इश्वर 
मानून तिच्या उपासनेत तो दंग होतो. भापल्या - देवतेची पिंडस्था व्याल 
ईश्वरत्वाने पूज्य वाटत असल्यामुक्ते आपल्या पिंडातील इतर देवर्ताच्या पिंडस्था 
` म्हणजे तिचा परिवार आहे अमे विद्याव॑त मानतो. आणि म्दणून खार्च्या 
पिंडस्था प्रकाशित श्चाल्या तरी जिची विद्या असेक तिच्याच पिंडस्थेचा त्याला 
वेध लागतो व तिचीच तो उपासना करतो, वरीर देवतेचे मठ व॒पिंडस्था 
 विद्याव॑ताखा कधीच प्रकारात नाहीत, 





१. ‹ साधनवंव मका्पिंडस्था देखे... ... ापणयाते मकाधार देखे : आन 
पिंडस्येते मेदमां सात्मक देते : खालील मठ क्षाठणीय देखे : पिंडस्थ तर आपु शश्वरत्वे 
देखे: आन खालील परिवारतेे मासे... ... परि आापुरीयेची पिंडीचीया : केपी 
देखे... ..-प्रस्तुती मनुष्यदेहाचा एक : दुसरा विदयेचा : तिस्र विचाचरिता्थी 
साध्याचा देखे : पर मट्युक्त” (वि. ब. ४२) 

२. ‹ मग जिये देवतेची विद्या होय तियेचा तो अश्च प्रकाशे. तरि कार 
तोचि प्रकाशे : ना यरी खाते परिवारत्वे प्रकारती : पर ठेयाते म्हणजे जीयेचरी 
विधा शेये तिच्या अंश्चति परत्वे म्हणजे श्रते उपासी : तेथ वेषे ? (वि. वं. २८) 


- ३.७४ महाचुभाव तच्वनज्ञान 








मद्पिंडस्थारिवाय आणखीदहि काही गोष्टी अपरोक्षविद्यार्वेत विदया- 
सामर्यामुक्े पाह शकतो, विष म्हणजे, तो आपल्या सिकाणचे तीन लेप 
-पाहतो, एक प्रस्तुत मनुष्येदहाचा, दुसरा अपस्या वियेचा आणि तिसरा 
विद्या चरितार्थं ज्लाल्यावर साध्याचा. अर्थात्‌, हे लेप आपल्या जीवस्वरूपा-- 
वर असलेले त्याला दिसत नाहीत, तर मय्युक्त म्हणजे त्या त्या देवतेच्या 
मद्धावर प्रति्िंजित स्चाठेले दिप्ततात, 


मलप्डस्था भणि ठे सवे विदावंताना सारखेच दिसतात भसे 
` नादी. ज्यांच्या विद्या तूटसांद नसते अशा भपरोक्षविदया्वतांनाच ते दिस- 
तात, इतगंना नादी. शित्पविदया ह्या साध्यसाधनी अप्रकाशवेत असल्याभुटे 
त्याच्या विदयावंतांचे व अपरोक्षविवार्वतांचे देखणे सारखे असू शकत नाही. 
शिल्प विदयावंतांना विदयेच्या सुभरताकान्डीच काय त्या पिंडस्था प्रकाशतात, 
,साणि ल्याहि अगदी स्चावल्यान्ञावल्या. अथौत्‌, त्याना खालील देवतांच्या 
पिंडस्था व लेप प्रक्राश्चत नाहीत. तसेच, त्यांना आपले मदि प्रकाशत 
नाहीत, कारण, त्यांचे देखणे इतके सृक्ष्न नसते, 


चियेची प॑चविध कार्य : सशधनधराि 


विदयासंचारामुरे विदयावंताला पिंडस्था प्रकाशित होते आणि या 
पिंडस्थेच्या वेधाने त्याला ब्रह्मांडस्थची प्रापि होते. अथात्‌ , ही पिंडस्था 
म्हणजे ब्रह्माडस्येच्या प्राप्तीचे साधन आहे. साध्याचा लेप खगिपर्थत हे साधन 
त्याला सोन जात नाही. लेप लगेपर्यत अके म्हणण्याचे कारण इतकेच की, 
देवतासाधन चरिता होन जीव फलला योग्य क्षाला तरौ व्याला ते फर 
ताबडतोब मिमते असे ना , कर्मपरवडीभ्रमाणे केप भोगां होर तेन्हांच 
फर मिचेल. आणि तेहितो न खिचला तर; किंवा, आड रिगण्याची करिया 
वरर देवतेने न केली तर, सारांश, फकाला लेप लगेपर्यत पिंडस्थप्रकाडाक 
विद्यासाधन वियावंताजवक् अते. 





(4 ॐ ` श का, 
१. ‹ तर साधन र्दणजे काह : ना साध्याते दिधल्या वाचोनि निवर्ते 
ना: मल क्षारी: चोखट होये म्हणोनि? (वि. र्थ.३०) . ` 
२.. " एरी समपवेशा नाही-का कब्डणी आड रिरे या शडताखयास्तव्र 


क, भ, 


निदर्ठना म्हणजे विद्याङेप चरिदाथं दोरहप्यंत साधन निवतेनाः (वि.२थ,२०) 


१०. देवतांचे अंतयौग ३७५ 
चारण करण्याचा धर्मं 
हे साधन म्हणजे प्राप्त क्लठेखी विद्या व त्यासुे प्रकादलेली पिंडस्था 
आवडीपूवेक धारण करण्याचा धर्महि विदावैताला विन्रासंचारामुदेच मिक्तो, 
या धमौमुदे तो भापलौ विद्या व पिंडस्था सोडीत नीद. म्दणजे, इतर देव- 
तानी अधिक मश्रेष्टविया देऊ केली तरी तो आपली विया सोडून ती दुसरी 
विद्या स्वीक्रारण्याला तयार होत नाही. आणि आपल्या पिंडस्थेव्यतिरिक्त इतर 
देवतेचे ध्यान करीत नाही. ज्याप्रमाणे, शोच्य म्ातारीच्या घरातील तिचे 
बिन्ाड काटून देऊन नीतिमंत राजा तेये राहात नाही दयाप्रमाणे विदाव॑ताच्या 
ठिकाणी असलेली एक विदा घाख्चून उच देवता आपले विद्यासाधन त्याला 
देत नाटी; आणि तिने देऊ केरी तरौ वियार्भताच्या ठिकाणी पूर्वीच्या वियेने 
प्रात स्ललेल्या धमौमुे तो याला होऊ शक्रत नीद, ( बाई : बिढारावरि 
काद्‌ बिढार अघे ¦ वि.२६४). एकमे्कीना साजात्य असलेल्या देवतांची जर 
ही स्थिति तर त्याच्याशी वेजात्य असलेला ईश्वर हा आपले ज्ञान अथवा 
व्रमरूपी साधन त्या विदया्व॑ताला देल हे संभवतच नाही, हा धर्म म्हणजे 
विया धारण करण्याचा गुण विदाव॑ताजवकर दोवटपर््रत म्हणजे साधन चरि- 
तार्थं होऊन ब साध्याचा लेप जामुन विद्या निवेत॑पर्थत भसतो, 


पिडस्यचा वेध व भूतभविप्याचे ज्ञान 

विवरेभुठे विद्चावंताच्या स्किणी दोणरे तिरे कायं म्हणजे पिंडस्थेचां 
वेध कागणे. या वेधामुठे विद्यावत अष्टमोगादि जड्येतन विषयांचा ल्याग 
करून देहावर उदास होतो व आपल्या विद्यानंदात रंगून जाऊन आपल्या 
देवतेच्या पिंडस्थच अत्य॑त भआवंडीपूवैक उपासना करण्यात दंग होतो, या 
साधनभूत पिंडस्थेचे व भूतभविष्यवे ज्ञान होणे दे वियेचे चौथे काथैद्दोय, 








१. ना: धमं म्हणिजे काद्‌ : ना : सांडिला परि सांडेना शेवटयपर्यत 
म्हणोनि धम्‌ ' (वि. ख, २०) 

.. "बीढार हा दष्टा : जैसे तयावरि भाणिक नाही: तथा एका 
साधनावरि दुसरे न भ्रभवेः (वि स्थ, २६४) 

३. ° तरि वेध म्हणजे का : ना विषयादिका सवे सुखांची भनावडी 
तिये सुखीची भावड : तिये सुशोचि वधङा असे ' (वि, २५, २० ) 


२७६६ महानुभाव तचखक्ञान 
पिंडस्था प्रकाशल्यावर देच आपल साधन व साध्य अदे अते स्थूल ज्ञान 
त्याला होते व म्हणून तिची तो मिननत्वाने पण अंतःकरणपूैक मनोधमीने 
उपासना क ऊागतो. विय्ेचे आयुष्य जितकी वषै असेरु तितक्या वर्षाचे 
ज्ञान विद्यविताला होते. त्यातील अध्य काक्ाचे मूतकालीन ज्ञान व॒ अरध्याचे 
भविष्यकालीन ज्चौन होते, उदा : वि्रेचे आयुष्य जर हजार वर्षचि असेल 
तर विद्या होण्यापूर्वीच्या ५०० वेषचि व विदा क्षाल्यानंतरच्या ५०० वर्षचि 
ज्ञान विद्या्व॑ताखा होते, 
अवेदा : अवस्था व स्थिति 

वियेचे पाचवे कायं भसे कौ, तिच्यायुरे विद्यातताच्या ठिकाणी आवेद्य 
सवस्था व स्थिति हयी कायं बाणतात. त्यापुरे त्याच्या ठिकाणी अनेक 
आश्वयै व साम्य प्रगट होतौत. ह्या विद्या सवे विद्यावंताच्या ठिकाणी 
-सारख्याच अतात अषि नाही, आणव (= क्षीरान्धि व त्याखालील स्वै 
देवता ) विदयावंताना “वेश्च ` उत्पन्न होतो; शात्तेर्याना (अवस्था? प्राप्त 
होते; आणि शंमर्वाना ^ स्थिति ” बाणते. (अवे : अवस्था : स्थिति : वि.२७) 

आणव विद्यार्व॑ताला अविश नेहमी नसतो तर पिंडस्थेच्या वेधात मग्न 
होडन तिची उपासना करीत असतांना ज्यविव्छी उपासनेचा म्हणजे वेधाचा 
भर चठतो त्याच वेली त्याला अवश उर्त्॑न्न होतो. ह्या अविशामुके तो 
-विदयावैत पवैताच्या कच्यावरून धावतो, देवरांच्या कलवर वानरासाररखा 





^. 








१. ‹ तर ज्ञानं म्हणजे काइ : नाः पिंडस्थ प्रकारे : तियेचे ज्ञान हीय : 
भिश्रत्वे उपासी : हे माश्च पर एसे म्दणे : इयेचेनि बहयंडी पावेन्‌ 

हे जाणे : ना भदृष्टी तर गतभकिष्य वत्तेमान जणि ? ( वि.ख.३०) 
. ‹ तीर विद्या म्हणजे काह : ना : भने आश्चर्ये : अनेके सामर्थ्ये 


प्रगटति : स्हणोनि विद्या” ( वि. स५..२०) । 
२. “ आणवाचिये विद्य ...म्दणजे रेषराय्यापसौनि खालौतिये.विचे' आवेश 


उपज : सवकाक नाही : एके कागी उपज.-.म्दणजे व्विवा भरी ; पव 
सभरताकारी ? ( विर्ब.३०) 

°तयाची कायं : दुगांचिया चरियावरि धावणे : परौजावरि धावणे : 
वंडलाचा कटरसावर धावंफे : कानरार्जीया देष युःयुःरार करणे : उडणे 
हे आणवी ` (वि.स्थ.२०) 


१०. देवतांचे अंतर्याग ३७५७ 





उन जातो, त्याच्यासारखा बुभुक्षार देखील करतो. आप्या देवतेच्या 
सत्तवरजतमादि गुणाप्रमणे. याचा अवेद साचिक, राजस विवा तामस 
अतो, राजघ अवेद असला तर तो चिर्याच्या आङृति रचतो. तमाचां 
आवेश भखला तर तो अय॑त कद्ध होतो व इतराच्या धरादारांची जाढपोठ 
करीत सरतो. उदा : वोडाचृडीच्या रिष्यने भापत्या हदातावर पडलेल्या 
गरम आँबीलाचा दहत एका वक््चणीला पुसून सगा गाव॒ जाऊला 
( ली, च. एकाक. २० ); जार्छधराने लोहाचा गोवीदचंद जाठला; ऋषी- 
श्वान सांबाला शाप देखन व पुढे रोहाची सुस्के करून यादवाचा निर्व्च 
केखा, अरा कृत्यामुटे विद्यार्वताखा नरक घडतात. लियाँच्या आक्रति रचणे 
जाठपोढ करणे, चमत्कार दाखविणे ही सगौ विज्ञानाचौ कर्य होत, अथात्‌ , 
विद्यावताच्या रस्किणी विपु विज्ञानसामथ्यं बाणते, केन आणवांच्याच 
नव्हे तर खवे विद्यावंताच्या क्कराणी ते बाणते. आगम बदहियौभियाजवक 
दखील अणिमा-गरिमादि सिद्धीच्या सूपाने दे विज्ञानसामध्यै असते, 
शाक्तेय विद्यार्वताचा वेध भराखा आला म्हणजे त्यांना ˆ अवस्था? 
चढते. या अवस्थेभुे ते देदावर उदास दोतात-त्यांना भापत्या शरीराचा 
देखील सां माक करवत नाही. त्यांची अवस्था वेच्यापिशासारखी होते, सर्गी 
गाना विकर्ता येऊन चालर्ताना त्यांचे पाय ल्टपटतात आणि तरीहि ते 
उघञ्यानागच्या स्थितीत धावतात वे पिशा चाप्रमाणे इतर माणसनां भिव- 
विताते. स्थितीयुक्े शामव विा्रताच्या ठिकाणी स्थिरता येते, चाचल्य सुीच 
नक्षते, या स्थितीत ते निरंतर विदयानंदात मग्र होडन सुल भोगीत असतात, 


आणव चिचेने मनोदधे निवतेत नाहीत 


. रिंडस्येच्या वेधामुदे आणव वियाव॑ताची आपल्या देहावरौरु ममता 
उडते ती फक्त विदयासचासकाढी व विदेचा पूणं भर असतो त्यविरी. एरवौ 





१. “ शाक्तयाचिये विद्य अवस्था प्रप्रान : तिये चिद्ेछा भरी उपनजेः 
वस्था म्हणजे देहावरि उदास : भास्था नाहीः दुःसभाकता : चिकग्ताः 
भवस्थेचे कायं : घडा नागवा धावे : मङतेचि हाती पडरे ते टाकी : मर- 
तयापरी पिश्चाञ्चचत्‌ होउनि धावे ते अवस्था ' (वि. स्थ. २७) 

२. ‹ स्थिति ते छांभवी : स्थितीचे कार्यं : निरंवर सुख मोगणे : निर 
कता : चांचस्य नाटी ` ( पदर) 
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तो सामान्य मनुष्यासारखाच आपल्या देदावर प्रीति करतो. अर्थात्‌, सखाची 
देदद्े पूणैतया निवर्तटेल्मै नसतात, मग याची मनो निवतणे कसे शक्य 
आहि १ अपसोक्ष ` विनरावतांची दे मत्र पूणपणे आणि मनोद्ददे बहुतेक 
प्रमाणात निव्वरेली असतात, आणव विद्याव॑ताची मनोददरे कशी निवतंलेखी 
नसतात याचे उत्तम उदाहरण म्हणजे वरिष्टाचे हीय. वशिष्ठ हा इदाचा 
विद्यावत होता. विद्याञ्चाधनामुक्रे आपल्या देहावरील लाची ममता थोडी- 
कार उडलेटी अली तरी कामकोधादि मनो्रदे मात्र याच्या ठिकाणी 
होतीच. ( वशिष्ट आणवीचिये प्रथम करंणीची रीगवणि जाणे : तेयातव देह-- 

दे निवतैली परि मनोदधे न निवततीचि“-वि.२६६ ). वरिष्टाचा शु 
वरिश्वामित्र दा कैलासातील महदिवाचा बहिर्यागिया होता. वरिष्टाने या महा- 
देवाची दुखःरूप फुटक्रिया जोडलेले असल्यामुके मदेदेवाने आपला बहिर्या- 
भिया जो विश्वामित्र व्याला चेषटवून वरिषटराची मुके ठार मार विली. याये, 
वरिष्ठा इतके दुःख ले की, विद्िरीत उडी धान, पर्वैतावरून स्वतः 
लोटून देऊन वेरं मागानी द्याने देदत्याग करण्याचा फार प्रयत्न शला. पणं 
त्याची विदयाभिमानिनी इदरदेवता दयाखा वरचेवर धरून वाचवीत असे 

( पुत्रवियोग आडी : दरडी वरोनि घाल : परि अभिमानिनी देवता वरिचिया 
वरि धरी : मरो नदीः वि. २६६९ ). कारण लया देवतेला वशिष्राजवठ अस- 
लेले आपल्या वियेचे साधन अैमुधे राहू यायते नैन्हते. वशिष्टाला आर्यं- 
तिक पुत्रशोक श्चाला हे त्याची मनोददरे न निवरतल्याचे लक्षण दोय, तर्‌ 
पुत्रशोकामुदे तो देकषत्याग करण्याचा प्रयत्न करी है त्याची आप्या देहाव- 
रील ममता उडाल्याचे चिन्ह दोय, । 


विद्यासंचाराने कमंफढ्टाचा ठेप प्रतिबंघतो 

वियेच्या अनेक कार्यमध्ये अपरोक्ष विच्याक॑ताच्या कमंफछाचा=मनुष्य- 
टेपाचा प्रतिबध होभे हे महत्त्वाचे कायं होय, ज्या मनुष्यदेहाच्या लेपात 
(मनुष्यदेदात ) असताना विचेचा टेप परवडीला येउन दयाला वि ज्ञारी 
असेल तो मनुष्यदेद्यचा केप, विद्यासंचार दोताक्षणीच परतिेधल जातो; 
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१. ° रथम करण म्हणजे इंद्राची विद्या? (वि स्थ. २६६) 
, २. ^दुःख सेपादिले ते ब्रह्मादिकानातुर एकी ` (सदर ) 
३. ' वियेची अभिमानिनी स्पधन आद्पड्‌ दको नेदौ ` (वि.स्थ,२६६) 


१०. देवतांचे अंतर्याग ३७९, 
म्हणजे ल्या मनुष्येदीचे पुढील सख॒खदुःखत्मक भोग विद्यासाधन अतेपर्थत 
थांबतात. तो देह नादहौसा द्योतो अघे नाही; तर एरवी त्या देहात स्याने ज 
भोग भोगे असते ते विवेभुदे आता रोखून धरले जातात, ते ताबडतोब 
भोगवि लागत नाहीत, विद्या चरिताथ क्ञाल्यावर साध्यावा लेप लागून 
त्याच्या जवर विद्यासाधन कादून षेतले गरे म्हणजे तो प्रतिबद्ध क्षाठेला 
त्या मनुष्यदेदाच्या ठेपाचा भोग पुन्हा हू होतो. शिल्पविदयावेताच्या मनुष्य 
देदाचा केप मत्र विदन प्रतिबध्द होत नाही व तो नासतदि नादी. विया- 
साधनावरोबरच तो चाट्‌ अतो. 








चेतन्यावद्याचंत 

तन्य ऊफे मायां दी देवताचक्रातील सवशरष्ट देवता असल्यामुङे 
इतर विद्यपिक्षा चैतन्यविद्या आणि इतर विद्यार्वतापेक्षा चेतन्यविदयावत सर्वच 
बाबतीत प्रष्टं अप्ततो. त्यातदि चैतन्यविदाव॑ताचा एक महत््वाचा विरोष 
असा कौ, इतर वि्छामुके विद्य्वताा भापापल्या देवतेच्या मक्पिंडस्था 
श्रकाशतात, पण चेतन्यविया दही संरग्नाच्या देवतेचीच विद्या असल्याने 
तिच्यापुक्ठे जीव्स॑लग्नाला निराठ्यरा देवतेची पिंडस्या प्रकाशित होते असे 
नाटी, चेतन्यधिन्रेने जीवाला संलमनच प्रकाशित होतो आणि संल्नाला आप- 
ल्याच देवतेची विद्या होते. इतर विर्यानी जीवालां संलम्र प्रकाशित दत नादी 
जाणि संलम्राखा देव्तेची विया होत नाही. पण चैतन्यविदेने जीवाला संलम्न 
प्रकाशषतो, इतकेच नादी तर्‌ तो शद्ध स्वरूपात प्रकाश्ञतो; आणि संलकनाला 
आपल्याच देवतेची विद्या होते, याचा एक परिणाम असा दोतो की, शद्ध 
संलययाच्या वेधनि जीवाच्या रिकाणी असलेले भायमदछ्छान्यतिरिक्त इतर मछ , 
आच्छादले जातात तर आपल्याच देवतेच्या विचेमुढे सल्याखा आपल्या 
मोक्षाचा मागे खुला होतो, (वि. १०; वि, मा. १९३ ) 


जीवाचे मब्ठ आच्छादतात : संरद्याचे नासतात 

जीवाच्या दिकाणी चेतन्यवियां संचरली जाते तेन्दां प्रथम तिचा 
चार संल्राच्या लिकाणी भाणि मग जीवाच्या सिकाणी केखा जतो, सं 
ग्नाला विद्या होताच प्रथम त्याला चैतन्यमायेचा आपल्या सिकाणी भेला 
भादिमढठ प्रकारतो. आणि मग खाीक देवतांचे मठ प्रकारातात. हे मठ 
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पाहून त्याका आपल्या मलिनत्वाची जाणीव होते, भणि भापरे हे मठ 
क्षा्ले गेले पाषिजेत अके वायते, हे मठ जोपर्यत दयाला दिघतात 
तोपर्युत दयाला सुख मित नौदही; म्दणून आदिमकरखेरौज त्याचे इतर सर्व 
मछ क्षा जातात, चेतन्विधेने जीवाला संल प्रकारठेला असतो. म्हणून 
आपल्या आद्यमद्ाधारे त्याला संल्ग्नाचि निरंतर दशंन होते. संल्ग्माचे भक 
क्षास्ठे गेल्यनि त्याला दिसते. त्यालादि आपल्या टिकाणचे सर्व॑ मठ प्रका- 
रित ्लिले असतात. आता संल शद्ध क्लाठेला पाहून जीवालाहि भापल्या 
सिकाणच्या मकरासुे आपणाला आले मलिनत्व जाणवते, आपे उपास्य 
दैवत-भाषला स्वामी जो संल तो छद्ध क्रा आणि आपण मात्र अजून 
मलिनच आहोत याबहक त्याला खेती वाटते. आपदि मठ नासि ब्हावित 
अरौ त्याखा इच्छा होते. आणि म्हणून त्या चेतन्यविधावेताच्या जीवस्वरूपी 
असले आदिमछाखरीज इतर स्थ मकर आच्छादले जातात. (चेतन्यविये 
चरेतन्याचे मल जाति : जीवाचे आच्छदेति ; वि. १०) 


रवतःचे मलिनत्व पाहून संल्य व॒ जीव आदयमकान्यतिरिक्त अआपा- 
पटे स्र मठ क्षाठतात व आच्छादतात हे खरे. अते होण्याला दुसरेहि एक 
कारण देता येईल. ते असे की, जीव मलिन असला तर त्याला पाहणान्या 
संल्म्राला कसक वाटेल व त्याला चैतन्यविदच्या साधनावस्थेत पूणे खख 
मिकणार नाही, म्हणून जीवाचे मक आच्छादले जाणे अवदय अगते. तसेच, ` 
संल मलिन आहे अमे जीवाला दिले तर व्यालाहि ककष वाद्रून विद्या- 
साधनाचे पूणे खख मिकणार नाही, म्हणून संलमाचे मठ नासतीत. सारांश, 
खाधनावस्येत दोर्घानाहि वैतन्यवियेचे पूणं - सुख उपमोगता यवे म्हणून 

२, “ जव देखंणे तव सुख न फवे ` (वि. स्थ. १०) 

२. * वियोचिये विद्ये आदिभाव तथाचा (=संच्चाचा) : म्हणोनि भवि- 
दयेखाली कोपती या नावे आच्छादणे : तया देखणे नाही : ते तयाचेनि ठेखे 
नासङेच्वी : कठ मंखीचे वादारम्य निवतें : मग क्षाढी '  संलम्माते देखवे 
मग क्षाखावे ` (वि. स्थ. ३७) 

२. ‹ मल श्राच्छादती :काजेसुखनफवे म्हणोनि.-. परस्परे मढ देख-~ 
ल्या क्तकस मानिति ;तेणे बुखी उणेपण होल: म्दणोनि परस्परे मन आच्छादती" 
(वि.म. १०) 
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दोधचिदि मढ क्षाकवि वा अच्छादवि खागतात\ आणि. तसे ते नीचदि- 
कमाने क्षाठठे किंवा अच्छादलठे जातातदि, या खाधनावस्थेत ते परस्पराना 
आदिमक्ाधारे पातात, आदिमक्राधारे पाहूनच जीव लग्माला मापा 
स्वामी समजतो व त्याची उपासना करतो. सख्प्रहि जीवा आदिमठाधारे 
पाहूनच शुद्ध समरतो, म्हणूनच दोघांच्याहि स्वरूपीचा आदिमक कायम 
स्ततो. तो नासखा तर्‌ त्यांना परस्परचि दद्यन कले णार १ भणि संलम्राच 
ददन क्षे नाही तर जीवाचे विद्यास्राधन चरित कसे होणार ए 
जीवाचे मद्छ क्षालरे का जात नाहीत? 

आपे मढ क्षाकून शद्ध स्ारेल्या सलद्माला पाहून जीवाखा आपण 
छद न्दावेसे वारते. असे अहे तर मग स॑ल्याप्रमाणे द्याचेदि मक शक्षष्ठे ˆ 
का जात नाहमत १ ते नुसते आच्छादतात का याचे उत्तर अते की, हे 
सक्ते मक ई्वरप्ररत्तिस्तव मायेने जीवाकट्न सुदाम लावून पेतलेले अस 
तात. कारण जीवाखा त्याच्या कृतकर्माची फटे देण्यास्तारी प्रत्येक देवतेला तो 
दग्गोचर होणे अवदय असते. दिावाय, जीव मढ्रचना स्वतःच्या सामथ्याने 
करीत नाही, तर ईश्वरप्रवृततिस्तव मायादत्तसाम््याने करतो, ते त्याचे भव 
ईश्वरम्दृत्तिशषिवाय नासू देणे इष्ट नाही, ईश्वरास अशी प्रवृत्ति जीव मोक्ष- 
मार्गाला लागून त्याने सामान्यज्ञान करून वेतत्याश्िवाय होत नाही. शिवाय, 
सावे मक नासू दिले तर जीव--स्वरूपाचा विकास दहा ब्रह्माडाएवडा होईल. 
पण जीवाखा एकाच ब्रह्माडात ठेवण्याच्या दृष्टीने तते होऊ देणे इष्ट नाही. 
सारांश, नीवाखा मक लवण्यात ईश्वरावा हेत्‌ आदे, म्हणून त्याचे 
मछ नासले न जाता अच्छादले जातात, संल्याला मक खाव- 
ण्यात, चेतन्यवदि्यगियाका व दतयौगियाला साधनावस्येत सैल ददेन 


१. ° या नवि आच्छादती : यथा पूर्ववत्‌... परि विपये : खालील मन 
` क्षाकणीय देखे : तव वद्र जके असती : मग नीच क्षाव्छियावर वरील श्रकारो : 
मग तेही क्षाव्मी : रेमे नीचाक्रमे क्षाुण असे विपर्यये पूववत्‌ ' ( वि. वं, २७) 

२. " विये जीवास चैतन्या आदिमकाधार ज्ञानः भापुरे भवियाधारः 
काजेक्षारणीय दोरीसारशे प्रकाशावे की" (वि. स्थ, २०) 

३. ' भादिमण भादिकरूनि जीवाचिये रच्ण हेश्वराचा हेतु असेः 
वाचूनि चैतन्याचा . नाही : म्दणोनि तयाचे नासती : जीवाचे उरती : तरि 
ज वाच संचरो छा : तो नसुद्धा अशक्त ` (वि. स्थ, १०) 
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न्हवि हा हेतु असतो; तथापि ते त्याने आपल्याच ( देवतेच्या ) सामर्थ्याने 
केलेले असल्यामुदे व पुन्हा तते करण्याचे साम्यं मयेकहून व्याला पुन्हा 
मिव्टत असल्यासुदे त्याचे मठ क्षाठ्टे गेले तरी हरकत नादी. 


साधन चरितां श्चाल्यावर- 

वियासंचारापासून तो वियेच्या आयुष्यापर्थ॑त समै देवताच विदा्वत 
आपापल्या पिंडस्येची इशवरत्वाने मानसिक उपासना करीत असतात, विदया- 
साधन सुखावह असल्यामुदढे वियात आपल्या तिद्यानदात निरंतर भय असतो. 
“विदि निरंतर फक” (वि. मा. ६०) आणि /साध्यसाधनी सुखरूपता तो 
खतर्याग बोल्जिः (वि, मा. १८१) असे म्हटले आदे ते याच अर्थान, 
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प्रयेकं वियेचे आयुष्य लया देवते्या बद्ियौगियाच्या आआायुष्यापेक्षा 
दहा परींनी अधिक असते, उदाः चैतन्यबदहियी गियाचे किंवा आत्मोपास्तीच्या 
साधन्व॑ताचे आयुष्य १ लक्ष वषै; म्हणून चेतन्यविच्यावेताचे आयुष्य १० 
लक्ष वेष. या दहा लक्ष वर्षात हा चेतन्यविदावैत संलमराची उपासना एकवि- 
धतेने ( वि. २६; मागे पा. ३७१ पहा ) करीत अषतो, हा कालावधि संपला 
म्हणजे विदयासाधन चरितां होऊन त्याला साध्याचा म्हणजे देवताफठाचा 
रेप लछगतो,. हा साध्याचा लेप विदयावंताला दिसतो, लयानंतर म्हणजे सराध्याचा 
केप खागल्यावर त्याचे विन्रासाघन काहन घेतरे जति; पूर्वी प्रतिबद्ध क्षलेला 
त्याचा मनुष्यदेहाचा लेप सुरू होन पुन्हा कन्हातरी भोगून घेतला जातो, 
फट्टपरासि केब्डां व करी ? 

बिद्यासाधन चरिताथ होन साध्याचा लेप लागला तरी फट तात्का 
भिठते असे नादी, क्रियापयोयानुकार ठेप भोगा होडल तेब्हां जीवं देवता- 
फच्छाखा जाणार. ` तेथे त्यविन्डी फक रिकामे असले आणि वरील देवता आड 
रिगाली नाही तरच लाचा फढात समवेश्च होईल. एरवी तो तेथून रिचून. 
त्याचे ते फक प्रतिबेधले जाईल, देवताफटठप्राप्तीचे हे सवै नियम विदया्व-- 
ताला लागू आहेत. कमेभूमीम्ये देवताच. साधन चरित होऊन फरप्राप्तीस्या 
वेव्टी जीव आपल्या देवतेस्या ब्रह्मडस्थ प्रापंचिक मूर्तीत व्यापतो वत्या 
मूर्तीतील स््रूपाचे खख उपभोगू छागतो, ( सक्ठाद विर्याची घ्ाधने एथ : , 
साध्य ब्र्माडी - वि. मा, १९६ ) 
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जीव देवताफकाला “जातो ', तेथे ब्रह्माडस्थमूर्तीत ° व्यापतोः आनि 
तेथील सुख (भोगतो › अते जे म्हटले आदे ते फक्त स्थूर्थाने. कारण, 
जीवाला फढ भोगण्याचा दकं असला, फक रिकामे असले व वरील देवता 
आड रिगाली नाही तरौ जीव स्वतःहून फडात जातो व व्यापतो असे नाही. 
हे स्वातंत्य याला नादी. लाला आपल्या फडाक्डे नेण्याची, तेये व्यापवि-. 
ण्याची व तेथे सुखाचा संचार करण्याची क्रिया द्या त्या देषतेच्या ब्रह्माडस्थे- 
कट्ून होते. तिने नेल्यावाचून अधिकारी जीव तेथे जाऊ शकत नाही, आणि 
तिने भोगविल्याशिवाय हा सुख भोगू शकत नाही. देवता जीवाला पका 
फकातून दुसन्या फठात नेतात तेन्हां अतिवाहिक” नावाच्या भांज्यात, 
घाल्टुन नेतात, धातूचा रस एखाद्या माच्यात नेऊन मग मशीत ओततात 
त्याप्रमाणे जीवाला "अतिवाहिक भांच्यात नेन ज्या कर्मफलात त्याला 
घालायचे अमसेक तेथे घालतात. तेथे घाता गेल्यावर मग आपल्या स्वल्प- 
धमानुसार जीव त्या कर्मफछाचा किंवा देवताफडाचा आकार धारण करतो, 
त्यान॑तर फक भोगविणारी देवता त्या आपल्या सुखाचा संचार करते म्हणजे 
आपले फक भोगविते. 


आणव फलियां ची "लौकिक ' मुक्ति 


फकात व्यापल्यानंतर्‌ सवै फ्टियाना सार खेच सुख भित असे नाही. 
त्यांच्या सुखोपभोगात व देखण्यातहि बराच कमीअधिक्पणा असतो. या 
दृष्टीने देबताफकवे “लोकषिकः “भौतिकः व॒ “उपषंहार * असे तीन भेद 
केलेले अदेत. चौथे व सवेप्ेष्ठ असे फक "लाम दहे हो. ते अर्थात्‌, 
ईश्वराचे फक होय, या चारदि प्रकारच्या फठना स्थूल अर्थाने ^ मुक्ति” 
असेच म्हरछे अहि. ( छौ किक : मोतिक : उपसंहाराख्य : राभाख्य : वि.*२). 
येकी प्रथम लौकिक भुक्तीचा व तेयीर फलियां चा विचार करू, 


छोकपरिवाराचा भोग 

यक्षिणीपासून तो क्षीराव्धौच्या दोषहाथ्यापर्य॑त सवे आणव (=महाणव+ , 
आणव ) देवताफलांना "लौकिक ” भुक्ति अते म्दणतात. कारण, या ठिकाणी 
स्मेकपरिवार्‌ पुष्कक असल्याने तो परिवार फषियांना भोगायला सापडतो, 
म्हणजे असे : दोषशय्याला १। लक्ष रोकपरिवार आदि, पण त्यापीकडील 
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मेरवाना मान परिवार मरीच नाद, म्हणून शेषश्यापर्यत सवै देवता. 
काना ˆ लौकिक ° अते म्हटले असून तेथे फलियांना प्राप्त दोणान्या सखाला 
° लौकिक मुक्ति” अते नाव दिले अषि, ( लौकिक ते लोक्षिकी वते-वि. मा. 
१८० ). या फलियाना परिवार भोगायला सापडतो तो असा : एखाया मनु- 
घ्यजीवाने यज्ञयागादि बहियागनि किंवा इदाच्या वियेने इदेवतेचे फक प्राप्त 
कहन चेतले म्हणजे तो इद्राच्या ब्रह्मांडस्थ मूर्तीत व्यापतो, तेथे तो तादात्म्य 
पावतो, इतका की, आपणच इद आद्टोत असे त्याला वाटते. त्यासुढे त्या 
ब्रह्मास्थ देवतेकटन दोणारी सगढी कृत्ये आपणच करीत आहोत अते 
तो षषमजतो. इदाने शचीचा उपभोग घेतला तर तो आपणच ` घेतला, त्याने 
इतर उपभोग्य पदाथचि देवन केले तर ते आपणच केले, त्याची सेवा कर- 
णाय्या इतर ( खालील ) ब्रह्माडश्था आपलीच तेवा करीत आहेत, हा आप- 
लाच परिवार आहि, आपण त्यांचे स्वामी आहोत अशी त्याची तदात्मकता 
होते, इदाच्या दारवंटेकार देवतेचे फक ज्यने प्राप्न करून घेतले असेर तो 
आपल्या ब्रह्मांडस्थेस्हित वरील इंद्रादिकांच्या ब्रह्मांडस्थांची सेवा करीत 
असतो. आणव फलियाचे ˆ लोकिकत्व ते हे असे अते, 


केवर परिवारादिकांची लो किकता याला भोगायला सापडते असे नाहः 
त्र आणव (=महाणव+आणव ) देवताफकात इलोकाप्रमाणेच प्रपंचप्राधा- 
न्याने किंवा विषयकाहुल्यानेः उपमोम भिकतो, इद्रादिकापर्यत तर प्रत्यक्ष 
यत्रारूढ होडनच लोकिकं विषयभोगाप्रमाणे भोग भोगता येतात, दरिदरब्रह्या 
व रेषराय्या याच्या थोत्यात प्रत्यक्च य्॑रारूढता किंवा प्राप॑चिक . पदाथक्षयोग 
न€ला. तरी कब्र स्मरणद्वारे का होईना पण -इहल किङ सुख(चाच उपभोग 
फछिया घेत असौतो..म्हणुन तीहि रोककर फठे होत. 
ह द्रादिकांना अनात्म.आरमप्रतीति 

तथापि, सक्ष्मा्थनि महाणव फल्ियांची व आणव . फलियीची प्रतीति 
निरनिराद्छी असते. उदराः कमंभूमि, अशौदेवयोनी, अंतराक व स्वर्गं या 
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१. " लोकिक सुखं ¦ ते . रेषशय्यविर्ही : रक्षः कोड थोवा ... रेतेया 
परिवाराची ओग घेणे असेः तेण फलिया सुख दयोयः म्दणोनि को किक › (वि.वं.४द) 

२. ‹ इंद्वादिका खोकवत्‌ विष्य भोग › (वि. रथ. ४२) 

३. ‹ वरीखा इंद्वियजनित ° (वि.स्थ, ४२) ` 
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थोन्यातीख आणव फलियांना ^ अनात्मा आत्मप्रतीति ` असते. (इंद्यदिक्रा अना- 
त्मा आत्मप्रतीति : बि. ३४). “ अनात्मा * म्हणजे दे * (=ब्रह्मांडस्थच्या 
्रापचिक सूति, कारण, संहारशर्टी स्थूठ देदहाप्रमाणेच व्यांचादि नाश होती. ) 
यांनाच ते आत्मा स्हणज आपके जीवस्वरूपं मानतात, देवतांच्या ब्र्माडस्थ 
भूति म्हणजे आपणच आहोत अशी तदात्मकता त्यांच्या सिकाणी येते. 
या चार थोन्यातीरु आणवे देवताफलियांची सुखे अणुवत्‌ असतात 
इतकेच नाही तर अणुूच्या म्टणजे जड प्रप॑चपरमाणु्या द्वाराच त्याना 
सुखोपभोग मिक्तो. ( म्हणूनच त्याचे ‹ आणव? हे नाव यथाथे होय. ) 
देवतांची ब्रह्मांडस्थ मूर्तिं दिव्य प्रापंचिक परमाणूनी अते. तो जड परमाः 
णचा बांधा म्हणजे आत्मा (=जीव ) न्दे. तो “ अनात्मा” म्दणज प्रपंच-, 
परमाणुचा समूह होय. पण लया परमाणूल्या खिकाणीच आणव देवताफछिर्याना 
° आत्म * प्रतीति येते. त्यालाच तें जीवस्वहूप मानतीत, तेथेच ते तादात्म्य, 
पावून अत्यत आघक्त होतात. लयांची “अनात्मा आत्मप्रतीति' ती द्वी 
अशी असते, 


आणव फद्धियांच देखणे परमाणूंच्या आधारे 

खालील चार थोव्यामधस्या ' आणव › देवताफलियाना देवर्ताच्या 
प्रापंचिक परमा्णूच्या मूर्तीत आसक्ति असते. व जड परमाणुल्या आधर 
त्यांना उपभोग मिढतो; इतकेच नाहौ तर स्यच देखणेहि पर माणच्या 
आघारेव आघत. सामान्य जीवानां स्थुद प्रपंचाचे देखणे अनंत पर माणन 
बनरेल्या अ॑डाच्या आधारे भषते, उदा: सामान्य जीव मातीचा सृष्माति- 
सुक्ष्म कंण पाहू शकतो. पण तो कण देखील अनेक परमापल्या साघातानें 
तयार श्चालेला असतो; आणि त्यातील प्रत्येक परमाणु. अनंत कोटी भूताच्या 
संयोगाने-बेभलेला असतो, ( मागे पा. १७८ पहा ). कादी देवतांच्या फलि- 
याच्या सिकिाणी परमाणूतील प्रवयेक भूत वेगवेगचे पाण्याचे सामथ्यं भसत 
तर कित्वेश्षंना विशिष्ट भूतांचे विरोेच दिसू. शकतात कित्येकौना परमाणूच 
तेवा प्रहता येतो, तर काना दोनदोन, तीनतीन परमाप भेडाच दिसु 


` ` २. श्थूक दे दाते भनातमा ग्हागितेः षे सांडी धान नाकिवेत(वि.्य.२४) 
. २. ' आत्मप्रतीति एका देदीःम्दणने .. न्या उस्थ॑च्या मूरतीच्या ठाई भतीती ' 
बिव ३४ ) 
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शक्ते, आणव देवताफल्मिय अशापैकीच होत. एकेक भूत तर ॒नव्देव पण 
पर माणुच्या आतील भूताचे विटोटेदि पाहण्याचे सामभ्य द्यांना नसते, 
आणवांच्या थोन्यातीक सर्वात उच असा स्वगीतील इद्रादिकाचि फल्विि 
सृक्षमात्सक्षम म्हणजे एकेक परमाणु तेवढा निरनिराढा पाहू शकतात. म्दणूनं 
ते आपल्या देवतेचा किंवा खालील देवेतेचा मठ पादू शकत नाहीत, कारण, 
अगदी दोवरील देवेतेच्या म्हणज यक्षिणीच्या मलातहि एका परभमाणूतीख 
भूतापेकी एक अष्टमांश भूते असतात. ज्यांना फक्त एकैक परमाणू तेवढ 
वैगवेगक्रा दिसू. शकतो ते त्याच्या एक अष्टमांश भूतानी बनटेला यश्षिणीचा 
मक काय बाहर शकणार १ आणि ज्या आणव फञियांना सर्वात योर अकता 
यक्षिणीचा मढ पाहण्याचे साम्यं नाही लयाना वरील देवतांचे मठ दिसणार 
केसे १ आणव फषियांना जथ मठाघार देखणे नाही तेथे आणव विदयावेताना 
असणे शाक्य नाही. भाणव विद्यार्वेतांना भाषत्यां खालील देवतांचे मल 
प्रकाशत नाहीत. याचे कारण हे असे आहि । 





किती परमाणुच्या आधारे ददीन ए 

आणवांच्या थोन्यातौल देवताफदियांना परमाणुच्या आघ पुटीर 
प्रमाणे दशन असते, इदादिकाच्या थोग्यातील फलियांना एकेका रृणृच्या 
भधर; अंतराठीच्या फलिनां निरेणूच्या आधर, ञ्टौदेवयोनीच्या लि- 
याना पंचरेण॑स्या व॒ कमेभूमीच्या देवताफरि्याना नवरेषूच्या ` कधं 
देन असते. णजे, इदादिकांचे फलिय सूष्ष्मात्सष्ष्म म्हणजे एङकेक रेण 
परमाणू पाहू क्ञकतात. अतराटीचे फलि सूष्ष्मात्सुक्ष्म म्हणजे तीनतीन 
धरमा्णुचे एकेकं भंड, अष्टोदेवयोनीतील फल्धियि पाच परमाणू एकेक मेड 
आणि कमेभूमीतील देवताफल्ियि सृक्ष्मात्सुकष्म म्दणज नऊ परमाणवे एकेक 
भेड पाहू शकतात, यपेक्ा सक्षम दशन साना नसते, 


आणव देवताफल्ियाना मढ दिसत नाहीत म्हणून आपठे व इतर 
जीवांचे" लयांना मठाधार दन नाही, जीवांचे दर्शन याना प्रतीतीच्या पर- 
‹ माणूच्या भषारे दोते. ( मागे पा; १७८-१७९.-पहा ). आणर्वाच्थाः प्रत्यक 
देवताफियाखा आपल्या खालीर देवतांच्या फियाचेहि दशन प्रतीतीच्या 
परमापूच्या आधरेच दोते. पण दे खाल्यैर देवताफदिये आपापल्या देवतेच्या ` 


१०. देवतां चे अत्यागि ३८७ 
दिन्य प्राप॑चिक ब्रह्मडस्थ मूर्तीत पावन ज्ञलिले असतात म्दणून द्याना तो 
देवतास्वरूप मानतो; आणि इतर जीवना सामान्य जीव म्हणून भोढखतो, 
महाणवांचा फठ्ठमोग व देखणे 

स्थूल. मानाने महाणव (=शेषशय्या व हरिदरब्रह्मा यांच्या थोन्यातौल) 
देवत।फल्ियांचाहि लौकिक मुक्तीत अंतभीव केलेला असल्याधुके ल्यांना लोक- 
परिवार आभि इदहलोकातीर सुखाप्रमाणे सुखोपमोग घ्यायला सापडतो.. आप- 
स्या देवरतांच्या बर्याडस्थ मूर्तीत त्यानादहि तादात्म्य वारत भसे तरी याँच्यां 
सुखोपभोगात विषयप्राधान्य फारसे नायी. म्हणजञे, यांच्या खालील देवताफः 
क्िर्याना ज्याप्रमण प्रक्ष पदाथरवधाने ुख मिस्ते तसे यांच्या च्किणी 
नाही, पदाथं्ंयोग नसताहि केव त्या पदाथौच्या द्रशनाने किंवा सरग॑धग्रह- 
णनिषि याना तितकेच सुख भिद्‌ शकते उदाः "लोकिकं मुक्ति निया आति 
परि यत्रारूढता नाही : (वि, मा, १७७), महाणव फलिर्यांच्या इुखाचा हा 
विक्ञेष दोय. 


अपरोक्षविद्याफदियांना आत्मा आत्मप्रतीति 


आणव ( खालील चार थोवे ) देवताफष्म्यि अना्म्याला म्हणजे देव- 
ताच्या ब्रह्माडस्थ मूर्तीना सात्मा म्दणज आपले जीवस्वरूप मानतात तसे 
मदाणव, शाक्तेय व समटशांभव देवताफल्विि मानीत नादीत, ते 'आत्म्याला 
म्हणजे आपल्या ˆ देवतामक्राला ‡ जीवस्वरूप मानतात. (ब्रह्मादिका मात्मा 
आत्सप्रतीति : वि. ३४). कारण बहियौगाने व 'अतयांगाने फटात पावन 
क्ाटेत्या या सै देवताफल्ियांना आपापल्या देवतेचे मक प्रकाशित क्के 
असतात. ( इदादि खालील देवताफल्ि्याना ते होत नाहीत ), या मङाच्या 
आधरि त्यांना जीवस्वलूपाचे ददन होते; म्हणजे त्या मङालाच ते आपले 
जीवस्वरूप मानतीत, या फलियांना आपल्या देवतेच्या मराबरोबर खाखील 
देव्ताचिद्ि मर प्रकाशित द्योतात. पण त्यामुके व्याला मलिनत्व वाटर नये 
म्हणून ते मढ लोपतात. आपल्या देवतास्वरूपावधौतील इतर देवताफलि्यांना 
.तो आपल्या देबतेच्या. मढाधारे पादतो, म्दणुन दयाला ते आपल्या जातीचे 











१. ५ आत्मप्रतीति...एका देष्टी : एका मढ : म्हणजे तादात्म्य निव्तौनि 
आत्मस्वरूप प्रकाशये माधः एसी ते मदी ब्रह्मादिकापासोनि विश्वपर्थत' (वि,ब,२५) 
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म्हणजे देवतास्वहूप वारतात. कारण, वयाच्या रिक्ाणी असलेले आपल्या 
खारी देवतांचे मछ त्याला दिसत नाहीत. आपल्या देवतास्वरूपावधीतीर 
इतर जीवांनाहि तो पाहतो, पण लयच्या रिक्राणी आयत्या व खाह्णील देवताच 
भकं लाखा दिप्ततात. म्हणून दयान तो मकिन जीव समजतो, .या देवता- 
फचियांनादिं आपल्या ब्रह्माडस्थेची मूर्तिं दिसते, पण त्या मूर्ीतील 
देवतास्वरूप माच ते पाहू शकत नाही. 


° आत्मा ' म्हणजे ' मढ ` हे कसे ! 

ब्रह्मादिकापासून तो विशचेपर्य॑त सवै देवताफलिये आपापल्या देवतेच्या 
भात्म्याखा-मराला जीवस्वकूपं मानतात दं खरे; पण वास्तषिक मठ म्हणजे 
आत्मा नन्दे. “आत्मा शब्दाचा अथं ‹ जीवस्वरूप ” जसा आहे तघ्ाच 
“ मक ‡ अताहि आहे. आस्म्याला मक म्हणण्याचे कारण, जीवस्वरूपात व 
मलात अलेले साम्य होय. जीव निरवयव अप्ततो तसा मठि निरवयव 
असतो; जीवस्वरूपाप्रमाणे महि कम॑फलाधारे संकोचतो व विका पावतो. 
जीव जसा निल आष तसे मठि संहारक्राकापर्यत तरी नित्य असतो. 
चं देवताफकाला गेलेला जीव जर आपल्या ब्रह्मांडस्येसदहित खालीरु देवता- 
स्वरूपावधीत आला तर त्या खालीक देवतेला आपल्या मढाधररेहि लया 
[जीवाचे दरन दोत नाही. अथात्‌ , त्या जीवस्वरूपाशी संयुक्त असलेले मठि 
त्या खालील देवतेखा दिसत नाहीत. यावरून देखील जीवस्वरूप वे मठ यात 
साभ्य अघ्ल्याचे दिसेरः 
मव्छाना जीवस्वरूप मानणे चुकीचे | 
` इदादिकं खालील सवै देवताफस्ियि अनात्म्याला म्हणजे देवतेच्या 
श्रापंचिक मूर्तीका जीवे मानतात दे जंघे अन्यथाज्ञान तसे ब्रह्मादिक व वरील 





१. ° सृक्ष्माचा टाह भार्म्याच्या सारीखे बहुत भसे : निर्वेव : संकोच : 


विकास : संहारपर्यत › ( वि.स्थ.२४ ) 
२. , आरम्याचियाप्तास्वि तें कते : ला ऊच देवतास्वरूप जीवासी आधार जाखर्या 


तर तो जीव नीच देवतेच्या स्वरूपात जसताहयी तयाप्ती नीचा देवता न देखती 
तैसेचि जीव उचा फास गेल : तीं स्वरूगत भ्या तयासी नीचाः देवता न 
देखती : एवे जीवासी संयुक्त मषी म दिती? : (वि.बं,३४) ` , .' | 


१०. देवतांचे अंतयीग २३८९ 
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देवताफल्ि आत्म्याला म्हणजे भठाला जीव मानतात देहि अन्यथाज्ञान 
भाणि म्हणून चुक्ीचे होय. तथापि, लखालीक देवताफङ्धियाप्रमाणे प्रापंचिक 
परमाणुच्या नाशित ब्रह्माडस्थ मूर्तीना जीवस्वरूप मानण्यपिक्षा आपल्या 
देवतामव्छला जीवस्वरूप माने अधिक बरे व अधिक सूक्ष्म टष्टीचि कार्थं 
होय. कारण, मठ ब जीवस्वरूप यात थोडेकार तरी साम्य अषि. देवताभक 
आत्म्यासारखे दिसत अघे तरी वस्तुतः ते सव॑ अनात्मा म्हणजे नाशि्वत 
आहित. अविव्रेच्या तुलनेने आमक देखील नारिव॑त आदे; आणि अवि- 
दाहि सेवर नाश पावतेच. म्हणून विश्वपापून तो यक्षिणीपर्थत सवै माना 
त्या द्या देवतांनी आणि अविद्येला अव्यक्त व॒ चिज्ञड मायने जीवस्तरूप 
मानणे हे सवं अन्यथाज्ञान होय, अशा अन्यथाज्ञानाने देवताफे प्राप्त घ्राली 
तरी जीवाखा खेर “ ज्ञान › होत नाही. आभि ज्या देवतांच्या फकात देखी 
यथार्थज्ञान होढः शकत नाही त्यांच्या उपाषनेने जीवाछा सुक्ति मके असे 
मानणे हे चुङ्ीचे नादी काय ए 


शाक्तेयांची ° भौतिक फटे 


अष्टभैर वचया फलाना ˆ भोतिक फठे › वा ˆ भोतिक मुक्ति › अते म्दण- 
तात, ( भौतिक ते अष्टभैरवी वतं ; वि, मा. १८० ). कारण, त्या भेरवमूर्तीत 
व्यापणाय्या फलि्याना अपस्या .स्िकिणी पंचमहामूते व त्रिगुण समृद्धीने 
आहेत याचे अस्तितवज्ञान असते, हे फणि आपल्या देवतेचा मठ ( = भेरव- 
मक ) प्राहतात व ल्या मढालाच जीवस्वरूप समजतात. आपल्या मराला 
लागलेली आठ भूते ( =एक प्रधान व सात आनुषगिक मिदून एक्‌, 
घरी आठ जुटे ) ते पाहतात. याति भैरव देवतांना जटातील प्रयक भूर 





२. ‹ मग भविद्ापेक्षा सादी : म्हणजे सृष्ष्मही : जान निःप्रपंच भाचमट्य्ही 
अनात्मा म्दणने नाराव॑त ` ( विव. ३४) १ 
-भोतिक ते आठाचे : त्यांचा ठह भूतीचे भस्तित्व : येज योगे 

तया नाव › ( वि.स्थ.३४) 

„ ३. °विशषश्चान भेरवा आन विश्वाचे: का जे विक्लेषः देखली ` ग्हणौनि 
-विश्षषज्ञान : तरी विदोष केसे : ना भष्टभेरवाचा एशिया मीची केषर भूतै 
देले. एवं ¶क प्रधान पात भानुषंगिक देते एक भूत देखे : आन देवता पृथ्रङ्भेदी 
दढ, ( वि.ब॑.१४८ ) (८ 


३९० महानुभाव तच्वज्ञान 
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पथकं पथक्‌ दिक्षते हे भरव देवतांचे विशेषन्नान होय. आपल्या रिकाणच्या 
सष्टमहामूताच्या समृद्धीचे अस्तित्वज्ञान असत्यायुके हा सगा भौतिक 
श्रप॑च प्रण रचा, तो संहरण्याचे व पुन्हा - रचण्याचे सामथ्ये आपल्या 
रिकाणौ आहे असा त्य॑ना अभिमान वाटतो, भैरव देवताप्रमाणेच त्यांच्या 
+ फछियांच्या विकाणीहि अभिमानाच ऊर्मी फार, आम्हीच काय ते शरेष्ठ, 
आमच्यपिक्षा थोर दुसरा कुणीच नाही असे प्रक्ष ईश्वरावताराचे दरशन 
घडले तरी त्यांना वाटत मते. ईश्वराच्या साधनवैत ज्ञानियाचा घात कर- 
ण्याला आपण समर्थ आद्दोत, देहबिदयावेताचाहि नाश आपण करू शकतो; 
थण आपण उगौच उति छरीत नाही अश्ची साभिमान सभविना या शाक्तेय 
फलियां ची असते, त्यामुढेच आपल्या व॒ आपल्या खाली स्मै जीवदेव- 
तांचा ते अभिमान पेता. विशेष हे कौ, अष्टमेरवापेकी प्रत्येक भेरवफर्ि- 
याखा, भारटामधे आपणच श्रेष्ठ, बाकीचे सात आपल्या आधीन असून ते 
सापरे सेवक आदेत असे वाटते. हे फल्धियि आपापल्या देवतेच्या ब्रह्मांडस्थेत 
पावन श्ञाचेल-व्यापलेले असले तरी त्या मूर्तीतील` देवतास्वरूप मत्र स्याना 
दित नादी, त्या प्रापंचिक ब्रह्मांडस्थ मूर्तीच्या सिकाणी यावे त।दात्म्य असते. 
भाप्रत्या फढाचा बाह्य आनंद उपभोगण्यात ते दंग अघतात. 


च्ांमवांची “ उपसंहारस्य ` भुक्ति | 

विश्व व चैतन्य या देवांच्या फलियांना दोणान्या सखाखा ˆ उपसंहा- 
-राख्य ° भुक्ति अते म्हणतात. ( उपषंहारा्य ते विश्वचेतन्याचेया टाई वते: 
वि. मा. १८० ). विश्वफछियाच्या खाल उपसंदाराख्य सुक्ति म्दणण्याचे 
कारेण असे की, दा फष्िया विश्वेच्या ज्या ब्रह्माडस्थ मूर्तीत -पावन ` होतो 
-तिच्यात. समक भूतांचा उपसंहार क्षाठेका असतो; कारण, विश्वेची. मूर्तिं व 





१. ' यातवे जतुका प्रपेच तेतुका आप्ुलची ठाश्ःकाजे:हे सृष्टि. माक्चीते 
मोडिखेया खेद : पसे भूताचेनि अस्तित्वे तया सुखः ( वि.बं.१४८ } 
२८५ आता चैतन्याने उपकहाराख्य म्हणजे नामना : तेथ स्थूढ नासला : म्हणने 
-ते विदेष्ट : स्थते होवे देसा मावोचि नाही ... आन संहार म्हागितला तो प्रागभा- 
वेचि नास्ता ०. प्राप्तिक्राकी सलभ्नाचा आचमन न्याप्रके नासतला आन येराचा म्हणजे 
नीवाचा पाला ` ( वि.ब.३४) 1 
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तिचा मढ हे केव कारणभूतांचे अषतात. तसेच चैतन्यफल्ियाच्या 
घखाका उपसंहाराख्य मुक्ति म्हणण्याचे कारणहि तेच आष्ट. मायेच्या ज्या 
विज्ञडफलात चेतन्यफलिया पावन होतो ते निःप्रप॑च असते. त्यात प्रप॑च 
मुढीच नमतो; जणु त्यात प्रप॑ंचाचा उपकंहार लेखा असतो. ज्या आदयमं- 
छाच्या आधर चिज्ञड जीवाला चेतन्यविद्चा सचार करते व्याति भूर्ताचा 
उपसंहार असतो, म्हणजे तेथे ती मुकापासूनच नस्तात. दुसरे असे की 
चेतन्यफक्रात येन पोचघ्यानैतर संलग्राच्या आद्यमङाचा संहार होतो व 
जीवाचा आयमक आच्छादला जातो. ` तसेच, चिल्लडस्वरूपात पावन 
क्षाटेखा चेत्तन्यफछिया त्या फङाच्या विस्त॒ततेमुके त्यात हरपून गेल्यासारखा 
असतो, या अनेक कारणामुके चेतन्यफढचे व तेये फङियाखा दहोणान्या 
सुखचे ‹ उपसंहाराख्य मुक्ति ” हे नाव यथाथं अहि. 


विश्वेत फडिया कसा भ्यापतो १ 

विश्निची ्रह्माडस्था कारणभूतांची असते, इतर ब्रह्मास्थाप्रमणे ही 
साडेतीन हाताची मृतिं नसते तर ती कासवाकृति ५६ कोटौ योजर्नानी मर्या- 
दित असते, अशा या ब्रह्माडस्थेत जीवफचिया ग्यापतो तौ क्रसा ! साजात्य 
नियमानुसार भपल्या ब्रह्मांडस्थेएवडा ५६ कोरी योजने तो विशस पावतो 
की काय १ अर्थात्‌ नाही. तर यक्षिणौच्या माने आवरलेल्या आपल्या स्वह- 
पाने व्याप्त योजन तेथील सुख भोग॑तो. विश्वफलियाला आपत्मा देवतेचा 
कारणम प्रकाक्चटेखा अशत, त्या मदाराच तो जीवस्वहूप मानतो. आपल्या 
खालील देवताफल्ियांना तो आपल्या देवतेच्या मखाधार पाहतो, . त्यांच्या 
ठिकाणी असलेले इतर देवतामठ त्याला प्रकाशत नाहीत म्हणून त्या फएलि्याना 
तो देवता समजतो. पण इतर जीवाच्या विकाणी मात्र आपल्या व॒ खालील 
इतर देव्ताचेहि मच तो पाहतो म्हणून लाना तो. सामान्य जीव म्हणून 
ओढखतो, त्यांच्या ठ्कराणी असलेल्या आपल्या देवताममाची कारणभूते. तो 
बेगवरेगद्धी पातो. इतर देवतामढातील समर भूते देखीरु पादतो, 





१, ‹ चेतन्यप्राक्षी यक्षिणीचीयां मलापरते न चदे: तर... विश्वफरी यक्षि 
च्या मगापरता का चेल? (वि. बं, १४८). 

‹ ` २.विश्वेचा कारणे देशने: म्हणेज समना भूतावेगब्टी कारणरूप मूते वेगली वेगी 

देखे; परी भपुङीये मरीचीः येरी जीवाच तर कारभ दे खौनि संमर भूते देखे'(षदर) 
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विश्वफदियाच पाचाप्रकारी उरटेपण 


खालील देवताफल्ियपिक्षा विश्वफटियाचा सुखोपभोग कितीतसी प्रष्ठ 
प्रतीचा असतो. जवक्रजवक्र चेतन्यफल्छियाप्रमाणेच तो इख उपमभोगतो, फक्त 
याच्या र्काणी षे सषि माक्षी : मोडलियाक्षेद : विघ्रः विश्वविद्यावंताची 
तात : शाब्दज्ञानिया स्वत्ततर करी : हे पाच प्रकारः चे उरङेपण अप्षते एवडेच 
काय ते, फटाचा उपभोग पेत असर्ताना सै सृष्टि आपलीच आहे असे 
त्याला वाटते; म्हणून तिची मोडतोड ऊणी केल्याप्त लयाला दुःख हते; 
अपरोक्षज्ञानात न्ञानिया कमक्षाकण करतो त्यविछी त्याला हा वित्र करतो; 
विश्वच्या विदयाव॑ताला कुणी दुखवल्यास याला दुःख वाद्रून हा त्याचा 
अभिमान घेतो; आणि शाब्दज्ञानी स्वतंत्र रीतीने साधन आचरतो हे पाहून 
याचा अभिमान दुखवला जातो. या जाभिवाभुके अथौत्‌, त्याच्या सुखोप- 
भोगात बरीच उणीव राते. चेतन्यफलियाच्या ठिकाणी है पाचा प्रकारचे 
उरलेपण देखील नसंते. म्हणन सवै देवताफलियपिक्ष श्रेष्ठ आगि संपूणे सुख 
ष्यालाच काय ते उपभोगयला सापडते, | 


चेतन्यफ़ट्िया 


मयेच्या आत्मोपास्तिषूप बदहियोगात जीवा दलम मेडस्वरूप 
प्रक्रारातो,.: त्यामृक्छे सरन्न व त्याचे मठ जीवाशा स्वतंत्रपणे दिसत नाहीत 
तेच सलग्राणाहि 'जीवाचे मक दिसत नाहीत, संलयाखा जीवाचे केवर 
धस्तित्वज्ञान भते, साध्य. प्रात स्ञाल्यानेतर बहियोगिया फट्टिया मयिच्या 
निभ्भाप॑चिक मूर्तीत ( =चिजेडेत ) सक्षिणीच्या मठाने आवरटेल्या मयादेने, 
कवन होतो पर तेष आंत. दोखन.सुख उपभोगतो, अआंतपणापुटठे लाला 
विष सुख प्राक्त होते. . चेतन्यवियासाधनाने विज्जंडेत पावन ज्ञालेत्या 
वेतन्यफलियाची . साध्यातील अवस्था भोडी निराद्ी असते. यक्षिणीच्या 
मकान आषिश्लेल्था 'मयंदेने चिज्जडेत पावन श्ञास्यावर ग्रथम त्या चैतन्य- 
फलियाच्या संटग्नाचा आदयमर क्षाछला जातो; आणि मंतर जीवाचा आद 
मठ अच्छादला जातो; साधघनवस्थेत त्या दोर्घानादि परस्रौचे दशेन' भाय- 
मलाधार असते, साभ्याचा लेप लागल्यावर माच्र्‌ त्वाच्याजवन्सीक विदयासाधन 
कद्रन वेते, जति . मढठप्रक्मश नररा . द्योतो, खाध्यात भल्यानंतर्‌ 
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त्यांना आादम पुन्हा प्रकाशतो; तथापि संलम्नाचा ताबडतोब क्षा्रला जातो 
व जीवाचा आच्छादला जातो, त्यासुके स॑लम जीवाला व जीव संलम्राला पू 
शकत नाही. लायुे दोघेहि भापत्या फच्च सुख ॒नि्वैधपणे उपभो- 
गीत असतात, ४ | 
श्रांत होऊन खुखोपभोग | 

चैतन्यफ्ियाला संख््ाचेच नाही तर इतर कशावेहि दशन नसते. 
फढ्ात आल्यावर जणु ल्याचे डोटेच काद्रन घेतले जातात, त्यसुके तो दुरे 
काहीच पाहत नायी; आणि म्हणून तो पूणपणे भ्रांत होन घुख उपभोगतो, 
( वेतन्यप्रा्ती जीवर भ्रांत दोडनि असे : वि, ५ ), विश्वकलियाप्रमाणि त्याला 
कोणत्याहि प्रकास्वे उरलेपण नघते, रुहान मूढ ्लोपलेले असतांना देखील 
आई दूष पीत असते, त्याला सुख मिकरते; त्याप्रमाणे श्रौत जौव चेतन्य- 
फद्ात सुख उपभोगीत असतो. या चेतन्यफ्टियाला इतर देखेण तर नसतेच 
पण आप्या चिजडेचे स्वपि व्याला दिसत नाही. चिजेडचे स्वरूप 
न दिसणे हा फल्ियाच्या दृष्टीने गुणच होय, कारण, जोप्य॑त कशाचेदि 
बाहा दद्यन असते तोपर्त खरे सुख, पूणं॑सुख भिद्‌ शकत नादी, चैतन्य 
फट्टियाला चिजडेवे ददौनदि नसते, म्हणूनच तो भरांत दोन तिचे सुल 
पूर्णपणे उपभोगू शकतो, इतर देवताफलिग्राना आपल्या . देचतेच्या अन्यत्त 
स्वरूपाचे ज्ञान असते असे नाही, पण ब्ह्मांडस्थाकटून होणारा व्यापार जणु 
भापणच करीत आहो से त्यांना वारते. हे वारणे सुखरूप असक तरौ 
त्यामुरे आप्या देवताफकाचा आनद, भ्रं चेतन्यफलियाप्रमाणे, त्याना 
पूर्णपणे मिक स्षकत नाही. 

जौव भंत दोन सुख उषभोगत्तो; पण त्याचा संल मात्र साचधपणे 
सुख उपभोगतो, सलभ्राला इतर कोणतेदि देखणे नसले तरी तो आपल्याच 

१. किलक च्या मते आलमोपास्तीप्रमणि चेतन्यवियेने ह साध्याचा रेप खगत 
नाही, चैतन्यम साधन चरि ताभ होताच विद्यावत ताबडतोब फाला जातो. जेतुके .. 
वेक जवास चैत्तन्यविचया होय तेतु बे जीवाचे मर आाच्छादति आदिमन्ादिकरूनः 
भान संलश्नाते जाती आदिमगदिकरूनः हे रक्ष्यात येल. . ¢ 

२. ^ चैत्तन्यप्राक्ती आंत : जेते लेकरू निनेरे भसे भान स्तन पीव 
भसे, ( वि, स्थ. ९) ॥ । ध 
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स्वरूपात अलिल्य भसल्यामुके श्रौत होत नादी, तर सावध राहून सुखोपभोग 
घेतो, संट्राला कोणतेच देशखणे नसते असे नाही. विलउसुखाचा अनुमव्‌ 
चेत असतांन। तो तिवे स्वक्ष पाहत अततो; इतकरैच नाही तर त्या स्वरूपात 
पावन क्ालेत्या इतर चैतन्यफलियांवे संल्यहि पादतो. चेतन्यफलियान्यतिरिक्तं 
इतरावे मात्रे याला दसन नसते. तसेच, जीवस्वर्हपाचे किंवा त्याच्या आद्य 
मकाचे संलन्नाला ( त्या सिकाणी ) दश्च॑न नसे तरी त्याचे असितिलवज्ञान मत्र 
स्यार असते, इतकेच नादी तर फलोपभोगानंतर त्वा जीवाबरोबर्‌ आपमाला 
जायचे अहि याचीदहि त्याला जाणीते असते. 


जीवस्वरूपी बीजरूपाने मढ 
चेतन्यफकरात अंतयौगिया संलभ्राचे मठ क्षाल्ले. जातात. जौवाचे 


॥ 





मढ ˆ आच्छादले › गेले तरी ते पूणपणे नष्ट मात्र होत नाहीत. शाखोपशाखा; 


पाने, फठे इल्यादिसदित संपूण वटन्रक्ष वरकीजामपे जसा सामावटेला असतो 
तसे वेत्तन्यफढात जीवाच्या दिकाणी सर्व मक बीजरूपाने अवशिष्ट अस- 


तात. ( बैतन्यानुभूती जीवी बीजभूत भ्रिधा असे : जैसा वरबीजी वद्ध 


से : वि, < ). त्या वटबीजाला योग्य मूमीचा व काण्याचा संयोग मिक्रताच 


त्यातून क्रमाक्रमाने तो संपृण क्टद्क्ष निमाण होतो, त्याप्रमाणे चैतन्यफल्ातूनः 


च्युति होताक्षणीच जीवाचे आच्छादलेले मढ कमाक्रमाने सवे प्रगट होतात. 
( वरबौजाचा इष्टांत २४). चेतन्यफकाचा उपभोग षेतांना जीवाच्या छिकाणी 
मन्ाप्रमाणे च आपल्या नानाविध कर्माचे टेपदि शिक असतात, सामान्यतः 
जीवस्करूपावरौरु कर्मलेप परवडीखा येऊन भोगा साले म्हणजेते त्या विशिष्ट 
देवेतेच्या मढावर प्रतिर्बिबित होतात. पण चैतन्यफटात भाल्यावर मठ 
भाच्छादले ल्वामुठे कमेटेप नादे होत असतील अक्षी कल्पना केली 
तर चुकीची ठरेख, जीवस्वरूषी ते असतातच, पण मक आच्छादले ओेल्यामुकर 
ते कुठेच प्रतिर्बिंबित होऊ शकत नार्छ्त. अर्थात्‌ , तेहि आच्छादने जातात, 
म्हणजेच मक व॒क्मलेप दोन्हो अगवस्वरूपावर वीजरूपाने भसतैत, ते 
१. ‹ अविद्या म्हणजे का : ना मरते अविद म्हणितङ : आन कर्माति अविक 
म्हणितले, (वि.र्ब. <) 
९. ° सुक््माचा ठाइ स्थूकाचि व्रीजरूप कीः व्राचुनी..सृक्ष्माचा वस्ताद 
गसताता बाजरूप कसाः न तिये कान्मै न्‌ दृलिजे रो कीजरूफ सी'(वि.स्थ.<) 
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त्यविद्धी दिसत नाहीत म्हणून बरीजरूप म्हणायचे, चैतन्यककछाचा उपभोग 
संपून फलातन पतन पावताना संलग्न मायादत्तसामथ्यीने समै मच पुन्हा 
रचून पतो, जीवाचे आच्छादलेके मछ पुन्हा प्रगट होतात; त्याच्यावर, 
. कमेपरवडीप्रमाणे कमेलेप प्रतिविभरित ब्हायत्म त्मगतात, व ॒कर्माचा प्रवाह 
ूर्वीसारख्या पृन्हा सुरू दोतो, 


संलस्न पूणे मुक होत नाही 


चैतन्यविन्रा हा संलग्राचा मोक्चमारं म्हणून म्दरकेके आदे, (वि, मा, 

१९३ ), चैतन्यफकरात त्याचे सवै मक नष्ट ॒क्ञालेले असल्यामुके भापाततः 
तो मक्त ्लाल्यासारखा वाटतो, यात दका नाही; पण वस्तुस्थिति काय अहि 
चैतन्यफकात चेतन्यनसंलग्न खरोखर मुक्त होतो काय! अर्थात्‌ नादौ. 
याचे कारण, “ जीवाचा मोक्ष चैतन्या मोष्ठु* (वि, ११), जीगला जोपर्यत 
ात्य॑तिक मोक्ष मिक्त नाही तोपर्य॑त त्याचा संलग्न पूणंपणे भुक्त होत 
नादी. चैतन्यककात तो मकरापासून मोकठा क्षेमा असला व॒जीवस्वरूपाचे 
त्याला दर्शन नसले तरी हा काही त्याचा खराखुरा मोक्ष नन्दे, आपल्या 
स्वरूपीचे यु त्याला निर्वधपणे भोगता यावे म्हणून दही काही व्यवधाने 
नाशी केटी जातात एवडेच; पण एरवी इतर काही वघने त्याच्या व्किणी 
असतातच, उदा चतन्यफरात संलय्याच्या ठिकाणी वासनावबंध असतोच. 
या वासनाबंधापु्छे व्याखा अघे वार्ते की, माञ्चा सांगाती कोणीतरी जीवं 
चैतन्यफर उपभोगीत आहि, या फछातून तो जीव निघाला म्हणजे त्याज- 
बरोबर आपणालादहि येथून जवे लागेल अशी वासना संलाच्या स्किाणी नेहमी 
असते, तसेच, जीवाबरोबर संलग्न ५०० योजनांच्या मर्यादेने संकोचठेला 
सला तरी आपण चिज्ञडेएवंढे ( =५०० कोरी योजने ) आहोत अते 
व्याला वाटते, हादि वासनाव्रैघच दोय. वापनावंधाप्रमाणेच संल्राच्या 
स्किणी एक साधनवंधदहि असतो. म्हणजे चैतन्यविद्यासाधन क्षाव्यावर 
जीव्राला जशी एकविष प्रतीति आली होती तशी आपण जाणि चिज्जड एकच 
, माहोत अशी एकविष प्रतीति संलम्रालाहि शेती, तीच प्रतीति फकातदेखील 





२. ' साधनी. मडापासौनि सुरा : चैतन्या मोक्ष नाही : म्हणजे मध्य 
मी यासखरीसे निधेन देसी वासना : हा भद्‌ अनुस्यूतेसी › (वि, स्थ. ३१) 


-३९द६ मद्ाचेभावे तच्वक्षान 

कायम असते, या वासनाबंधाभरुढे च साघनवंधोमुकके संलम्न पूणं मुक्त भारेला 
` नसतो हे लक्ष्यात येल, 
 सलघ्नाला मोक्ष केम्हां ! 

` ^ ब्रह्मविेने म्हणजे इश्वरज्ञानाने रवा प्रेमाने ब्रह्म अथवा ईश्वरस्वस्प- 
प्राप्ति द्येन जीव ज्य॒विद्छी पूणेपणे मुक्त होईल त्याच वेढी सगद्धौ बंधने 
नाहीदाी होन स॑लमालाहि मोक्ष मिलेल. "जीवाला शाब्दज्ञान चाले भ्दणजे 
.सलश्माला चेतन्यविदयेची स्थिति प्राप्त होउन त्याचा मोक्षमागे घ॒रू ज्ञाला 
म्हणून समजं. या वेकेपासून स॑लम जीवापासून दूरदूर ब्हायखा लागतो 
क्रारण, शाब्द्ञान क्चाल्याबरोबर देवराहाटीची कमे करण्यात जीव पुढे"व 
संलप्म मागे राहतो-्सख्याचे चेश्टकत्व थांबते, शब्दज्ञान चरित दोन 
 जीवाला अपरोक्ष्ीन दिले गेले की, त्याच वे सेलमाला चैतन्यविया देतात 
पुढे सामान्यज्ञानात जीव मठक्षाछण करतो तेब्दां इकेडे संल्य्रहि आपले 
मर क्षाठतो. अश्या रीतीने शेवटी ` अविद्यच्छेद होऊन अनुभवअन्ञानाचा 
बंध फेन जीव ब्रह्म किंवा ईश्वरस्वकूपात भिसनला-त्याला मात्य॑तिक मोक्ष 
मिला छौ सख्यि पणेपणे मुक्त होतो, जीवाला ब्रह्म रवा `ईश्वर- 
क्वरूपात घालतात तेब्हां संलम्राला आपल्या मायेच्या स्वरूपात घाठैतात, 
अशा रीतीने खगत्या जीवाना-अर्थात्‌ , सवे ब्ह्माडातील सवै जीवाना 

आलय॑तिक मोक्ष भिदे तेन्दा सवं जीवांचे संल आपल्या चेतन्यस्वकूपात 
पूणणपणे मिसढतीलः; त्यांनादि कायमचा मोक्ष मिटेट. इतकेच नन्दे तर 
जीवोद्धरणाचे काच न राहिव्यामुरे पिंडस्था, बरह्मांडस्थादि सगन्या देवता- 
विभार्गानादि मोक्ष भिठेट, त्यांना ब्रह्माडस्थापिंडस्थादिकीच्या सूपनि अव- 
तरावे न लागता त्या आपापल्या अन्यक्त स्वरूपात विलीन होन रादहतीट, 
पण हे सर्वं जीव मुक्त होतील तेन्दां | इकडे चैतन्यविेने चैतन्यफठ श्राप 
कले तरी जीव मुक्त होत नादी; मग त्याच्या सलग्राला मोक्ष मिकणार कसा ? 


0 


१. ‹ एक वासनाब॑ध : मी येवटे तेचि : एक साधनर्बध ` (वि. स्थः ९) 
२. ° जीवा अपरोक्ष तया चेतन्यविद्या: जीव मढ क्षारी तेही क्षी 
णे त्या मोक्ष › ( सदर) 
जीवाचा मोक्षी म्हणजे जीवाचा सुटणी एरा सुटिक ¦ जीव प्राप्ती 
मिढेः यर भापुस्या स्वदूपी ` ( सदर) 
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.देवताफ््टां ची श्ुद्रता : प्रासीत अडथनटे 
मागील प्रकरणात देवतांचे बहिर्यग व त्याच्या आचरणानि ्राप्त होणारौ 
देवताफठे आणि या प्रकरणात देवर्ताच्या विया व त्यांच्या साधनाने प्राप्त 
दोणारी देवताफठे यौचा आपण सविस्तर विचार केला. बहिर्याग व॒ अंतयांग 
या साघनानी प्राप्न दोणान्या देवताफट्छंव्या बाबतीतीर अनेक गोश ध्यानात 
' घेतल्या श्दणञेः था फव्ठाचि श्षुद्रस्व सहज लक्ष्यात येते. (१) अत्यंत ` कष्टकर 
असा बदहदियाग आचरून किंवा अनंत ॒काठपर्यत विद्यासाधन करून देवता- 
फकाचा लेप प्राप्त करून घेतला तरी फोपभोग मात्र ताबडतोब भिक्त नाही, 
स्यासाटी कमंपरवङ्ीनुसार छितीतरी काठ वार पदावी लागते, कारण, देवता- 
फछाचा लेप भोगाहं होतो त्याचवेढी फक उपभोगण्यास साप्त, एरवी 
नादौ. (२) बराच काठ वाट पाहून साध्याचा लेपं मोगा ्षाला तरीहि फमो- 
` पभोग घ्यायला सापडतोच असी शाश्वति नाही कारण, देवताफात अधी 
समावेश साखा पाहिजे ना ! त्यास्ाटी ते फठ रिकामे असले पाहिजे, एरवी, 
` आपला लेप भोगा श्चाव्याघर देवतेकडे जाऊन पवि तो तेथे आधीच कुणी- 
` तंरी दुरा फलिया रममाण श्ञाेका दिसावा,. त्यामुदे ते देवताफक प्रतिबंध 
जति. व जीवाव पुन्हा तिष्टत बसण्याची पाठी येते. (३) बेरे, जेप भोगां 
क्ञाला वं फठहि रिकामे असले तरी ते भिस्तेव असे नाही. पूर्वी 
प्रति्वधलेले एखाया उच देवतेचे फर त्याच वेदी रिकामि क्ति तर ती वरी 
देवता आड रिगते व जीवाला आपल्या फात बेन जाति. त्यामुलठेदहि नुक- 
याच भोगा श्ञालेल्यां फक्ातून तो रितो. खारंश, देवताफछात परवडी- 
प्रमाणे तिष्टत राणे, प्रतिबैधणे, आड रिगणे व खिचणे याच गोष्टी फार. 
इतके हे अडथकते दूर होडन एखाद्या देवताफखात जाऊन प्रक्ष फच्छोपभो- 

गाला सुरवात श्चाखी म्हणजे त्या .फल्ियावें अश्ोभाग्य म्दणायवे | 


दुःखभिधित खे 
, आणि या देवताफ्छंस्या उपभोगाला सुरवात होते ती कशने ए 
सुखने ! छ छे ! युढीच नादी. देवता आधौ असंत संपादन करतात आणि 
मग स॑त संपादन करतात, म्हणजे घाघ्यफकात जो सुखदुःखमिश्र भोग 
भोगायचा अतो व्यातीौल दुःखभोग देवता आधी भोगवतात व सुखभोग 
मागारन भोगवतात, त्यास देवताफकाच्या उपभोगाला भारभ होतो तोच 
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सुढी दुभ्खाने. बेरे, याचा शेवट सखाने होत भसेल म्हणावे तर तसेष्ि 
नादी. कारण, प्रयेकं देवताफडाच्या रोवटी “अतिकाचे दुःख असतेच. 
` खाधन आचरीत अ्ततांना साधकाक्दून धडलेल्या सान्या हिंसेचे फठ म्हणून 
हे दुःखाच अतिक प्रयेक फलियाला फचछातुन पतन होताना एक प्रदरभर 
भोगव्रे लागते, सारांश, आर्य॑ती दुःखकूप असलेली देवत्ाफटे सुखरूपं 
नब्हत, आणि जे सखे या व्किणी भोगवरे जतिते तरी नि्भैक असते 
काय अर्थात्‌ , नाहौ. दुःखमरिभित सुख ते बुख बोलिजेः (वि.मा.१५९) 
अरौ सुखाची व्याख्या आहे | 


 वंचकत्वाने सुखसंपादन 
| जीवाला परमेश्वर आपल्या भव्यक्त स्वरूपी पावन करुन आपल्या 
सम्यक्तं स्वरूपाचा आनंद भोगवतो तसे देवता करीत नाहीत. फलियाला लया 
आपल्या भग्यक्त स्वरूपात परावन न करता ब्रद्माडस्थेच्या मू्तीत पावन कर- 
. तात; आणि आपल्या अव्यक्त स्वरूपीचे ज्ञानुख संपादन न करता लया 
बह्मा डस्य मूर्तीतील ज्ञानघुख संपादन करतात, पण मूर्तीतील ज्ञानषुख तरी 
संपूणेपणे भोगवीत अतील म्हणावे तर तसे नादी; तेषि त्या च॑चकत्वाने 
, भोगवतात. पदिखी गोट अशी की, अव्यक्त इश्वरस्वरूपे जषा आनंद म्हणजे 
. निरतिशय सुख अघ्ते तसे देवतांच्या अव्यक्त स्वरूपी नसते, दुसरे अते की, 
न्यक्त देवत्तास्वरूपातील, हारवेचन्यायाने बरोबर आणलेले फार थोडे सुखे 
(पंचप्रकार) ब्रह्मंडस्थेच्या ठिकाणी असते, त्या ोल्या सुखाचादहि भोग ती बह्या- 
डस्था फलियाला अवंचकत्वाने देत नाही तर वंचकंत्वाने देते, वाषराला पाजीत 
मघताना एखादी गाय जशी पनन्दा चोरते तशी फलियाला आपुरे तोकडे 
सुख भोगवीत असतांना ब्रह्मांडस्था जणु पान्हा चोरीत असते. तेन, अव्यक्त 
देवतेला ज सुख अक्षते ते तिच्या ब्रह्मां डस्थेला नाही; भाणि ब्रह्मांडस्येला ज 
ख मिढते ते तिच्या विकाणी पावन श्त्या फकियाला नाही, तो प्रायः 
बाह्य पदाथोतच अधिक रममाण श्चल्िला असतो. ज्ञानाच्या बाबतीतदि 
सन्यक्त देषतेच्या, ब्रद्यांडस्थेच्या व॒ फठियाच्या देखण्यात मदहदंतर असते. 
सारांश, ज्या देव्तेच्या युत्रण॑फटप्राप्तीप्तादी सोधक घापल्या आयुष्याची होकी 
करून वपषोनुववे क्षया करतो त्या देवता शेवरी त्या साधकाच्या हातात 
्द्रानदाचा धोत्तराच देतात, देवतांची दी केवदी निष्टुरता, केवडी वैचकता | 


देवतांचे अतर्याग ३९९. 
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च्युतिमंतत्व | 

शिवाय, श्षु्र सुखाचीच का होदनात परण ही देवताफके फल्ठियाला निरं- 
तर भोगायला सापडतात म्हणाल तर तेहि चुकीचे ठेरेल. दी सवै फठे च्युति- 
मंत होत. काऊ ख्याने पोटाला थोडासा आधार दतो पण दलयाने भूक 
जात नादी; अतःकरण तृप्त होत नाही. त्याप्रमणि श्षुद्रदेवताफठांनी खरे सुख, 
पूणं आर्नद होणे शक्य नाही. ( खनजयाचा दृष्टंत. २१). काही श्रीर्मत 
माणर्साना पचपक्ान्नाचे भोजन कराया भिख्ते, त्यापासुन त्याची भूक 
पूणपणे हामति, त्यांना क्षणभर सुखहि बार्ते प्रण त्यामुक्रे ते अमर होत 
नाहीत. काही वेछानतर पुन्हा मूक तयारच. ल्याप्रमाणे कादौ भेष्ठ देवता- 
फानी फलियांना खरोखर सुखोपमोग मिरतो. पण तो किती अस्प काठ | 
फछोपभोग संपला की परतन आहेच. (अन्नाचा दृर्टात. २२), सारांशदही 
देवताफठे ब्रह्मानेदासारखी वारतात्त पण ती गदी च्यु्तिमत होत, एखाया 
भुक्रेल्याने आपणाला अन्न भिर या अपेक्षेने देवकात जावे, तेथे त्याला 
छताला टांगलेले आंव्यासारखे अनि, केरासारखी केठी, नारकासारखे नार, . 
कांभकासारसखी जांभरे दिसावीत आणि भूक रांत करण्यासाठी त्याने ती 
खाया लागि तो काय ती घगद्धी शेणामात्तीची फकरे भसल्यासूके ती 
तोंडात धाल्ताच याचे तड देणामातीने भरून जवे | तद्वत्‌, ब्रह्मानदासा- 
रखी दिसणारी हयी देवेतापके भोगस्यावर तेथीक सुखदुःख अनुभवून पतन 
होताना फलियाला निराश, हताश्च ज्दवि खागते, ( चांदोन्याचा इ्टांत ४२) 


ज्या बरह्माडस्थ मूर्तीत फलिया पावन होतो त्या मूर्तीच नित्य नषतातः 
कारण, संहारात त्यांचा नाञ्च होतो. मग फकियाला त्या नित्य सुख भोगवणार्‌ 
तरी कक्षा १ ' नित्य ° तर दूरच राहो, पण संहारकाठापर्थतदहि फलियाल या 
आपले सुख भोगवीत नादीत. जीवाने जितेके अजेन केले भेल तितकेच 
स्याना यायचे हा तर देवतांचा -स्वभावधमे आहि ! फलिया बदिर्यागिया अक 
तर बदिर्यागकारच्या दहापट आणि तो अतर्यागिया असेट तर विदयाखाराच्या 
दहापर करषैपर्यतच देवताफसभ्ियाला फठभोग सपादतात, पण हा कालावधि 
संपला कौ रागलीच त्यास आपल्या फठातून उकदन देत्ति; भाणि आपल्या 
भूर्तीत दुखरा फिया षेतात,. तेन्दा, देवताफ़खातून पतन हे ठरङ्ले भाई 1 


॥ 
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देवतांचा वेदयान्यवसताय । 

देवतांचा हा सगढा व्यव्हार अगदी वेदयेच्या व्यवहाराप्रमणि असतो 
अघे म्हट्ठे तर चक्र होणार नाही. कामांध पुरुषाला वेया दुरून अतिशय 
संदर दिशत, तिच्या ठिकाणी आपणाला निरतिशय सुख भोगायला सापंडेल 
अशा कल्पनेन तिच्या प्राप्तीसादी तो नाना खरपटी कटपटी करून द्रव्य मिठ- 
वतो, ते द्रव्य अर्पण कर्न तिला तो भआपटीशी करतो व॒ तिचा उपभोग 
घेऊ लागतो. तीहि, अर्वंचकपणे नव्हे तर्‌ वंचक्ृत्वाने त्याला आपल्या शरीराचां 
भोग चे देते. पण तो कोटपर्त १ तर त्या पुरुषाजवकचे द्रन्य दंवेपर्यत | 
ते द्रव्य संपून तो आक्षिचन बनला रे बनला की, आतापर्य॑त आपला म्हणून 
वरूनवहून आंजारलागां जारलेल तो पुरुष त्या दन्यन्ध वारगनेने दूर्‌ लो- 
राच म्हणून समजा ! देवतामागौतील पुरुषाचीदहि स्थिति अगदौ अक्षरशः 
अरा असते, अनज्ञानामुटे व ॒अन्यथाज्ञानामुके एखादी क्षुद्र देवता त्याला. 
दृश्वर वाटते, स्या देवतेच्या दिकाणी आपणाला निरतिशय सुखाचा आनंद 
उपभोगायला सापडेल या कत्थनेने तिच्या प्राप्तीसादी तो नानाप्रकारचे कष्ट 
सायास करून पुण्यद्रव्य भिलवतो. त्या पुण्याईने तो त्या देवतेला आपलीशी 
करतो; तिचे फक प्राप्त करून घेऊन तेथील सुख तो उपमोगतो. ती. देवताहि 
अवंचकपणने नन्दे तर वंचकत्वाने आपल्या फठाचा उपभोग फलियाला 
चे देते. पण कोर्पर्यत † फकियने पूवीं तिच्या प्राप्तीसाठी संपादन केलेले 
पुण्य संयेपर्यत ! ते पुण्य संपले रे संपठे की त्या देवतेने फल्ियाला खाली 
लोटखेच म्हणून समजवि ! सारांश , देवताफके निरंतर भोगायला सापडत 
नाद्यीत, फकियाला तेथून च्युत न्दावे रागते, एका वेढी अनेक फ्रिर्याना 
आपल्या फरात पावन करणारी चिजड माया तिवेहि फठ च्युतिमंतच अदि, 
( चैतन्यफकादि करौनि चक्की फठे साधने मूतं : वि. १३) 
मोक्षतुल्य पण च्युतिमंत चैतन्यफव्ठ 

देवताचक्राची मुख्य जी माया तिचे चैतन्यफछ मोक्षतुल्य समजले 
जति. कारण, दोन्ही च्काणी (=मोक्षात व॒ वेतन्यफठात ) एकाच वेछी 
अनेक जीव साध्यफठ भोगू शकतात; दोन्ही फले निःप्राप॑चिक अदित; इत- 
केच नन्हे तर दोन्ही ठिकाणी पोचकलेले जीव निर्वैधपर्णे सुखार्नदात मग्र अस-- ` 
तात, पण या साम्याप्रमाणे या दोन्ही. फच्छत वेषम्येहि अदित, मोक्षफट्.. 
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° निव्य ° आहे तर चैतन्यफढठ ° अनित्य ” अहि, (अथौत्‌, त्यांचा उपभोग 
ठराविक काक्रापलीकडे फकल्ियाला भिद्‌ शकत नाही; आणि शिवाय संहारकानी 
ते नाश पावणारे अहे ). मोक्षफकाचा आनंद जीवाला अवंचकपणे भोगायला 
सापडतो तर चैतन्यफक्ाचे सुख फलियाला वंचकत्वाने भोगविले जते. 
मोक्षफठ हे ˆअच्युतपद्‌ ` असल्यामुे तेथून जीवाला पतन नादी पण ॒चैत- 
न्यफक च्युतिम॑त असल्यामुे तेथून फलिया पतन पावतो. ८ चेतन्यफक 
मोक्षत॒ल्य : परि तेथ च्युति हा दोषुःवि, १२). स्वरूपावधौने तर मोक्षफठ 
इतके मोठे आदि की, त्या मानने देवताचक्रातीर सवात प्रेष्ठ॒ ॒व ज्येष्ठ अस- 
लेल्या मायेचे चेतन्यफक अद्यत क्षुद्र वारते. कारण, ईश्वरस्वरूपात माया ही 
परथ्वीपरमाणुप्रमाणे दरपून गेर्ेटी आहे, या मायास्वरूपातत विजडस्वरूप 
लोपलेले आहे, आणि त्या चिज डस्वरूपात यक्षिणीच्या मरने आवरलेले 
म्हणजे ५०५ योजनंनी मयौदित असे अनंत जीव ॒पडलल आदत. तेन्दां 
एकेका जीवफलियाला, ब्रह्मस्वरूपाच्या वुख्नेने अत्य॑त शुद्र मायास्वरूपाची 
प्राति होते, देवताफढकपिकी सवात मोठे फक जर इतके क्षुद्र तर इतर फठे 
किती द्र अप्तील याची कल्पनाच करावी | अ्ा या शुद्र देवताफकांच्या 
नादी लागण्यपिक्षा मुसुश्रु जीवनी ईश्वरोपासना क्न त्याचे अच्युतपद्‌ प्राप्त 


क भ, क. 


करून घेणे हच श्रेयस्कर नाही काय 
देवतांचे बहियौग व अंतयीग अमोचक 

सारांश, मागील प्रकरणात वणिलिल्या बहियोगाने व॒या प्रकरणात 
वारभ॑लेद्या अतयौगाने ज्यास्तीत ज्यास्त म्हणजे देवर्तांची च्युति्म॑त फठे प्राप्त 
होउ शकतात. अथौत्‌ , हे बहिरयाग मोक्ष देणारे नाहीत. ( चहुयुगीचा धर्मी 
परमेश्वर नेणीजे ; न पाविजे : युग, २८ ). इतकेच नाही तर चेतन्यादि देव- 
तवचि अंतययोग=पिद्यदिखील मोचक नादीत. ( चेतन्यविया आदिकरोनि सक- 
छदी विया अपरा अमोचका बोलिजति : वि, मा. ८ १). चेतन्याच्या पलीकडे 
असलेल्या ईं शवराचे.अच्युतपद प्राप्त करून प्यायचे असेक तर साधकाने य 
चैतन्यादि क्षुद्र देवतांचा, त्यांच्या बहिरयागांचा व॒ अंतर्यागांचा त्याग कैला 
पाहिजे. कारण ती परमेश्वरभ्राप्नि कहन देऊ राकत नादहयत परमेश्वराच ज्ञान- 
भरेम ब परमेश्वरप्राति फक्त परमेश्वरच कहन देऊ शकतो. ( परमेश्वरे परमः 
श्वस जाणिजे : परमेश्वरे परमेश्वर पाविने : युग, २८ )* 


॥1 


प्रकरण ११ वें | 
उद्धरण : ज्ञानमागै । 
णर री । 


वरे अज्ञानाचा पाश्या : निवर्ते अन्यधमौची अवद 

नवर उदैजे दशा : ब्रह्मसुखाची 

परमेश्वर-ज्ञानाचा डाटा : वाद्धुनि देवताचक्राचा मोर्गं 
वेज टाकु तुका आगमा : परबह्षाचा (उद्.गी.४२-५४३) 


स्वातंभ्य हा मोक्ष 

* अच्युतपदश्राप्ति कहन पेखन तेये परब्रह्म परमेश्वराचा आनद निर- 
तर भोगता यावा म्हणून बद्धमुक्त जीवाला आर््तिक मोक्ष मिरणे अवदय 
आहे. देवतांच्या अतयाीग व बहियाग साधनांनी हा मोक्ष मिद्‌ शकत नादी 
हे आपणं पादे, देवता स्वतःच निद्यबद्ध आहित. लया इतराना मोक्ष 
देण्याला समं होणार कशा ! दयीच्यातील सवैश्रष्ठ अशा मायेचै फठ मोक्षः 
ठुल्य आदि खरे, पण तेथूनहि रोवरीं ्युति होतेच. शिवाय, हे चेतन्यफठः 
प्राप्त क्ले तरौ दयापुरे, क्षणमात्रं का दोईना, पण जीव आपल्या 
स्वरूपीच्या अनादिअवियिपासून मोका होतो असे थोडेचव आहे ट 
पारत॑त्यात अषलेल्या कोणत्या जीवाचे आतापर्थत कल्याण क्षल भि 
अवियेच्या पारर्तन्यासुके जीव अनेक मर्कची रचना करतो; लया माच्या 
कदंमात लोढण्यात त्याला आनंद वाटतौ. आपल्या स्फटिकट्चमर मूक जीव- 
स्वकूपाला स्यासुखे तो पूणपणे मलिन करून खोडतौ. कचित्‌ त्यातून रण्या 
साटी त्याने धडपड केलीच, तर॒जीवदेवताभ्ारख्या स्वार्थी, अन्यथाज्ञानी व 
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वंच पुढान्यांच्या मागंदशेनाने तो जी कम करतो त्यांनी तो परुक्त न होता 
पारत॑त्यबंधनात अधिकाधिक गुरफटला मात्र जातो. या सवे मनर्थचे मूक 
जी भनादिअविया तिचे पारतंत्रय छ्चगारून देउन तिच्यापासून पूणपणे स्वतंत्र 
दण हाच खराखर। आत्यंतिक मोक्ष द्येय. ( स्वात्र हा मोक्ष ¦ पारत॑न्यु 
हा बंध: आमा. १). जीवस्वरूपी असलेले है अवियेचे चिन्ह जन्दं गदून 
पडेल तेन्हांच हा मोक्ष प्राप्त होऊ शकेल. ( लिंगपते मोठ : वि. १३३) 


ज्ञान मोचक 


पण हे अवियिचे चिन्द गद्ून पडणार क्से १ त्यासाटी जीवाला अ्रथम 
या अविदयेचे, तिच्यामुदे आपण रचलेल्या भापल्या मटकर्माचि, एखाया 
जदूप्रमाणे भआपणाला चिकट्लेस्या संखग्नाचे व आपल्या दोषा यथाथ ज्ञान 
कञाठे पादज. या आत्मज्ञानाने मोक्ष मिद्‌ शकेल. { आत्मज्ञाने मोक्ष : वि. 
१३२), पण नुस्या अविद्यामनछकर्मादिकांच्या ज्ञानाने हे होऊ दाकेल काय ए 
चैतन्यवियने तर जीवाची मटक आच्छादली जातात, मग तोच मोक्ष 
म्हणायचा कौ काय १ मुरीच नादी. किती क्ले तरी ते मछाचे ˆ आच्छादन ° 
सहि, “नाञ्च › नन्हे. तेये स॑क्मनाच्या मठांचा नाश्च होतो हे खेर; पण रेवद 
फठातून च्युत श्ाल्यावर जीवाचे आच्छादल्टे मढ पटापर प्रकट होतात व 
संलग्नाला नवीन मठ रचवे लागतात, तेन्हां, चसलया मठकमोदिकाच्या 
ज्ञानाने मोक्ष मिक्त नाही. यासाटी भम्मज्ञान म्दणजे परमेशराचे ज्ञान 
काले पादिजे, हे परमेश्वराचि ज्ञान मोचक आहे, ( ज्ञान मोचक : वि. मा.) 





क्षानापसि प्रभ उत्तम 


ज्ञान मोचक खरे, पण द्याद्धििक्षा परमेश्वराचे प्रेम विरोष मोचक भि. 
(ज्ञानापसि प्रेम उत्तम : वि.मा.३० ). तेन्दां परमेशवरप्राप्तीची मुख्य साधने 
दोन, एक ^ ज्ञान › व दुसरे "प्रेम. ‡ दे ज्ञानप्रेम, अथात्‌ , परमेश्वराचे पाज 
जीवदेवर्ांच्या ज्ञानाखाहि “ज्ञानः हे नाव आदे, (वि. १४८). पणते 
मोचक नन्दे. कारण, अविद्याच्छेद करून इईश्वरभराप्ति करून देण्याचे सामथ्यै 
दयात नाही, परमे श्वराचे ज्ञान म्दणजे ब्रह्मविया हाच खरा मोक्षमागे अषि 
(ब्रह्मविदा तो जीवाचा मोक्षमाशु : वि. मा. १९३). मोक्षासाठी प्रेम म्हणजे 
भक्ति पादिजे, तीदि परत्रह्मपरमेश्वराचीच, जीवदेवतांची न्दे, श्ञान ; भक्ति $ 
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वैराग्य ‡ एके मोचके ; एके अमोचके” (वि.मा.२९) यातील मोचक ज्ञाना- 
प्रमाणे मोचक भक्तिहि परमेश्वराचीच पाहिजे, जीवदेवतांच्या भक्तीने स्र 
काटी मिद्‌ शके पण मोक्ष नादी, परमेश्वरम्नाप्ति नादी. म्दणोनि' ए संसारि ! 
-जयाते माक्षी भक्तिश्री आरककरी : तोचि एकं राणिव करी : आनंद्‌-र्मड- 
किच * (उद्व. गी. ८१२ ). सारांश अविदपासून मोक्ष मिक्दून परब्रह्म 
परमेश्वर दा दयाच्या ज्ञानानि व भक्तीनेच प्राप्त होऊ शकेल, बहिर्यीग वं 
अंतयीग ही जशी देवताप्राप्तीची .दोन साधने आहेत तशी ज्ञान व भक्ति 
ही परमेश्वरग्राप्तीची दोन साधने आहेत. ज्ञान हा परमेश्वराचा बहियौग आद; 
तर घरेम म्दणजे भक्ति हा याचा अतयौग आदे, अतयीग हा बदहि्यगयिक्षा 
केन्हांही श्रेष्ठ असतो. तदत्‌, परमश्वराचे प्रम दे वयाच्या ज्ञानपिक्षाष्रेष्ट 
होय. देवर्ताच्या बदहियागाप्रमणि परमेश्वराचा ज्ञानरूप बदहियौग हा ( संचारी 
असून हि ) आचरणरूप आहे; तर वयाच्या अतयागाप्रमाणे परमेश्वराचा प्रेमरूप 
अतयौग दहा केवकं संचारी आदे. अथोत “जेचि अंतयोगे पाविजे तेचि 
"बहियीगे पाविजि” (वि, मा. ६१ ) हा नियम स्थर मानने परमेश्वराच्या 
ज्ञानप्रेमरूपी बहियाोग व अतयोग यांच्या बाबतीतदि खरा आदे. दो्दोनीदहि 
स्थूल मानाने ईश्वरप्राप्तीच होते. पण ज्ञानियाला परमेश्वर पाटीकश्ची घार्तात 


, तर भक्ताला पोटाशी धरतात. 


परमेश्वर उद्धरिता 
` हे पंसेश्वराचे ज्ञान वप्रेम परमेश्वरान्यतिरिक्त दुसरा कोण देउ शकणार ए 
“सृष्टीमध्ये कन्हे करणे मूचिजना एक परमेश्वरे वीण ` (पूर्वी ); (परमेश्वर 
परमेश्वर जाणिज : परमेश्वरे परमेश्वरं पाविजे (युग.२८); "यापरी परमे- 
श्वर श्रीचक्रधरं जीवति उद्धरीतिः (उद्ध.६8); “चहु युगी परमेश्व 
जीवति उद्धरीति” (वि.मा.२१); (परमेश्वर एकु सोडविता ` (वि.मा.२८) 
या अनेक वचनात हाच विद्धंत स्पष्ट टे] आदे. अथात्‌, हा परमेश्वर 
म्हणजे व्यक्त परमेश्वरावतार. कारण (अन्यक्ती म्यापार्‌ नाही * (वि.मा, 
१६); आणि म्हणून अव्यक्त परमेश्वर काही कष ककत नादी, तो “निर्वैवो 
निराकारु” परमेश्वर “कृपावरो सावेवो साकारं होए ‡ अवतरे : जाधुे 
`सज्िधान दे: ते दास्यमोचङ?. (रवी). अयत्‌, व्यक्त परमेश्वर म्भे 
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परमेश्वरावतारच ज्ञानप्रेमाची साधने देखन इश्वरप्राप्ति करून देऊ शकतो, 
पण परमेश्वर तर नाना प्रकारचे अवतार घेतो. तो कधी (कच्छ होति ; मच्छ 
होति : देवामध्ये अवतरति : नरामभ्ये अवतरेति ‡ तिर्यचामध्ये अवतरेति ः 
नरामध्ये अवतरला साता देवो वेडा होए : पीसा होए: मूका होए? (वि 
१०६). दे सगक्ते कच्छमच्छ, . पञ्युतिर्यच, वेडेपिे अवतार उद्धरणकाय 
करू शकतात की काय? छे, मुटीच नाही, लयांचा नरामधौल अवतार 
म्दणजे मनुष्यावतारच हे काय करू शकतो; तोहि बेडा पिसा अवतार नन्हे, तर 
युक्त मनु्यावतार. पण मनुष्यावतारातदहि " परमेश्वर पर हदय होति : अवर- 
हदय होति : परावरद्दय होति › (वि.मा.२०), यातन कवक परावरद्रय म्दणजै 
उभयददयावतारच जीर्वाना ज्ञानप्रेम देखन त्यांचे उद्धरण कङ्‌ शकतो, 


उद्धरणासादी परमेश्वराचे चौदा अधिक्रार 


पण हा उभयदृदयावतार कमेभूमीत नेक तर त्याचा उद्धरणकायौला 
काही उपयोग नाही, उद्धरणकायं करण्यासाठी परभेश्वराच्या चिकाणौ काही 
अधिकार असे पाषिजे, हे अधिकार एकूण चौद आदत, (१) इश्वराचा 
सृष्टीत अवतार; आणि तोहि (२) कर्मभूमीत अवतार पावनि. (३) गभ, 
पतित व दवडणे यापैकी एकरा प्रकरे मायापुराचां स्वीकार. (४) मरष्यवेषाचा 
स्वीकार. (५) मनुष्यांच्या देहधर्माचा स्वीकार. (६) मयुष्याच्या जीवधर्माचां 
स्वीकार, (७) ओखटेगोमटे न विसरणे व तात्कालिकं फल देणे या चिजञड 
मयिच्या धर्माचा स्वीकार. (८) खेदा्हाद पावे, साधन देणे, अभिमान 
घेणे वगैरे या देवताधर्माचा स्वीकार. (९) कृपादिगुणांचा स्वीकार, (१०) 
पश्वयोदिधर्माचा स्वीकार. ।११) विज्ञानशक्तीचा स्वीकार. (१२) अवर- 
` ` शक्तीचा स्वीकार, (१३) परश्यक्तौ्वा स्वीकार. आणि (१४) उद्धरणप्रवर-- 
त्तीचा स्वीकार. या चौदा अधिकारांनी युक्त इश्वरावतार तोच खरा परमेश्वरा- 
वतार. तोच जीवोद्धरणाचे काथ कर शकतो; इतर अवतार करू शकत नाहीत. 








१, ज्ञान देती कारणे इश्वरीची चोदा. . तियेचि कवणेःसृष्टीःकमंभूमी : 
मायापुर : मनुष्य अवतार : देहधम: जीवधमं : मायेचे धम : देवतांचे धमः 
गुण : ध्म : विक्वान : भवरशक्ति : परक्राक्ति : पदृत्ती : हे : दैश्वरीची चौदा' 
( ल, स्थ, उद्ध, १२) । 


०६ ` महादुभाव तच्वश्ञान 
उद्धरणासादी जीवाच सात अधिक्रार 

` उद्धरणाला सवच जीव पात्र असतात अते नाही, तर फक्त मनुष्य- 
जीव पा असतात, उद्धरणकायांसाटी परमेश्वराच्या रिकाणी जसे काही 
अधिकार पाटिजेत तसे ते जीवाच्या रिकाणीदि पादिजेत, जीवाच्या रिकाणी 
अवदय असलेले एकूण सात अधिकार आहेत. (१) कर्मनिष्पत्ति ब्हावी 
म्हणून कमभूमीत जन्म, (२) ज्ञानग्रहण करता यवे म्हणून मनुष्यजन्म, 
२) ब्रह्मविदयप्रमाणे आचार करता यावा म्दणून सवे देवांच्या पिंडस्थचि 
युक्ततवै, (*) जन्मापासून ८ वषानंतर येणार कम।धिकार्‌, (५) देहाधिकार 
(६) भूतभजनाने निघणारा मूटाधिकार, आणि (७) जन्मापासून १२ न्या. 
वषौन॑तर येणारा ज्ञानाधिकार, या सात अधिकारानी युक्त असलेला जौवच 
उद्धरणाला पात्र अषतो, इतर नाहीत. यातील शेवटचा ज्ञानाधिकार म्हणजे 
क्रियापाकाच्या नियमानुक्षार परमेश्वराच्या ज्ञानाषाटी जीवने जोडकेला अधि- 
कार्‌ नन्हे. तर कोणत्याहि मनुष्यजीवाला तो बारा वषाचा श्चाल्यान॑तर ज्ञान- 
ग्रहणाची जी पात्रता येते ती येये अभिप्रेत अदि. अर्थात्‌, अशा प्रकारचा 
ज्ञानाधिार सवं मनुष्यांच्या रिकाणी असतो. मनुष्य बारा वर्षाचा श्राव्या 
खेरीज त्याला कोणतेदहि ज्ञान होऊ शकत नादी, ते ग्रहण करायला तो असमर्थं 
असतो, एवडाच याचा अथे. याशिवाय क्रियापाकाच्या नियमानुसार नि्हैतुक 
भूतभजनाने अल्ला मूट्ाधिकार तोहि ज्ञानपात्र मनुष्याच्या ठिकाणी 
भवर्य पाषिजे. ज्याने भूतभजनाच्या क्रियिन पूर्वी केब्हातरौ परमेश्वरज्ञानाच 
मूकाधिकार जोडला असेर त्याकाच परमेश्वर ज्ञान देतात. अथात्‌, या 
अर्थित अधिकारानुसार ज्ञान देण्याच्या वेदी तो मनुष्य वयाने ज्ञानाधिकारी 
म्हणजे बारा वषाचा पादज, हे भोधने आलेच 
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, १. ‹ज्ञान देती कारणे -..जीवाचे सात अधिकारे... तरि जीवाचे साव 
अधिकार तेचि कवणः ना : कमभूमी : मनुष्यत्व : युक्तस्व : कर्माधिकार : 
दृहााधकार : मूढाधक्छार : ज्ानाधिकार ° ( ल, स्थ. उद्ध. १२) 

‹कमभूमी का सांगिदरीः ना भाणिके ठाइ कमं न निपञेः मनुष्यत्व 
का सांगितङू : ज्ञानारागीः पिंडस्था खाः ना विदेखागी म्हणजे बह्मवियेलागी 
पव पिंडस्थायुक्तत्वा वेगे ानप्रेम नब्दे=मगः चरीत ते कादीच नन्दे म्दणोनि? 
(क. ब, उद्ध, १२) 
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जीवाचे अनधिकारः | | 

वेडे, पित्ते, आले, मुके, बहिर यांच्या ठिकाण मनुष्यदेहाचे युक्तत्व 
सते, वे्यापिदयांच्या सिकाणी तर पञ्युप्रमाणे अंतःकरणचतुध्य पृणेत्वाने 
नसते, इतरां चे कोणते ना कोणते तरी एखादे ज्ञानेद्रिय किंवा करमद्रिय नष्ट 
किंवा निरुपयोगी क्षाठेले अते. असे अयुक्त जीव परमेश्वराचे ज्ञान भ्रण 
केहन तदनुसार आचार करायला असमथ असतात, ते जन्मापासून वेडेपिसे 
श्रसले तर द्यांना ज्ञान होऊ शकत नाही आणि ज्ञान क्ाव्यावर ते वेड 
क्षल तर त्यांना ज्ञानानुस्ार आचरण करता येत नदौ म्हणून दयांना 
धमौचा अधिकार नाही. (वेडेया : पिसेया : बददिरेया : अधा : मुकेया : धर्मी 
भधिकार नाही ‡ आ.मा, १५०; वेडेया पिसेया धर्मी अधिकारं नाही : वि, 
२५८ ). ज्याच्या रिकाणी रजोगुण व तमोगुण यचि प्राबल्य असेल, जे हृदय- 
शरूत्य, भक्तिजड वा कमजड असतील आणि जे वयोव्रुद्ध-जरठ भ्चाले अष- 
तील त्यानाहि परमेश्वरा ज्ञान होऊं शकत नसल्यामुके धर्माचा अधिकार 
नाही, ( राजसा : तामसा : धर्मी अधिकार नाही: आ. मा. २४२; हृदय- 
शल्या धर्मी अधिकार नादी : आ. मा.८८; भक्तिजड।] धर्मौ अधिकार नादी 
आ, मा. ८९ कमंजडा धर्मं अधिकार नादी : आ. मा. ९०; जरठटा धर्मी 
भधिकारु नाहौ : वि, २५७ ), मनुष्याच्या मनात असलेले रजतमरूपी मर 
( राजघ्ष वे ताम भावनाविषयी अंतःकरणाचा वेच ) आणि सप्तन्यसनादिं 
कमं ( तस्करत्व, पुंश्वरत्व कोरे ) ही नाहीशी श्ञाल्यावाचून मनुष्यजीव 
परमेश्वराच्या बोधरूपी छृपेला पात्र होत नाह. ) मठकमें निवततलेयाविण जीव 
कृपेति पात्र नन्हे : वि, २५४) .परमेश्वराविघयी दोष मनात आणणे, लयान्यावर्‌ 
विपरीत भावना करणे, तीथक्षेत्रादिकाला जाणे ही रजतमाची कार्य होत. मद 
दादयेच्या ठिकाणी हे दोष होते.ते नादीषे श्चाल्यावरच परमेश्वरनि तिका बोध 
दिका. तणने दा्केल्या वावरात पेरकेले की रौकर उगवत नाही आणि उगवले 
तरी चागे फोफावत नाही; नांगरून . वखरून ते गवत्‌ कादून टाकले आणि 








१. १येरवेडेतेजेसे पश्च: तया बुद्धि नाही... चातुष्टय अते परि दुःसंमाकः 
तेणे बुद्धीचे काथ न वते" (वि, वं. २५८) ; 

२. बोधा आधी म्हण्ञ अज्ञानदेही तरी तयासी दावृत्व नादी : म्हणजे बोषदान 
नादी : ना पादी म्दणंने बोष जाछेयाठपर स्ानदेद्दी विवेक्ाविवेकपूर्वक वतेन नाही * 
(वि, ब. २५८) `. 
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वावर्‌ स्वच्छ केठे तर तेथे उत्तम पीक येते, त्याप्रमाणे राजस पुरषाय्या अंतःकर- 
णातील रजोगुण नासा शाला तरच तेथे-परमेश्वराचे ज्ञान पेरले जाईल व ते 
चांगले -फोफावेल, ( तनधेलिया वावराचा इर्त २८), शेवाकरलेल्या 
खडकावर पाय दिला तर तो जस्रा निसरून पडतो तसे तामस पुरुषाला 
ज्ञान दिले तर तो आपल्या तामस क्रियेने बोधदात्याटाच दुःख 
देतो, म्हणून लयालाहि ज्ञानाचा अधिकार नादी, (सेवाठलिया खडकाचा 
टृ्टात २६ ). सारांश, ज्याचा रजोगुण व तमोगुण नाहीसा ज्ञालेला आहे व 
जे सात्तिक आषेत अर्शानाच परमेश्वरधर्माचा किंवा ज्ञानाचा अधिकार आहि, 
( रजस्तमे निरक्तौनि सत््वस्थिता धर्मी अधिकारः आ. ५१). हृ्दयद्यत्य 
म्हणजे कठिण अंतःकरणाचा,. पाण्यातीरू गुढगुटीत दगडाप्रमाणे तो वरून- 
वरून ओला म्हणजे प्रेमक वाटतो पण आतूने अगदी कोरडा असतो. 
( पाणिया आतुल रं डियाचा दृ्टात, २७ ). या हृदय्यूल्याच्या अंतःकरणात 
परमेश्वराचा बोध उतरणार कषठा १ भक्तिजडं म्हणजे जीवदेवतांच्या 
छिकाणी आत्यंतिकतेने आसक्त होडन त्यांची भक्तिकरणारा आणि 
कमेजैड म्हणजे केवक् कमानेच मोक्ष भिद्‌ शकेल या कल्पतेने बाह्य 
भाचार ध्मात कडक निष्ठा ठेवणारा अनीश्वरवादी मीमांघक, भक्तिजड मनुष्य 
हा गार्ठीनी भरलेल्या वाढकाप्रमाणे वरूनवरून चागला सरस म्हणजे प्रेम 
दिसतो; पण आतून ‹ सर्वै विष्णुमयं जगत्‌ : जोन्दे परमेश्वर अशा 
अन्यथाज्ञानाने भरलेखा असतो. ( भवेरैलेया बादुकाचा ट्टंत, ३२). 
कम॑जड मनुष्य हा सडक्याकुजक्था वाककासारखा असतो. सडके वादक 
हातात देखील येऊ नये; घेतठे तर ते आपले हात किन्यानी बरबटरून टाकील; 
लयाश्रमागे अनौश्वरवादौ कमजडाकडे जाणेहि इष्ट नसते. कभ जडपिक्षा एक 
वेक भक्तिजड पुरवल।. ( क्मजडापसि भक्तिज्ड़ चागु वि. १५९), 
कारण, तो सेश्वरवादी तरी असतो. तथापि, यापैकी कुणालाहि परभेश्वरचि 
ज्ञान होऊ शकत नाही, जरठ म्हणजे वयाने सचिवा स्लीपुरत्राच्या आत्य॑तिक 


मीनौ मी मी मीनौ भ 


म, भ 


१. ˆ शारीर मानसिक वाचिक तीभदौ वेचका असे ; ” (वि, बं, १७९ ) 


२. (कर्मी रत : तादात्म्य पावला असे : कमव तारक म्हने तो.कमै- 
जद... आन करमंजड अनीश्वरवादी परि हा मीमांसक ` (सदर) 
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ममतने निबर ज्ञाठेला पुरैष, भश्चा जरटाना अधिकार नकण्याचे कारण, 
ह्यांचे वय फार होऊन ब्रदधापकराछावुे स्याना नवीन ज्ञान प्रहणं करभे अञ्चक्य 
होते. भणि त्यांना ज्ञान दिले तरौ ते आचार करणार केच्ां ? कारण, नुप्त्या 
क्ञानाने मोक्ष मिक्त चयी, तर तदनुसार आचार ज्ञाला पौषिजे, है करता 
येण्यासारी दश्वरज्ञानाचा अधिकारी पुरुष कोज्या वयाचा पादज; छप्यन्न 
वषौन॑तरचा अरठ म्दातारा नको. इद्रावणाचे फक कोवि असते तोपय॑त तें 
तोडता येतै; परण ते देठाच्या ठिकाणी निब ज्लले म्हणजे कादी व्या तुरत 
नाही. फारच हिसकादिसऱ करून तोडण्याचा प्रयत्य केला तर मु्टासक्रर' 
व्याच बैल हाती येतो, ज्ञानदान व आचार याच्या बाबतीतहि हीच स्थिति 
मादे. कोवा पुरुषाला जीवदेवतांच्या प्रप॑चापासून तोरन परमेश्वरमागौला ` 
रावणे शक्य होते; पण जरडढाला कावता येत नाही, इतकेहि करून. सतीह 
जरठ ज्ञाटेल्या पुरुषाला आक्रोश करून क्ञान दिले आणि सन्यास प्यायला 
छावला तरी तो अविद्रिखा सोडीन नाडी ब ती त्याला सोडीत नाही, ( इव- 
णाचा दृष्टा, ३५), व्यवहारातीकर सवे पिषयांचा उपभोग घेण्याचौ पात्रता 
जोपय॑त पुर्रात असतें तोपर्थतच ज्ञान ग्रहणाची व आचार करण्याची - पात्रता 
छते. ८ जोचि अवसरं विषया तोचि ब्रह्मविव्रे : आ, मा. १५२ ), जरठ 
पुरुष हा व्यवहारविषयषूप धम।लादि अनयिक्रारी भषतो, तेन्हां तो परमे. 
श्वरज्ञानाला अनधिकारी असतो हे सां गावयास नको, 

एखाद्या देवतेच्या बदि््ागात पूर्णपणे आसक्त ज्ञाल्यामुटे ज्याला जर- 
ठत्व आनले अक्क त्याला व एखाद्या अपरोक्ष देवतेची विद्या दोन तीभुङे 
देवते विषयी धिषण ज्याच्या ठिकाण्म अलि -असेल व्यालाहि हश्वरन्ञानाचा 
अधिकार नाही. ( कोमल बदहियौगियाला व शिस्पविया्वैताला ज्ञान होगे 
शाक्य आहे; कारण, त्यांच्या ठिकाणी धालेपण नसते.ते जरठ बनटेले नस्तात) 
बदियौगात आक्त स्ाल्याधुके त्या देवेतेला शिवा तिचे फक प्राप्त-कह्न 
देणात्या गुस्वधुपितरनाच साधक आपले श्रेष्ठ उपास्य देवत मानीत असतो, 





१. ' वयस्नातीत का भविद्याजरट : तो भरूतीये थमी भनधिकारियाः 
मा येय कां म्हणावे भसे? (वि, रथ, २५७) 

२, ‹ नसुद्धेनि ्षानिहीन : गहण्ञे ंचन नन्हे... एवं शानद्ुक्त आन्वरण भानं 
भद्र तेणे यं बन होय दरस क्षी › ( बि, बं, ९६७) 
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त्यांच्यावरच त्याची ईश्वरत्वबुद्धि असते, द्यामुकठे ख्या परमेश्वरावर क्वा 
ल्याच्या अतारावर त्याला ईश्वगवुद्धि येऊ शक्त नादी. देवतेचा अपरोक्ष- 
विद्यावत देखील निरतर प्रकाशत असलेल्या आपस्य्रा देवतेच्या पिंडस्थेला 
इश्वर मानून तिच्या विद्यानंदात मय भसतो, व्यु त्याला ज्ञान होत नाही; 
आणि त्याची ख्या परमेश्वरावर निष्ठा बसत नाही, त्याचा त्याला अनुभव 
येख शकत नादी, मदयाच्या तोत्र उन्मादन अद्यत धद दोडन बेभान 
ज्ञलेला विषयी पुरुष एखाद्या टिडबिलाच छउक्शी समजून आर्छिगन देतो 
आणि तिच्या विष्रयानंद्‌।त म्न मततो. अला वेदी प्रक्ष उशी त्याज- 
समोर येडन उभी रादिरी व “मी उर्वशी अहि म्हणून सांगून लागी तरी 
त्याचा तिच्यावर विश्वास ब्त नादी; ती उरश असल्याची प्रतीति व्याल 
येत नादी. अशा पुरुषाला उ्व॑शीने आपली प्रतीति आणून देण्याचा प्रयत्न 
करणे व्यथं आहि, जीवदेवतांच्या विद्यानी भटित्या पुरुषांच्या बाबतीत हाच 
न्याय लागू पडतो, प्रयक्ष परमेरवरावताराने यांना ज्ञान देऊन प्रतीति आणून 
देण्याचा प्रयत्न केला तरौ तो व्यथे होतो. म्हणून, देवतांचे आल्यतिक धलिपण 
ज्याच्या ठिकाणौ अप्रैल त्याला परमेश्वर ज्ञान देत नाहीत; भणि त्यांनी त्याला 
ज्ञान दिके तरी ते स्याल प्रणघू शकत नदी. एका विदयेवर ज्याप्रमाणे देवता दुसरी 
विद्या देत नादी ( बाइः बीढारावरि काद्‌ बिढाइ असेःवि. २६४) त्याप्र- 
माणे देवतेच्या विद्यार्वताला परमेश्वर अआप्लि ज्ञान म्हणजे ब्रह्मतरिद्या देत 
नादीत. त्यांनी ती दिी तरी त्याला ती होन हौ. दुसतीश्ट्रन अबंटचर्बट 
खाऊन आलेल्या युलाला लयाच्या प्रेमठ मातेने वुपाभाताचा घास देऊ केला 
म्हणजे ते मूल आपले तोंड दूर नेते, त्याप्रमाणे देवतावियेने संतुष्ट 
क्षलिद्या पुपाला परभश्वर ब्रह्मविद्येयं ज्ञान स्वेच्छेने निषपण कष रागले 
तरौ तो घेत नाही. ( ठुषामेत्ताचिया धासाचा दृष्टौ. २५). म्हणून इशवर- 





' बीढार हा दष्टांतः जस तयावरी आणिक नादी : तथा एका"साध- 
नावरी दुसरे न प्रभवे; मा ईश्वराचे काह? (वि. स्थ. २६४). ' गासावीं 
हणी तचे : बिढारावरि काह बिढार असे : म्हणोनि देवताच फलीये : विद्या- 
चत म्ण अपरोक्ष व्यावत: 1रेद्पवद्यावंतास हंत अप्त बाहयाागय म्हणज- 
बोग्डीचे आगमिक आन क्रिया आचरत ; जया जरठत्व बाण्ठे ते आन मात्मापास्तीचे- 


यात ब्रह्मविदे धिका नाही (वि, व॑ं, १५४) 
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जञानाला पात्र दयण्याप्नाठी देवतांचे हे असले धलिपण मनुष्याच्या ठिक्राभी 
अमता कामा नये. तोहि एक अनधिक्रारच आहि, मनुष्य जब्हां देवता. 
वियेच्या आधीन न$तो तेन्हचि त्याला ब्रह्मविद्या होऊ शकते ( जब पुखष 
विदयेशभरधीदु नन्हे तव ब्रह्मविदे अधिकार आतिः्वि. मा, २४) 


परमेश्वरयाचे उद्धरणकायं 


अशा अधिक्रारी जीवाला आपले ज्ञान देऊन त्याचा उद्धार करावा हौ 
परमेश्वराला तकमक लागलेल्ी असते, परमेश्वर दानी अहि पण त्याच्या 
दानागी आतं जीवना पादिजे ना? ( दमती: दानी असेः परि जीबासि 
आति होआवी ऋः आ, मा, ९४). आप्रण सवे जीत्रावर्‌ कृपा करकी अपे 
त्याला फार वाटते, पण त्याच्ण छृपेला जीवनी पत्र प्के पाहिजे ना 
( देमती : इषां असे परि जीते कृसि पात्र दोभवे शीः आ, मा. ९३ ) 
असे क 4पात्र, आतेवेत अधिकारी जीव फार थोडे असतात, क्षाकटेल्या 
माणक्रात्रमाणे ते कुठेतरी काढ कंडीत अमता. पण सोधक परमेश्वर ( पर- 
मर्वे रोधक : वि. मा. १४२) व्याचा रोध काडतो. त्यासाठी तो दूरदूरच्या 
छोय्याछ्छोव्या गावापचत चालत जातो. अशी एकदोन नन्दे तर अनेक गरे 
तो घुंडाकतो, (आएुलेयाते परमेश्वर हारोदाछिया गीवरसौति : आ. मा, २३३). 
खेञ्यापाञ्यातीर भटी ्राढीत्‌न तो सोत्कंठ अंतःकरणाने भरकतो, आपल्या 
कृपेना पात्र असा अधिकारी मनुष्य कुठे आढक्तो काय हे पादण्धासारी 
चोदी$डे आपली आक्ाकमूत व करुणेन ओथंबलेखी नजर तौ टाकतो, 
एखादा विषयी पुरुष जला कानता अंतःकरणने आपल्या उपभोगला योग्य 
असछेस्या चतुर काभिनीचा शोध वेतप्रेत देशोरेशी व गावोगावी हंडतो 
आणि अशी कुशल कामपरसखी आदढली तर तिला आपले सर्वस्व अर्पण 
करून तिच्या ठिक्राणी रममाण दोनो ( तरिषथाचा दृष्टात, ३७) त्याप्रमाणे 
आर्त अधिकारौ मनुष्यजी आचा शोध वरतवेत परमेश्वरहि देशेदेशी व गावो- ` 
गावी दंडत असतो. ( आत।ते परमेश्वर वाडोवाडी मीवसीति : मा. २१८ ) 
आणि तसा अधिकारी मनुष्य आदठला तरतो त्याला ञाण्ले ज्ञान देतो, 
किन्येक माणे व्याला अरौ आदक्नात की, त्यांना मूट्ाधिकार निघलेला 
नसतो पण परपैश्वरत्रप्तीची आते मात्र व्यांच्या विकाणी असते. अशांमा 
भूकर होप्यार। जे भे असती ते जडे परमेश्वरं इर 
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करतो. यांना मूछाधिकार न होण्याला कायो शारीरिक व मानसिक घन 
धिकार दयांच्या दिकरागौ अप्ततातते तो दूर करतो. किल्येकाना मूट्ाधिकार 
अपतो पण तो परवडीला अकेला नतो, अन्ने असेल तर परमेश्वर 
तो परवडीलका आणतात, काीँच्या रिकाणी बोधाला अडथदे करणारे जीव- 
धमौदिक दोष असतात, ते तो केडतो, त्यांच्याकडून नैमित्तिकं घडवून 
द्याना बोधाला पात करतो व मग ज्ञान देतो. कित्येक ज्ञानाधिकाच्यीना 
भोगभूमीत जन्म मिकलेला असतो. त्यांची ज्ञानाची योग्यता प्रारब्ध होताच 
परमेदवर त्यांना भोगभूमीतून कर्ममूमीत्त आणतो, व मग॒ आपले ज्ञान देतो. 
एखाया सुकाला अभिर्माद्य षषे अघस्यामुे त्याला भूक लागत नाही; 
म्हणून त्याची स्नेहाद्‌ माता दिरच्यवेदेच्याचा रस त्याखा पाजते, त्याचे 
मादय फेडते व मग दयाला स्तनपान करविते, ८ हीरडेया बेहडियाचा द्टंत, 
३९ ). त्याप्रमाणे, ज्याला आते नाही, परमेश्वर भेटावा अशी फारशौ तकमक्र 
नादी ( तथापि व्याने थोडीफार कणव तर जोडलेखी आहे) अशा मनुष्याच्या 
ठिकाणी परमेश्वर आतं उत्पन्न करतात व मग त्याला ज्ञानाधिकार घडवून 
आपले ज्ञान देतात, कित्येक भते जन कर्मभूमीतच परण परमेरवरापासून 
दूरौतरावर पडले असतात, तेना, धरी मुलाला निजवून द्ल्णकांडणाला 
गेली आई जशौ ठराविर वे पान्हा फुटताच समुलाचे स्मरण होउन एक- 
दम घरी प्रतते ब युलाला पाजते ( दूरस्थ मातेचा दृष्टंत. ३८ ) दयाप्रमणे 
दुररातरावर पडलेल्या आपल्या अधिकारी मनुष्याची आत ओटघून परमेश्वर 
एक तर स्वतः तेथे जाऊन किंवा सत्पात्र अधिकरणक्द्ून दयाची आर्तं पुर 
वितात. सारांश, अशा नाना तन्हांनी अयोग्य माणसांना योग्य कन, कृपा- 





१. ४ भयोरयाते म्हणजे काह : ना शारीर मानसिक अनधिकारः 
म्हणजे कृष्णापेण निरैतु म्हणविया अनधिकार बाणला असे तो केडिती : तो कैमा 
पाः ना कृपस्य गिवद्ुनी शरीरे पात्राचा योग करिती : कुरुदेवतेचा ठाई लर्बाह्य 
मनाचा वेच असि देता मान्तिक अनाधिकार फडूनि वाचिकं कृष्णार्पण म्हणवित : 
हे भयेोग्याते योग्य करणे? (वि, बं, ११७) 

२. ° मधम अयोग्यता जीवध्ादिक दोष केडणे : मग वावणे : पिटणेः 
ओधायोग्य करणे ( वि. स्थ. ११७) ५ 


१,  भओगनूमीके कमे भूमी जाणिती : मग ज्ानमेम देति "( छ.ब,अद्ध.९२ ) 


# 


सद अद, 
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साने त्यांना शोधून .परभेइवर मनुष्यजीवांना ज्ञान देतात, ( अयोग्ये 
योग्य करीति : योग्यासि परमेश्वरं ज्ञान देति : वि. ११७) 


सगल्या जीवाना पक षेद क्ानकानादही ए 
कुपाट्धुपणाने जीवांचे अनधिकार नाहीसे करून त्यांना ज्ञान देण्याची 
परमेश्वराला एवदी तठमक आहे तर मग ॒सगन्या जीवांना एकदम योग्य 
करून त्याना एकाच वेद्छी परमेश्वर ज्ञान का देत नाहीत हा प्रश्न साहजिक 
आहे; पण त्याचे उत्तरहि तितकेच सोपे व स्पष्ट आहि, कृपागुणाचां उच॑बक 
होऊन, जीवारा आपला आनेद भोगविण्यासाठी त्याच्या स्वरूपौची अनादि 
भविद्या छेदण परमेश्वराला भवर्य वाटले, त्यासाठी जौवाला पात्र करवि 
म्हणून त्याला आपरे ज्ञान देण्याची जरूरी भाषली. जीवाला हे ज्ञान दोखन 
तदनुप्तार त्याला आचरण करता यवे या सद्धेतूनेच परमेश्वराने सष्टीची 
रचना केखी. या मू सष्टीत परमेश्वराने षवे ओी्वांना अव॑चकत्वाने आपले 
ज्ञान दिले नादौ काय? त्याने तद्रमदून ज्ञान दिले खरे, पण मतित्रयनि 
युक्त असछेल्या जी्वांनी ते धारण केठे नादी; आणि अयनी धारण केे यानी 
त्याप्रमाणे आचरण केलं नाही; ते प्रमादी बनल. कियेक जीवांनी तर ते क्ञान 
 पूणपणे गमावले, या “अच्युताच्या अज्ञानाने त्याच्या विकाणी (अन्यथा. 
ज्ञान“ निमाण ज्ञालि. त्यामुटे प्रावारिक सृष्टीत कादी देवताफलाला गेले 
काना पुन्हा मनुष्यदेद मिक्छाला; तर भनेक जीव मनुष्ययोनीखारील 
 पञ्तिर्यनाच्या नानाविध नरकफ़ढात पिचत पडले, (वि.७) तेब्डां या 
बाबतीत परमेश्वराने जे करायचे ते केले आहि. जीवांनी मात्र आपले 
कतंव्यक्रमै नीर बजावछे नाही. ( देमती देवे करवि ते केरे : पुर्षे करव ते 
ठेर : आ. २५५}. असे अषतांना परमेश्वर सगन्या जीवना एकदम एकाच 
वेढी ज्ञान का देत नाही अपे विचारणे हे चुकीवे नादी काय 
, अच्युताच्या अज्ञानायुके निमाण ज्ञारेल्यां अन्यथाज्ञानाने जीव चतु- 
विध कमंफठात रेके आणि मायाचक्रभ्रमणन्यायाने अनेक हीनोत्तम योनी 
भोगत पडले, तेये त्यान्याङ़हन जन्मजन्मांतरी मनत संताठत कर्माधुठे 





. ,. १. ‹ कृपासाह्य गिवसणे : ज्ञान देणे : येपुङे घ्लानपयंत किती * 
{इ स्थ, इद्र, २२) 
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नाना प्रकारच्या अयोग्यता, विविध अनधिकरार जोडल्छे अव्रतात, काही 
जी््रानी थोडे अनधिकार जोडले आहेत तर अनेकानी पुष्कठ जोडल आहेत. 
हे अनधिकार-य्रा अगरोग्यता नष्ट केरायला काङावधि सगणारत, यामुगेच 
सगक्या जीवांना एकदम ज्ञान देता येन नोदही. उदा: नागदेवाची अगरोग्यना 
नानायला श्रीचक्रधरस्वामीकडून सहा वे्ठा दशन परे कागदे, कियन 
पूव॑जन्मी नाही पण याच जन्मी हिसेमटे शिवा विष्रयभोगामुकरे अयोग्यता 
जोडलेकी असते, परमेश्वराला ती निरनिराठ्या प्रकारानी नासावी लागते. पूर्व- 
सृष्टीत परमेश्वराच्या वचनभंगामुद्ठे, जदचेतन विषयमेवनरूप अनिष्टाचरणा- 
मुठे, जीवदहिंसा-देवतासे रादि अव्रिधीमुक्े व प्राप्त विधवे उद्छेवन करन्यामुङे 
अयोग्यता लागत असते, ती कमाक्रमनि केडावी लागते. उदा : महादेवरायाने 
पूत्रजन्भी परमेश्वर दश्चनव्र॑चनेमुरे अयोग्यता जोडी होती. ती श्रीचक्रधर- 
स्वामीनी त्याला लोणारतीर्थी दशन दछन नासली. व्यामुद् तो पुढील दश- 
नाला योग्य क्षाखा. पण नंतर दुसरी अयोग्यता भोगाहं श्चाली, व्यायुके 
भीचक्रधरस्तामीचे त्याका पुन्हा दीन हो शचि नाही आणि ज्ञान मिग 
नाद्री, तस न्ञाल असते तर पटीर एका मरीतच त्यने श्रीचक्रधरस्वार्मीना 
भआप्ठे राज्य अपण केले असते ब तो त्यौना अनुमरला असता, प्रण त्यवेक्ी 
त्याची पूवार्जित अयोग्यता आड ठाकन्यासुक व त्याच्या अजकानुस'र तो 
सेनपुंजीच्या अवस्थेत अमर्ताना त्याखा ज्ञान दायचे अमल्यामुह श्रीचक्धर- 
स्वामीनी त्याखा पुन्हा दशन दिके नाही, सारांश, जीवाला दर्चन देन, 
त्याच्याकडून सेवा, दाप्य, निरूपण, श्रवण वौरे करून परमेदवर नेहमी 





१. ' सकटठ जीवा एक वेल ज्ञान कापा नेदुती : एका मून्गाधिकार 
घडा असे : एका अनत खत असती: एदा धवांतर अनधिकारः एका 
मागीर सृष्टी अकरणीय : अनिष्ट : अविधि अनुचित घडके : तयापि अयो- 
ग्यता जालि भसे: आन कणव तुटली अपे : दे्षिया भयग्यता जीवसि 
निफनिरया अगती ' ( वि, स्थ. ११८) 


२. ‹ जेमी मह्ैवरायासी ल्योणासे दक्षन जाले तेग दोग्य जारा : 
तो आणिक एका दक्षनासर्सा भयुमरता सङि राज्य संपादिता: परि 
महदेवरःयामी तियचि दहीप्रमनब्द तेकापाःना सेनपुजःन्रिये दस भ्डने 


दौज म्दणितज म्हणोनि › (वि, बं, १८) 4 
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जीवाच्या, पूर्मसष्टीतीक अयोग्यता नष्ट करीत असतात, त्यु, त्याने 
जोडकेन्टी मार चष्टीतीन अयोप्यता नष्ट होते. म्हणून परमेश्वराला त्या 
जीवाविप्रयौ करणव्र उत्पन्न होने. मग ते त्याला ज्ञान देतात. जौवाने पूर्व 
जोडलेल्या कमीअधिर अयोग्यतेनुमार त्याखा ञान देण्याला कमीअधिक 
कालावधि लागतो अभाणि म्हणून एकाच वन्य स्वं जीवांना परमेश्वर ज्ञान 
देत नादीत,. 





अधिकरणास्या मुखान क्ञानदान 


प्ावादिक सष्टःत परमेश्वर जने एकदम ज्ञान देत नाहीत तसे स्वाना ते 
अपस्या मुखाने ज्ञान देतात असेहि नाही. परमेश्वरावत।र क्ित्येकाना स्वत 
तर किल्थेकांना एखा्रा अधिकरणाच्या पखाने ज्ञान देतात, ( साक्षात्कारे 
देती ! का अधिकरणद्ररे देती : वि मा, १४८; अधिक्ररणाति अधि करोनि 
परमेश्वर्चि उद्धरिति : वि, ११३ ). हा अधिकरण सामान्यतः उत्तम शाल्न- 
वेत्ता व आचार शील असला पाहिजे, पण तसा तो नखा तरीहि परमेश्वर 
त्याच्याकटून जीवान ज्ञानदान करतात, परमेश्वराखा परव्रत्तीव लाखी तरते 
एखाया साप्रान्य, शाखहीन पण परमागौला स्त॑मप्रप्ाणे भाधारभूत अस्त- ` 
ठेद्या.अधिकरणाला निभित्त करून ज्ञान देतात, किंडा, वैराग्यामुठे सुखाखा 
टके लावून बत्तठेव्या यथार्थज्ञ'नियाला बोटायसा खावून त्याच्या भूखानेरि 
बोध देतप॑त. ( एथ भ्दृत्ति जाली तरि स्तंभा एकाते निमित्त करौन उद्धरी- 
जैल: वि. ११४; ११५.), आगि तेवव्यनिदहि तो ज्ञानिया उद्धरणाच्या मागौला 


[1 





१. (दने ; स्पर्शने : सभाषने - तेवा ` दास्यः भजनेः निरूपणे हतुरेनि 
निष्ट अयोग्यता मागेरे सष्टीची नासिती: कण्वे योग्य हाय ःमग 
ष्वान देती? (वि, ष्थ. ११८) 

२. ‹ स्तभ म्हणजे बोाधमान्न : जता दहरवा इटवा जीव : काह सासे नण 
तः श्वं शाखे दावा नाही" खां म्हणजे काइ ना अपात्र जाव सागातछ... 
जो पुरूषु आधारस्तमु जारा असतो खांबस्थानी काभ: एवं अचल स्तः 
काषाःना विचार विषयी नर शाद गलावया नाह : ना आचार तर नत्यक नान 
त्तिक्रापिधी आचरना न येतिः (वि. वं, ११३२) 

३. ' स्तभ म्हणित्लेया जो न बोरे तथाति इश्वर बोरखावती: स्वम 
मणेन बधाय भले भाव रेराग्ये वदेेदतो' (रि ५, १६३) „~ 


४१६ भ्रमि सस्व 





लागतो, अर्थात्‌, दौन किंवा उत्तम अधिकरणाच्या मुवाने ज्ञान भिषण्या- 
पेक्षा परमेश्वरावताराच्या भुखनेते मिठाल तर अधिक चांगल, पण त्यासादी 
पू सृष्टी त्या जीवानि तशी पण्याईं कलन टेवायला पाज. ज्याने परमेश्व 
राची कणव जोन ठेवले असेल त्याला प्रत्यक्ष परमेश्वरावताराच्या मुखाने 
ज्ञान भिद्‌ रेक, इतराना अधिकरणाच्या द्वरे. परमेश्वरे हे शाल्न रहभ्य- 
भय अष्टि, प्रत्येक स्ानियान ते प्रयत्नपूवंक रावून टेवायला पाहिजे. जो परपे- 
श्वराचा अनुयायी नसेल त्याखा लयनेते सांगूनये. (दहदागाः हे तुमचे 
रहस्य फी : मा आपुके रहस्य ते आणिकराप्रति प्रकटिजिना की: आ, १५५ ). 
परमेश्वर मार्गियान्यनिरिक्त ˆ अन्य ` भार्गियांना जर आपटे शान सांगितले 
तर त्या श्ञानियाशदन अन्यक्थनाचा दोष घडनो. पूवं सीन, आपल्या प्रसि- 
दीनारी, द्रव्यरोभनि किंवा लोकात आपली प्रतिष्टा होऊन आपणाला भिष्टान्न 
वौरे खायला भिद्छवि या इच्छेने ज्याच्याकटून हा अन्यकथनाचा दोष घड- 
केडा असेल त्याला या सृष्टीत परमेश्वराच्या. मुखनि ज्ञान होत नाद्य; अधि- 
करणाच्याच शुखानि ददल. उत्तम किंया हीन अधिकरणाच्या सुखने बोध 
होणे हेदि अधिकारौ जीवाच्या पूष कर्मात्र अवटवबून असते. मागील सृष्रत 
जर त्याने उत्तम अधिकरणाचा अन्दर केला असेल तर या स॒श्रीत .याच्या 
न दिषी हीन अधिकरणाच्या मुखाने बोध अमतो. पूवे सष्टीत, एखादा जीत 
ईश्वराचे ज्ञानप्रद शाल्न जाणून चेण्यासाठी वत्यातील विधिभविधीची माहिती 
बून घेऊन आचार करण्यासाठी तकछमकृत असतांना त्याला योग अलल 
भसूनदिं ज्याने शाल्नार्थं सांगितलेला नसेल त्याला तर या सृष्ठीत अधिकर्‌-- 
णाच्याहि मुखाने कान न होता एखाया सामान्य प्रतीच्या ज्ञानियाकट्ूनै होते, 
भणि ज क्ञान होते तेद त्याला फारठे उमजत नाही, विधिन्यापाराविप्रयी तो 





गले सृष्टी कथन घडे : हंश्वरीचे भांडार फोशीरे : म्दणोनि 
भपुखेन श्रीमुख ज्ञान नदेति) (वि, स्थ. ११३) 
इृश्वरक्छारण चड्फड्त हाता :तग्रामि चाट वगान दा्ववी 
यास्तव यथाथाचा कानीन पडतीःवेगा धमं ग्यः मद प्रा नाटी: मेधा 
नाही सव धमं श्रवणचि नड : एेसाहि कणचतव कानी हाञ्द पडतो; परि 
धरित) चिना : मनन होववे ना. म्दणैनि ज्ञानाचा उाह विचिन्रता दिसव 
नत (द 
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भद असतो, शाघ्नाविषरयी त्याला फारशी आवड नसते, कचित्‌, शाच्न त्याच्या 
कानी पडलच तर ते मनात चांगले ठसत नादी, तकमढ्लया मनुष्याला 
शास्र न सांगण्याचा हा परिणाम, 


परा वणीच्या द्वारे बोध 

हा बोध परमेश्वर अपत्या, "परा वाणीच्या द्वारा देतो, "पराः 
पद्येती : मध्यमा : वैरी? (वि.१५) हे वाणीचे चार प्रकार आहेत, वैकी, 
परा दी परमेश्वराची, प्यति हयी अष्टमैर्वाची, मध्यमा हौ इतर सङ देव- 
तांची तर वैखरी ही मनुष्याची बाणी होय. ( सिद्धांचा ठह पदयतौ : 
देवांचा ठउाई्‌ मध्यमा : मनुष्यांचा ठाई वैखरी : वि. १८ ). उभयद्दयावता- 
राच्या सिकाणी या चारहि वाणी असतात. ज्ञान उफ बोध देर्तानातो 
भपल्या परा वाणीचा उपयोग करतो.पण ह्वी परा बाणी शक्तिरूप असत्यामुके 
ती व्यक्त होत नादी; तिचा व्यापार वैखरौ वाणी्य द्वारा चालतो (केखरी- 
द्वरे परेवा व्यापार! वि. १७). आणि मनुष्याच्या वैखरी वाणीचा व्यापार 
त्याची टाद्क्‌, ओठ, जिन्दा, दात वरच्या द्वारि चातो, ! तात्वोष्टपुटन्यापारे 
यंतरोद्‌भवा वैखरी : वि.मा १४७). परमेदवराच्या पर वाणीच। व्यापार, 
अवतारकाी त्याने मनुष्येदेह धारण केठेला असनल्यामुके मतुष्याच्या वैखरी 
वा्णीच्या द्वारा चालत अला तरी त्याच्या मायापुरातीक ताल्बोष्टूपी यैना- 
तून ती ब्िर पडते; आणि म्हणून " चैतन्योद्‌भवा परा ° ( वि, १६) अहे 
म्हणण्यात येते, या परेचा व्यापार वैखरीच्या द्वारा चातो याचा अथं इत- 
काच की, परमेश्वरावताराच्या मुखातून बाहर पडणारी अक्षरे परा वाणपच्या 
शक्तीने युक्त असतात. जणु ते शब्द परा वाणीत घोटेले असतात, वैखरी 
बाणीतून बाहिर पडणान्या शब्दातील सगे अशुद्धत्व व छकिकत्व परा 
वाणीमुदे नाहम होते. त्यातील रजतम नष्ट होतात. अथात्‌, परमेदवराच्या 
मुखातून बादेर पडलेले शब्द शुद्ध, अकि व सात्विकं अखतात. “ज 
आत--वच्छानंदनी : तापोपशम कादृजिनी ‡ ते नमस्करू अमृतसंजीवनी : श्री 
देववाणी ॥ जे वेदाचा उगछः पूणं बोधाचा जीऊ : ब्रह्मविदे प्रस ज 
परा वाचा ॥ विवेक्ाची जन्मभूमिः परखुखाची उपि: असो हे केवली पर- 
ब्रह्मी : प्रकटेलि जे" ॥ (ऋ व. १-३) अशा यथाथ शब्दात नारोवासानी 
“ऋद्धिपुरवणन ` छन्पात या परा बायेवे मद्व वणेन ढे भदे, 
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या परा वाचेनेच परभेश्वर अधिकारियाला आपला बोध-ज्ञान देतो. ( एका 
जीवाति पराशिराकसौनि परमेश्वर आपु अस्ति साधीति : उद्ध, २१) 


परमेश्चगच्या प्रवत्तीने अधिक्ररणाकड्न जन्हां बेध दिला जातो तेन्हां 

त्या अधिक्ररणाच्या शब्दात खील परमे श्वरने परा वाणीचा निक्षेप केल्ला 
अघतो. म्हणून लयाच्या मुखावराट बहर पडलेकले शब्द हदि पर। वाणीत घोढ- 
केले अतएव छयुद्ध व सात्विक अमतात, सामान्य प्रतीच्या ज्ञानियाला निमित्त 
करन परमेश्वर बोध देनात व्यव त्याच्याद्धि वाणीत तो परा वाणीस्या 
दाक्ती-1 निक्षेप करतो, सारांश, बोध देणान्याची वाणी नेहमी परेत घोढटेखी 
पाहिजे, एरन्ी अधिकारियाच्या अंतःकरणात तो बोध उमटणे अशक्य अते, 


बोधाचे काव : बोधश्क्तीचा संचार 

ज्ञान अथवा बोध देणे म्हणजे जीव, ठेवता, प्रपंच वे परमेदवर यांची 
यथार्थ कल्पना अधिकारी मनुष्याला आगन देगे. प्रपंच जड आहे, दवता 
निलयवद्ध आदत, जीव बद्धमृक्त आहे. आणि या स्वाहरन वेगा असलेला 
परमेङ्वर तोच कराय तो नित्यतुक्त आहे. अनादिभचिव्रेने बद्ध ज्ञाठेश्या परण 
सवोधिक्रारित्वामुके उद्धरणाल् पात्र असलेल्या जीवान जड प्रपचाच्याव 
च्युतिमंने फे देणाच्या जी देवर्ताच्या नादी न लागता चेतन्यपर परमेद्वराच्या 
ज्ञानावे वब्रेमाचे उपाय जोन बरह्मानुभूति पिस्वाकी, यानाठी परमेद्वराचे 
दास्य धडले परदिने, ते घडे म्हणून जीतरेश्वरामधील मेदाचौ प्रतीति 
अधिकारियःला प्रथम आली पाहिज, हा ईरवर आणि दयाहून वेगा अना 
मों जीर, हा इदवर माञ्षा सामी आड आणि मी जीवर स्याचा सेवक चदे 
(तरि. श२्४ःत्रि मा, ९) हे ज्ञानःपिक्रारी जीवाला पटवून देणे; नन्हे, त्याची 
प्रनीति आणून देणे हे बोधाये कायं दोय. परमेदवरात्रतार ज्यवढी परा 
वाणीने षोषटेल्या शब्दानी अधिक्रारियाला आपला बोध देतो व्यविद्ी 
आदुरे "अस्तित्व धीति? ( उद्ध. २१) म्हणजे आपल्याहून निरा, 
साक्रार परमेश्वर तो हा परमेश्वरावतार अशी जीवाला प्रतीति आणून देण्याचा 
प्रयःन करतो, परम श्वराने केलेघ्या शाब्दिक बोधाने स्या अधिकारी जीवाला 


णी मी 


आपु भ्हण्ज स्वरूपाच आस्तत्व सचता म्हणज परमश्चर एक 
खशमष्ये बोक्जि ता इय मूर्ती भाव खद्‌ कडा ' (क,स्,उ्.२१) 





११. उद्धरण : क्षानमम ४१९ 
स 
हे सगे सकते, पते; पण त्याला त्याचा अनुभव येत नादी. हा अनुभवं 
ल्याला आणून देण्यासारी . हयौ ओग्ख त्माला परटक्ण्टासादी परमेश्वर त्या 
भि शरी जीवाच्या उिमणी आपल्या “बोध शक्तीचा? संचार करतो. तो 
संचार होताक्षणौच अगला बवोधदाता परमनेश्वरवितार हाच इश्वर आहे 
आणि आपण जीव आहोत अमा अनुभव लाखा तावत्क येतो. हा अनुभव 
त्याला आला म्दणज तो बोधत ज्ञानी बनलाच. म्हाद्माटला श्रीच्छधरः 
स्वामीनी इश्वरप्रतीति क्षी केली याचा वर्तत या दृष्टीने लक्षात पेण्यापारष्वा 
अदि. म्हादेयट वाद घालण्यासाठी आला दत्ता म्च्णून प्रथम स्यानी त्याय 
वाद्‌त निरुत्तर केले, मग स्वतःच त्यांनी त्याला शाघ्दि बोध देडन ईश्वरा- 
वतारावर प्रतौति आणून देण्याचा प्रयत्न केला, त्यामाटी श्री दत्तत्रेय- 
भ्रमु, शरीकृष्णचक्रवनीं वैरे अवताराची उदादरणे त्थानी दिली. “रीधौरी 
# शृडमरासखचे दस्य घड तै जीव युवे ` अपेहि सांगितल. पण हा बोध 
नुसता शाब्दिक असत्यामुके “ म्हाहंमटाच्या प्रयान्ति अलि : परि सविशेष 
बुक्षतीचि ना ° प्रत्ययाला आदय पण त्याची व्याला भोढख परली नाही 
त्याचे समाधान क्चाठे नादी, म्हणून श्री वक्रधरस्वार्मीनी म्हादईभटाच्या ठिकाणी 
बोधशक्तीचा संचार केला, ° आपणयाकेडे श्रीकर दाखव्छि ` आणि म्दरके 
की" जोवासि बोघ भणि बोधशकिती एथोनिचिकी गा, › अशा रीतीने 
बोधशक्तीवा संचार केल्यावर पात्र तात्काछ "म्दाद्ंमरा बोधु जालाः मग 
म्दाईभटाति गोप्रावीयावरि हा द्वस एसी प्रीति आली ; द्वु म्दणोनि 
मग उछ: मोसावौयासि दंडवते घातली : श्रीचरणा लागले " (ली.च.उत्त, १११) 





बोधशक्तीच्या संचारावाचून बोध नादी 


अर्थात्‌ , बोधशक्तीच्या संचारावाचून खरा बोध होते नाही, परमश्वरा- 
वतारावर हा ' इश्वर › आदे आणि आपण ˆ जीव  आदोत अशी प्रतीति येणे 
हा "बोध (बोधशक्ति” म्हणजे ही प्रतीति आणून देण्याचे साधन होय. 
अधिकारियाच्या अंतःकरणात बोध ठसचणरे, अनुभवाचे समाधान लाखा 
प्रात करन देणे रत्रा द वोध्राची त्याला प्रक्ष ओदख क्न देणारे दार 
4 बु एत्न कमसामम्ा अम ` पर इश्वर स्दमणतट तपर चात्ति 

ददवर देदि ते हाया इदवर एदा बाध इद्र दृता (कि स्य १९२). 





४2० ` मशाचुभाव तत्ज्ञानं 





म्हणजे परमेश्वरानि संचरलेटी बोधशक्ति दोय. एखादा पायाद्‌ पुरुष निधा- 
नावर बसकेखा अमतो, त्याच्या डोठयाना ते निधान दित नाही. पण द्याने 
आपल्या डोल्यांना अजन लावे म्दणजे ते त्याला दिते. या ठिकाणी, 
पाहण्याचे काथं डोक्े करतात, अजन करीत नादी, त्याप्रमाणे अधिकारियाला 
° हा ईश्वर ” अशे एखाया परमेश्वरावतारावर प्रतीति आणुन देण्याचे कार्य 
‹बओधा“ मुदेव ( म्हणजे बोधशक्तिमुे ) होते, “बोधशक्ति› ( म्हणजे 
बोधाची ओरुख करून देणारी शक्ति ) हे केवठ त्या बोधाची ओढष्व पटव- 
णारे एक साधन अष्टि. बोधशक्तीरया साधनने बोध क्षाला, परमेश्वराचर 
परनीति आली म्हणजे ती परत आकर्षिखौ जति; ती पुन्हा ईइश्वगस्वूपी 
मिस्ते. बोध (= बोधश्चक्ति ) मात्र जीवस्वरूपी रद्वैतो. यावन बोधकाटी 
परमेदवर आधी बोध करतात व मग बोधश्चक्ति संचरतात अशी कल्पना 
होण्याचा संभवे अदि; पण तसे नाही. परमेखर शाब्दिक बोध, बोधशक्ति, 
भणि बोधाची ओटख करणारी शक्ति या तिन्ही एकाच वेब्धी देतात, तथापि 
त्यात पर्यायकरम पदात्रया चाच म्हय्टे तर मात्र आधी शाब्दिक बोध, मग 
बोधरशक्ति आणि नतर बोधाची ओछख करणारी शक्ति संचरतात असेच 
म्हणवि कगे, अधिकारी जीवाला जी प्रतीति येते त्य्रेद्धी प्रथम हा 
“ इश्वर ° म्हणून इश्वरावतारावर प्रतीति यते आणि मग आपण “जीव, 
म्हणून स्वतश्वर रपतीति येते". 





१. ' वाध तो बोधचिः शक्ति म्हणजे बुद्नते दार.--बोध ईश्वरे सांगि- 
वला परि परिसतेया शक्तीत्रीण अवोधा नेयचि ग्हणोनि शक्ति दिधली ' 
" पुङीर ती प्रतातीताचकु : शक्ति म्हणजे पत्यया ये रेमे द्वार '(वि. स्थ. ११२) 

२, ‹ यथा निक्षिपाचा संदेह होता तो येथ असे रेते केे › ( सदर ) 

१. ‹ तो तवाचि पर्य॑त असे जव बोधाची भोटख करी ..-तैता बोध आन 
बोध परीक्षा जीवी ब्तोनि रहि भान शक्ते ते मौतरील शं्वरस्वरूपी मिक" 
(वि, बं. ११२) 

४. ‹मगहा ईश्वर होय देते म्हणतखेवो याचिसवे मी जीवरेसेये 
(वि. स्थ. ११२) । 

५. कवीश्व आन्नायाच्या मते < बोघ, म्हण्ञे श्ान्दिक बोषं मणि "बेषहाक्तिः 
म्हणजे बोधान्वी ओख्ख करणारी शक्तित फक्त यावेन्धै दिली जति, निरंतर राहणार 
बोषराक्त अपरोक्ष -शानाच्धा संक्रमण काढी रिषी जति (जेचि अपरोक्ष दीषली 
तरियेचेवे संपूण होत जाय ; द्र, ४७) स्दथूतच् ते जान पुढे व्ममिनचरत नादी + 


११, उद्धस्ण : क्षानमार्भं ४९१ 





बोध आणि बोधश्ाक्ति दोन्ही परभेश्वगपाघून 


जीत्राङा बोध होऊ शकतो आगि बोधशक्ति स॑चरटी जाऊ शक्ते ती 
फक्त परमेरवरापासूनच. जीवदेवतापैकी इतर कुणीदहि ही देउ शक्त नाद, 
पण असे जर आहे तर मग ॒परमेश्वराच्या अस्चिधानी, एखाद्या अधिकर- 
णाच्या द्वरे बोध कसा होऊं शकरेक, हा प्रश्न उपस्थित होतो. लाच उत्तर 
क्षपे की, परमेर्वरायच्या अप्तज्निधानात एखादा अधिकरण छवा ज्ञानौ पुख 
बोध देतो; म्हणजे तो "बोधदाता › अस्तो असे नाही, परभेरवर याला केवट 
° निमित्त? करतो; व्याला ताघ्पुरता तेवढा अधिकार देतो. परण बोधदातृत्व 
करतो ते सखतः आपणच, ( अक्षरदाता जीन्रु : बोधदाता परमेव आ, मा. 
१२१), तो जसा “ शोधकु › आहि तसा "बोधङक” हि तोच आदे. (वि, मा. 
१४३ ). अधिकारी पुरुषाला अधिकरण जेन्हां बोध देतो तेन्डां लयाचे शब्द्‌ 
परावाणीत घोढ्टेले असणे अवद्य असते. या परावाणीचा त्या शब्दांच्या 
सिकाणी परमेश्वर संवार करतो. तसेच त्या अधिकारी जीवाला ईश्वरप्रतीतीची 
घओोठख पटावी म्हणून बोधश्क्तीचाहि संचार तोच करतो, अधिकरण यापी 
कादीव कल शकत नाही. म्हणूनच असन्निधानी अधिकारी जीवाला बोध 
होताना परमेश्वराची अवुकूलता पादिजे, त्यविकी तो तिकडे जागा पौदिज, 
तरच व्यविदी अधिकरणाच्या राब्दात परावाणीच्या सामर्ध्याचा ब अधिकारी 
जीवाच्या स्किणी बोधशक्तीषा तो संचार करू शक्रेक, अधिकरणाच्या द्वारे 
बोध होताना बोधवचारकाी परमेश्वराचौ जशी अनुकूलता पािजे तशीच 
अधिकरण आणि अंधिकारिया यांचीदहि परस्पयनुकूलता पादज, अधिकारि-- 
यात्र अधिकरण प्रसन्न पाहिजे. तो उदासीन किंवा प्रतिकूल असता कामा नैये. 
अधिकारियाची अधिकरणावर गुरुत्वबुद्धि प्राहिजच. त्याच्या निरूपणाकडे 
त्याने त्यविद्टी खक्ष दि पादिन, तरच व्याला यथाथ बोध होस, अधिशर- 





१, ‹ ंगिकरणद्वारि अक्षरं तयाची : तथात ईइवर ध्यापारती : म्हणजे 
तथात षरा संचरती तरि काही एक भश्च भाला म्हणेर याकारणे परमेश्व. 
रा उद्धरति हे सगित  ( वि.स्.११३ ) 

२. ' दांष्याची अनुकु बुद्धि ते दौआवरीचि लगे --प्रतिद्ुतेतव 
नश्टेचि : दातेयाचीया उदासीनतेतव नडे : मा प्रतिष्ूकेतेतव काह दोहलः 
अविकरणाचा शब्द्‌; भापुके मनः देशंतरीद्वि परि निष्ठा भाकली सावी (सदर) 


४२२ भहाचुभाव तच्वक्नान 





णाणटून निरपण ज्ञाठेले अघे तरी मसा वोघ होतो तो “ ईदवराकद्भन ° होतो 
अधिक्ररणाक्डून नन्दे, अशीच मात्रना त्या अधिकारी जीगाने बाठगावी, 
अधिक्करणावर त्याने परमेखष्त बुद्ध कधीच येऊ देऊ मये, 


बोघ देत असताना 

परमेङवरावनार स्वतः परवा एखाद्या अधिकरणाला नि पित्त करून 
जीवाच्य। छिक'णी बोघधश त्तथैवा प्रचार कर्तो. हा संचार जीव्रश्वू" होतो.पण 
जी त्रस्वहपावर तर सव देवतांचे मछ साचे अगतात, इतश्च नादी तर, अनेक 
कर्मचि लेप कागलेले असतात, ते दूर सारल्याहिवाय हा राक्तिध॑चार होणार 
कसा त्याप्तादी परमेश्वर "बोधकराद्टी मक्क परते रारिनी › (वि, मा. २६). 
एखाद्य। मनुष्याकडे खास सरकरारस्वारी येत आहे असे कठताच आधौ 
याच्या भोत्रतौ जमल्ठे छोटेमोढे अधिकररी जघ एकदम दूर सरतात 
त्याप्रमाणें अधिकारी जीवा प्रयक्षु परमेश्वराकटून बोधाचा व बोधशक्तीीचा 
संचार होत आहे याची जाणीव्र ह्योताच त्याच्याजवक् असलेल्या सवे लहान- 
मोय्या देवता दूर परतात, (बोधका देवता परतीया सरेतिः वि, मा. २५), 
हूतकेच नादी तर, आतापर्रत आपल्या तावडीत असलेल्या जीवात्रर देवतांना 
जघे तुदरून पडता येत अक्षे तसे, त्याला बोध होडन तो परमेश्वरमागाचा 
बनल्यावर मात्र पडता येत नाहम, हे जणून त्याच्यापासून दूर होतात 
ह्या बोधकाष्टी जीत्राची स्थिति मोटी विलक्षण होते, परमेश्वराचा बोध 
ज्ञाल्याने रो एका दृष्टीने, ज्ञानाने इश्वरासमान होतो, पण आपल्या मन्क- 
मानी बरबय्टेल्या अर्मगकठ स्वरूपाची त्याला जाणीव स्लाल्याने तो अगदी 
दीन बनतो आपले रकरत्व, अनाथत्व त्याला जाणवते आणि म्हणून चार्‌ 
घटिकापर्यैन तो अगदी अनाथ होडन असतो ( बोधदेगिए अस्री जीवु 
च्यारी घड़िया पर्मूतु अनाधु होउनि असे: वि, मा. २७), 


बोधानंतर स्वात॑न्याखा सुरुवात 
बोध द्चाद्यमुक्े जीवर ज्ञानाने इश्वरानमान दहतो. तेथूनच लय 
स्वातशयपराप्तीला सुष्वात होते, बोधपूव अत्रस्थेत, जं वाबरोबर असलेला 


१. ८तेसे मजश्ाख्चाधै उमटेतेयेणे रश्व केले ना : म्हणौनिते भावना 
५८ वनी 


करदो; चारी चात्र ; माग्रसाचान उपकार नाभार्‌ सदे" (बि, स्थ ११३ । 


११. उद्धस्ण : क्षानमामं ५२६ 





स॑ल्य लयाच्यापुडे होता; म्हणज स बा्रतीत याये चेक होते. जीवाने 
एखादा मानसिक उद्टेख करावयाचा अवकाश की, लया उेखचि संखय्ाक्डून 
चेष्टकत्व सुरू स्ञालेच समजा. एखादा माणूस अगदी आपल्या खनपटीला 
बसून एकत्तारखे दुमे काघू लागला ्हणजे लयाच्या म्हणण्यप्रमाणे आपण 
एखादी गोष्ट करतौ. ती क्रिया आपण केटी अपटी तरी तिला चेष्टकरत्व भत्र 
ल्या खनपरीला बषरेल्या माणसाचे असत, आपण त्यावद्धी जवकूजवक्र 
परत्र अस्तो. सलग हा खनपरीला बसून दुमणे लात्रणास्या या माणसा- 
सारखा आहे. तो जीवाका त्याच्या पूद्रष्ठिखांचें चचेष्टकत्व ` करीत असतो, आणि 
त्याच्या पारत॑त्रयात सापडलेला जीवर द्या ^किया' करीत असतो, इश्वराचा बोध 
क्ञाल्यावर ही स्थिति पाल्टते, आतापर्यत पडे असलेला संलग्म मागे राहतो व 
जीव पुढे हयानो. बोधानंतर जीवाकटून शेणान्या कमेकतृत्वाच्या बाबर्तं'त 
जीव प्रपुख अन्ततो, तो जणु स॑लयाच्या पारतेत््यातून खटतो; सवेस्वी नन्दे 
तर केवठ चेष्टकत्वाच्या बाब्रतीत. कारण, आता बोधामु्े ईइश्वरविषयक् 
करियांचे जीवाला स्वाततत्य प्राप्त हते, तो त्या क्रिया स्वेच्छेने करीत असतो, 
संलद्नाचे चेष्टकर्व न्षण्याचे मुख्य कारण अपे की, परमेश्वराकडून जीवाला 
जसा बोध होतो तसा स॑ल्याता होत नह्टी, कारण तो नित्यबद्ध देवतेचा 
सश अपल्यामुठे त्याला ज्ञानाधिक।रच नाही. ईश्वराचा आनंद त्याला प्रभवरू 
शकत नाही, म्हणून व्याला बोध नाही; आणि त्याला बोध नाही म्हणुन 
त्याच्या सांगातिया जीवाने केटेव्या क्रियाच नेष्टकरत्व तो कहू शकत नाही. 
त्यामुे ईंश्वरव्रिषयक्र क्रियामध्ये जीत्राचा आदिभाव अप्ततो ( ब्रह्मता 
जीवादिभविः वि. मा. १९५); संलम्नाचा नतो, 
बोध्र॑ताची प्रष्ठता 

परमेश्वरापासून बोध होऊन ज्याला चहुपदाथौचे यथां ज्ञान क्ले 
आहे अत्ता बोधवंत उर्फ ज्ञानी पुरुष अधिकाराने फार मोठा अमतो. ज्ञानाने 
तो आता ईश्वरासमान श्चटेला असतो, परमेश्वराच्या इतर गुणरूप रक्ती 
प्रमाणे ज्ञान हीदि एक गुणरूप शक्ति आहे. तौ धारण करणारा ज्ञानी हा. अनु. 


[0 


१. ^ जीव मागा होतात पुटाकेखाः (ल. स्थ. उद्ध २९१) 
। ° जावा म्हणज जवास चा ; सखम्न ज।ववत्‌ जार तेना (ल. स्थ, 
इद्ध, १२) 


४२७४ महा्ुभोवं तंस्व॑ज्ञानि 





सरलेला नसला तरौ सर्वाना पूज्य होय. ( ज्ञानपूज्य: वि, १४३ ). तथापि 
देवतांना मात्र तो पूज्य वाटत नाही, कारण, शाब्द ज्ञानाच्या अवस्थेत 
जीवाद जीप्रदेवताप्रपैचपरवेश्वराची नुतती अस्तित्वाने जाणीव असते. 
उलट, देवता निदान आपल्या खालीक तरी स्वं पदार्थं स्पष्टपणे पाहू शक 
तात. ज्ञानि यापेक्षा दयाय देखभे व्िरोष असते म्हणून त्याना शब्दज्ञानी थोर 
वाटत नाही. इतरा तो प्रष्ठ बाटतो. आणि वस्तुतः तो तसा असतोदि. 
बोधानेतर शाच्राभ्यासाने दढावरेला व॒ अनुमरलेला म्हणजे सवैसेगपरिलयाग 
करून संन्यस्त श्चलेला ज्ञानी च त्रे असतो असे नाही, तर शाघन्ञानात 
अयाप कोवा असलेला ˆ हिरवादुटत्रा  बोधकंत दाहि श्रेष्ठ असतो. सामान 

जीर्घानाच काय पण वं देवनाम्ये श्रेष्ठ असलेल्या चेतन्यदेवतेच्या भिदया~ 
वंतालाहि लयाची सर येत नादी, ( हिरवाद्ुटवा जीव इश्वरबोधे बोधव॑तु: 
तेयाचि सरि चेतन्यविद्याव॑तु न पते : वि. १४४). ज्ञानने, ुखाने व योग्यतेने 
हा कोवा बोधवत अधिक्‌ प्रष्ठ अप्ततो. चेतन्यविदयार्वताला एक लक्ष वचि 
आयुष्य असते तसे ज्ञानियाला नसते; त्याला युगन्यवस्थेनरूप आयुष्य 
अते हे खरे. तथापि, प्रधान हा कितीहि वडीर अरुखा आणि राज्यकार- 
भाराची सगरी सूत्रे हाल्वीत असला तरी ठो राजक्रुमाराची सर करील 
कय ! त्याप्रमाणे वैतन्यादि देवताविद्यावैत हे वथाने ्रितीहि थोराड असले 
तरी त्याना परमेश्वराच्या ' हिरन्यादुटन्या ` ज्ञानियाची देखीख सर येत नाही. 


उपभोगशील ज्ञानीहि भेष्ठ 


कपेरहारीवे कित्येक पुरुष॒ (उदा: चैतन्यविधारव॑त ) इतके विरक्त 
अघतात की ते उकी्यावर लोकतात, लोकांची उच्छिष्ट शिते वैचून खातात, 
इतक्री वयाची देहाबरून आसक्ति उडलेल्भे अते पण याना स्थ प्रपंचाचे 
साधारणहि ज्ञान नक्ते. अज्ञा ज्ञानहीन पुरषांची विरक्ति काय उपयोगाची 





जानपूज्य महाणितङ्ेया नसुद्धा बोधे धेतखा : तो जयाघा ठह 
भसे तयाते पूजावे › (वि.स्थ. १४२) 
२ ‹ देवता स्वरूपे ज्ञानपात्र शाब्द ज्ानियापासोनि ` (वि.स्थ, १४२) 
३. † तयाची सरी म्हणजे सुखे : योग्यता : ज्ञाने : चेतन्याविद्यावंत सरी 
न पवे ; जेसा धाकुटा राजकुमार आन वडार प्रधान भवषे करीती पदी 
दयाशीसरीतरे न पदति" (सद्र) 


११. उद्धरण : क्ञानमा् ४२५ 


॥ 











॥ (भ न ०५८०९ ० ५५ 


( ज्ञनेविण वैराग्य: ते काह करवि बिया! आ. २९१). उल्ट ॒एखाया 
राजाला, प्रधाना, राजगुहूला वैरे परमेश्वराचे ज्ञान क्लिक अतल तर तो 
आपली विषयक न सोडताहि ते ज्ञान धरून ठेवतो, त्याची वारंवार उजकूणी 
कहून तो ते दढावतो. त्याच्या प्र्ञेमुके याला ते कंठस्थ होते. आपल्या 
ज्ञानाचे प्रदश॑न करण्या्ठाठी का दोना तो याची अनेकवार आवतेने करीत 
अतो; किंवा पक्षोपपक्ष मांडन त्याची चच केरतो. असा ज्ञानिया पूर्वी- 
प्रमाणेचे आपले अष्टभोग उपभोगतो, गजस्कधावर आरूढ द्योतो, सोन्याच्या 
दांल्या लावलेल्या चवन्या तो स्वतःवर वाहून घेतो तरौहि ज्ञानद्यूल्य विस्कता- 
पेक्षा तो प्रष्ठच अतो, अन्यमार्यीय ज्ञानहीन विर्क्तपक्षा उद्धवाजनासारते 
उपभोगश्ञीर भक्त व ज्ञानी हेच शीङ्कष्णाला अधिक प्रियहोते ना भसा 
ज्ञानी बोधर्वत्ताजवक जाउन आपल्या शाघ्रक्ेका केडायला काही हरकत 
नादी. ( एकु वैराग्ये उकिरडा रे : उष्टावटीयेची सीते वेची : परि पडि- 
खये म्हैसीप्रमाणे नेणे : एकु हस्तीचा गजस्कंधी जाय : कनकदंडी विज्यमानः 
परि परधम तो तेयातेचि पुसावा : वि. १४६ ). इतङच काय पण असा 
परमेश्वराचा ज्ञानी हा वेध्येच्या धरी लोकत असला तरी तो ज्ञानाने पूज्य 
असस्यामुछे विनश्नपणे लाच्याकडे जाठन शाचखातील आपल्या रंकाकुशंका 
त्याच्याकडून अक्दय केटून व्यान्या. ( सामान्यल्लीसदनस्थितापासौनि संदेह 
ठेरि करावी ;आ. मा, १४८). कारण तो ज्ञानी अष्ठल्यापतुठे भ्रष्ट होय, “ आचरे 
तेयाचा धमं (आ. ५२) असस्यासुके त्या विषयप्रमादियाला या र्किवा 
पुढील ख्टीत ज फठ मिक्रायचे असेल ते लाच तो भोगील, आपण लयाच्या 
भाचाराकडे लक्ष्य न देता ल्याच्या विकाणच्या यथाथ परमेश्वरज्ञानाकड रक्ष यवि, 


बोधवंतांना प्राप्त होणारी स्वस्थता 

परमेश्वराचे ज्ञानी अनुसरलेके असोत किंवा नसोतत, ते नुसते ज्ञानाने 
वे योग्यतेनेच प्रष्टं अघतात असे नादी त्र यांच्या छिकाणी अंतःकरणाची 
स्वस्थतादहि इतर पेक्षा अधिक असते, सामान्यतः जीवदेवतापैकी वैतन्यविद्या- 
चृताखा विकेष स्वस्थता असते, क्रारण तो निरंतर आपल्या विदया्न॑दात मग्र 


1) 





१. गजर्कंधी भारोहण : तयाति ज्ञान आस्वियाची कारणे : पान्न: 
क्षानजारण्य : कोम मनन करी मेण जादरू म्हणौनि : सकोतुकपणे चच 
करी ; मेधा प्रज्ञा भते म्हणोनि शाल धरे" (वि, स्थ, १४६) 


४७२६ ` मायुभाव तत्त्वज्ञान 
` अतो. पण परमेश्वराच्या कोवकया ज्ञानियाच्या स्किणीदहि बोधामु्े व्यपिक्षा 
अधिक स्वस्थता असते. ( एणे बोधे बोधवेता ज स्वस्थता आति ते चतन्य- 
विद्यावता नाही : वि. १४५ ). कारण, बोधामुके त्याला चहुपदाथचे यथायथं 
ज्ञान क्लाठेले असते, नित्यनरकादि नरक चुक्रविण्याचे उपाय कठठेले अषतात, 
मोक्षाचा व प्रेमधराप्तीचा मागे स्पष्ट ज्ञालेला असतो. चैतन्यवियाव॑ताला कोणी 
क्षोभविण्याचा प्रयत्न केखा तरतो ष्लुन्ध दो शकतो; तो विषाद्‌ पावू 
शकंतो, पण बोधंताठा क्षोभ आणि विषाद्‌ केधीच वाटत नादी, बोध 
जञाल्याबरोवर चीपुत्रधनवैभमवादि सस्व मठप्रमाणे मानून त्याचा जो लाग- 
लीच त्याग करतो अश्चा "महत्यागी ‡ गोधवंताला, बोधापुक्रे आपण आता 
सगल्या नरकापासून निशितपणे निस्तहून जाऊ अते वारते. “मी भाता 
ईश्चराला मानने आयुष्य अपण करीन व देवटी ईश्वरप्राप्ति कर्न चेई्न या 
कल्पनेने व निश्चयाने त्याला अत्यैत समाधान व स्वस्थता वार्त, बोधम 
कारीची च्रीपुज्धनवेमवावरून स्था उडते; वैभव जवक असूनहि यांना 
सुख होत नाही. हे सव वैभव अनिष्टकारक ओह अते वाटून कालांतराने 
स्याचा जो त्याग करतो अशा ˆ अनिष्टत्यागियाला ° छीपुत्रादिकांच्या त्यागने 
वैषम्य न वाटता स्वस्थताच लभते, एखाद्या बोधर्व॑ताची घछ्रीपुत्रादिकावर 
आस्था अषते, पण त्याच्याजव्छील सर्व्॑व काही कास्णाघरमे नष्ट ्चाल्यायुके 
तो परमेश्चराकडे वकतो. याला ˆ सखतेव त्यागिया › म्हणतात, व्याखा वार्त 
अते की, मी भातापर्य॑त धनवैमवादिकांचा त्याग न करता विषर्याना 
चिकटरून राषविलो. परमश्वराकडे वलो नादी. आता परमेश्वराका माक्ष कृषा 
आल्यामुके त्यानेच मक्षि सवैस्व नादीसे करून या मोहपाशातून माक्ष 
सुटका केली, आता तरी मी परमेश्वराला अनुसर्न माया आयुष्याचे साधक 
1 कृरौन, या विचारनि तो विश्षेष खी व समाधानी होतो, कित्येक बोधवंताचे 
ज्ीपुत्रादि मरण पावके, धनवैभवहि न्ट क्षाठे आणि अनेक न्याधींनी शरीर 
पीडित होन सांखारिक जीन अर्व्य॑त निराज्ञाजनक ज्ञा, शशा स्थितीत 


~. 








1 
भ “ 











१..तो क्षोभवील्या विषादाते पावतु असे : तेयासीं नाष्ठी : स्वस्थता 
सुख : चारी ठायि निरवधी जाणीतङे : नित्यनरक सुख्यकरूनि भवघाहि नरक 
खुकवायाचा उपाय जाणितला : मोक्षाचा उपाय जाणीवला ; प्रेमाचा उपाय 
जाणीतशछा › ( विस्य. २५५ ) 
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मरता मरता शेवरी तरी परमेश्वरीच अनुसरण करावे या वासनेने परमेश्वराला 
जो अनुसरतो त्याला ˆ कुषटिवासनेचा त्यागी › म्हणतात. यालाहि स्वस्थता 
विष अते. कित्येक बोधवंत वृद्धावस्था आली तरी परमेश्वराचे अनुसरण 
न केल्यामुदे ' ननुसरतप्रमादी” बनतात, अशा प्रमादियावर्‌ जन्हां दुःखचे 
डोगर कोसव्ठतात तन्हा त्याचे डे उघडतात, त्याला वाटते की, ‹ आपण 
आतापर्षत इंश्वराचे आज्ञा उट॑घून त्याला उदास केले, दुखवले; तरीदि 

- स्यनि आपी कीव करून आपणाला या विषयक्मातून बेर कादके, टे 
त्याचे आपल्यावर्‌ केवढे उपकार ! आतापर्य॑त क्लि ते क्षे; पण यापुडे तरी 
राले आयुष्य मी ईदवराला अर्षण करीन आणि या सष्टीत नादौ तरी 
पुटी खष्टीत ल्याचे ज्ञान किंवा प्रेम प्राप्त करून घेईन ‡ या विचाराने तोहि 
रांत व स्वस्थचित्त होतो. सारांश, परमेश्वराच्या बोधर्व॑ताखा जे समाधान 
भिक्त ते चेतन्यविद्यावतान्ाहि कधी मिठत नाद्य, हय परमेश्वराच्या गेधाची 
व बोधर्व॑ताची श्रेष्ठता होय, 


परनेश्वरावर साधनप्रतीति 


बोधामुके * हा ईश्वरः व ˆ मी जीव * अशी प्रतीति भाल्यावर, ज्ञानि- 

याला प्रत्यक्ष परत श्वरावताराकटून बोध क्षलेला असे तर त्याच्याकटडून 
राल्रश्रवणदहि धडते. व्यापुठे सवै गोटे यथार्थं ज्ञान द्याा विशेष विस्ता- 
राने होऊ छागते. दयात महत्वाची गोष्ट ही की, ज्ञानव प्रेम ही परमेश्वर- 
प्राप्तीची दोन साधने असून ज्ञाननि ब्रह्मस्वरूपाचा ° मोक्ष ` प्राप्त होतो, तर 
प्रेमाने ईंश्रस्वह्पाचे “कैवल्य › भाक्त होते, ही गोष्ट त्याच्या पूर्णपमे लक्ष्यात 
येते. मोक्ष म्दणजे ब्रह्मस्रूपप्राप्ति ही कैवल्यपिक्षा म्हणजे ईश्वरस्वरूपप्राप्ती- 
पेक्षा कमी दजची आहि. कारण, इईंश्वरस्वरूप हे ब्ह्मसवरूपाच्या परल््किडे 
आदे, ईश्वरस्वह्पाला परमेश्वरा पोट म्हटले तर ब्रह्मस्वरूप हे पाठीषारखे 
होय. ज्ञानियारा परमेश्वर नुसते पाटीशी घारुतात, तर भक्ताला पोटाश्शी 
धरतात, भापण नुसंत ज्ञानी आहोत, आपणाला शेवटी ब्रह्यस्वरूपात पावन 
; व्हाय्रचे आहे वभेरे सव्ये त्याला खषटपणे समज्‌ लागतात. या शाछज्ञानानेच 
आपणाला बोध देणारा परमश्वरावतार म्दणजे जापर साध्य नन्दे तर साधन 
अदि; हा आपणाला मोक्षपराप्ति कहन देईल, अश परमेश्वरावतारावर त्याला 
रतीतियेते. बोधाच्या वे बोध--शक्तीच्या सचारामुके “हा ईर व मौ जीव ' 


४२८ महानुभाव तत्वज्ञान ,. 








एवटीच प्रतीति आली होती, पण आता राघ्चश्नवणाने, हा परमेश्वरावतार 
परा “साधनदाता? भह, कारण यने आपणाला बोध दिला आहे, हदा 
आपके “घाधनः> आहे, कारण याच्या सेवादास्यादिकाने दोवरी आपण 
निरान्या अज्ञा ब्रह्मस्वरूपात पावन दहो; हा आपला "प्रापक आहे, 
म्हणजे ब्रह्मस्वरूपात आपणाला पावन करणारा आहे, मोक्ष प्राप्त करून देणारा 
महे अके दयाला कठते. परमेश्वरावतारावर अशी साधनप्रतीति येताच जो 
उत्तम ज्ञानी असेर तो ताबडतोब घव॑संगपरित्याग करून परमेश्वराखा अनु- 
सरतो, इतर ज्ञानिये मागारन अनुसरतात, तर काही भुद्ीच अनुसरत नादीत, 


क्षानानंतर अनुसरण 
परमेश्वरावतारावर ईश्वरप्रतीति ब साधनप्रतीति आल्यावर वस्तुतः 
श्षानियाने स्मैस॑गपरिलयाग करून, ई श्वरविदित कम करण्यासाठी व प्रेमाचे 
उपाय आचरण्यासाटी परमेश्वरा अनुखरङ़े पादज. कारण, दयाल आता 
चहुपदा्थचि यथाथ ज्ञान मिकरेले असते व स्वर्तत्र कर्मकनैत्वदि आले 
असते, अनधिकार नासून व ज्ञानाधिकार धडवून ज्याला आपण ज्ञान दिल 
लाने स्वतःचा उद्धार करून घेण्यासाठी आपणाला अनुसरवे अशचौ परमेश्वराची 
अवेक्षा असते. हा भआपणाल अनुसरतो केन्दां याची परमेश्वर कित्येक दिवसपभत 
वाट पातात. पण ज्ञानानंतर सगलठेच जीव अनुसरण करतात धसे नादी, 
कित्येक अनुसरतात तर कित्येक अनुसरत नादीत. ( मग एकु अनुसरति : 
एकु ननुसरेति : उद्ध. २२). ज्ञानी पुर छष्पन्न वर्षाचा होरहपर्य॑त परमेश्वर 
त्याच्या अनुसरणाची वार पाहतात आणि या कालावधीत तो अनुसरला 
नादी तर श्ेवरी ते त्यावर उदासीन होतात. (मग कैतुले एक दीसपर्यत दैव 
वाट पाह : मग उदासीनु होय : वि.मा.२७). ज्ञानानंतरह्यी परमेश्वराखा न 
अनुसरणारोव फार अष्ठतात. अलुखरणारा मात्र इजारातून एखादाच अतो. 
पूवेस्टीमध्ये प्रमादी ज्ञाल्यानं॑तर ज्यांनी आपल्या प्रमादाचे प्रायधित्त केठेले 
असते, ज्ञानियाभक्ताच्या विक्राणी स्यांना भदेतुक भुतभजन धडलेले असते, 
ज्या देदात असतांना जीवाला ज्ञान मिस्ते त्या देदात दोषत्याग करण्याविषयी 





१. “जेतुकेया क्ञान तेतुके अनुसरवी रेते नादी : अनुखरती ते मनु- 
ष्याणां सहस्नेषु ° (क. स्थ. बद्ध, २२) ` ` । । 
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जो दक्ष असतो, आपल्या जीवस्वरूपाची तेजसामु्री म्हणजे उत्तम गुण यांचा 
ज्याने विकाख केलेला अषठतो आणि पूवीं इतशच्या अनुसरणाला जो आड 
जलेला नस्तो, असाच जीव ज्ञान ज्ञाल्यावर परमेश्वराका भवुसस्तो; ज्यांनी 
वीर दोष भाचरलके अप्तात द्याना अनुसरण घडत नाही, ज्ञानियने 
अधिकात अधिक म्हणजे आप्त्या वयाची छष्पन्न वषै पूणं दोण्यापूर्वी भनु- 
सरले पाहिजे, कारण, अनुषरून आचरण करायला आवदयक तेवढा काठ 
रादण्यासाटी अनुसरणास्म हीच आयुष्यमयीदा योग्य आहे, या कालावधी 
ञे अनु्तरत नाहीत त्यांना “ननुखरत प्रमादी: असे म्हणतात. त्यांना या 
स्टीत पुन्हा ज्ञान मित नाही, ( ननुखरेति ते प्रम।दिये बोलिजेति : तेया 
सष्टि शल्य होए : उद्ध. २३). कृपाद्‌ परमेश्वर या वेन्छीहि ज्ञानियांना साह्य 
करतो. ज्ञानियाकटून अनुसरण ब्हायखा जर कादरी अडथकले असतील तर ते 
तो दूर करतो. आपणाकटून जे जे करणे शक्य भहेते ते तो करतो, पण 
तरीद्ि अनेक ज्ञानिये अनुसरण करीत नाहीतच. 


अञुखरण म्हणजे काय ? 

ज्ञान क्ञाल्यानतर सवसंगपरित्याग करून, एखादया लहान लेकरप्रमाणे 
पूणेपणे परमेश्वराधीन होगे भणि व्यनि सांगितटेला आचार-लयाच्या सगन्या 
आज्ञा पाक्णे है अनुसरण दोय. ( एथ अधीन होदजे : एथौनि भणिते 
कीजे ते अनुसरण : आ. २८३). अनेकदा, केक आङन्या आधीन असते 
पण तिचे एेकत नाही. दायेवा परमेश्वराची सेवा अलंत मनोभावाने करीत 
घे; पण अधौीनत्वाचा भनोधमं त्याच्या ठिकाणी नन्ता. अनुसरङेत्याच्या 
खिक्िणी अधीनत्व बव वचनपरिपालन द्या दोन्दी गोष्टी अवदय पादिजेत, 
निषेधावरून आपटे मन कारून ते ईधराच्या सिकाणी लावे आभि सगल्या 
विधीँवे पालन करणे दे खरे अनुसरण होये. कित्येक ज्ञानी परमेश्वराला नाम- 
माज अनुसरतात. पण करम, ध्म, विधि आणि विषय आचरीतच अषतात, 
भनुसरणासाटी या सगव्या गोष्टीवा त्याग केलाच पादिजे, (कम : धर्म: 





१. ' सवैस्वे अधीन केकरूः री म्हणितरे न करी: आन दार्थ॑बा 
४ [ ष ~ @ न ५ 
परमभावे दासय .करीती : परि मनोधमं नाही: निषेधावरूनि मन कादटूनि 
देश्वरी ाविजे ते भधिनता : भाचरे ते : भ्हणितकते करणे › (जा.स्थ, २८२) 
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. विधि ; विखो : परितयजोनि परमेश्वरा शरण रिगवे : आ. ५६ ). कमं 
 म्हणञे विकल्परूप व व्यवततायरूप करम. ज्या कमाँमुके देवतावर परमेशवरबुदधि 
, येते ती विकल्परूप क्म होत. म्दणजेच देवतांचे बहिर्यांग (आ. १६२; 
, आ, मा. १७३); किंवा काही प्राप्त ब्दवि म्हणून केठेल्या नवसादिक पुण्यक्रिया 
व्यवहाररूप कर्म म्हणजे उपजी विकेसाटी केठेठे व्यापार, ज्योतिष, वेयक वगेरे 
कमे, ही विकस्परूप ब व्यवहाररूप कमं अनुसरण करताना सोद्रन दिटी 
 पािजेत. कर्माप्राणेच अनुसरताना ज्ञानियाने द्वादश्चधर्मचाहि द्याग करणे 
अवय आहे. (१) देशधमे--देशातीर विशिष्ट रीतिरिवाज, (६) प्रामधमं 
(३) जातिधम, (४) कुटधरमम॑. (५) वणेधमे-वणानुसार प्राप्त ज्ञालेले आचार 
(६) आश्रमधमे. (७) पुराणधमं-पुराणात सांगितलेले आचार, जय॑लया 
संक्रांत, व्यतिपात वगैरे. (<) आगमधम-हय्योग, शक्तसाप्रदाय, नवचडी 
अघोरकमं केरे, (९) प्रदृत्तिधमे. (१०) निव्रृत्तिध्म--संन्यासी वगेरेये, 
(११) युगधर्मं आणि (१२) रज्यधर्म, याशिवाय विधिषिषर्याचाहि त्याग 
आवर्यक आहे. ˆ विधि ” म्हणजे कर्मराहाटीतीर विधि. उदा : यजनयाजन, 
अध्ययनअध्यापन, दानग्रतिम्रह, स्नानरसध्या, अघमर्षण, श्नाद्धपक्ष, पर्वणी 
वगैरे, आणि ° विषय ° म्हणजे प॑वेद्वियचि उपभोग्य पदाथ, उदा : अष्टमोग 
` खरीपुरुषसेवन वगैरे. “ राग! द्वेष : काम : क्रोध : मद्‌ : मत्सर : यांचा त्यागु 
- याचि नवे संन्यासु › ( आ. १७७ ) असल्यामुढे अनुसरदया ज्ञानियाने या 
. षडिपूचादहि व्याग करणे अत्यवर्य होय. या सर्वांचा सन्या करून ज्ञानियाने 
. परमेश्वराधीन व्हावे व त्याचे म्हणगे एेकावे देच परमेश्वराचे खरे अनसरण 
` दोय. अनुषरणापूर्वी जओजेजेकर्म,जेजेधर्म,जेजे विधिवनजेजे विषय 

उपभोगीत असेल ते ते सगरे त्याने सोद्धन दिले पादिजेत, अशा रीतीने जो 

परमेश्वराला अनुखरेल त्याला परमेश्वर प्राप्त भ्षालाच म्हणून समजवि, 
. ( अनुसरखेयाचां देवो : आ. मा, २०२) 


जीवाने अनुसरण केले, सर्वसंगपरित्याग करून तो भिष्ु बनला म्हणजे 
परमेश्वर वयाच्या अनुषरणाचा ताब्रडतो् स्वीकार करतात असे नाही. अनु- 
सरणानंतर निदान दोन घटका भल्यावर मग त्या अनुप्तरण।चा स्वीकार करतात, 
कारण, जीवबुद्धि चेचल व क्षण्भगुर असल्यामुरे अनुस्रणानतरहि ती कग 
खीच पाट्टण्याचा संभव अततो, म्हणून परमेश्वर दोन घटका वाट पाइतात 
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व मग अनुघरणाचा स्वीकार करतात, अर्थात्‌ , अनुसरणानंतर दोन घटकरापूर्वी 
जर स्याची अनुसरणवासना बदली तर तो प्रमादी द्योत नाही. कारण त्याच्या 
अनुसरणाचा स्वीकार क्षाठेला नसतो, अनुखरल्यावर ज्ञानियाला शाघ्राभ्यासः 
करून परमेश्वराची ˆ अस्तिपरी > (आचार ) आचरावी लागते वमगतोः 
पुनःसंबधाला पात्र चेतो. कादी विशेष अडचणीमुके अनुसरू न शकठेखा 
एखादा ज्ञानिया अतःकरणपूवैक अनुसरून दोन घटकानंतर त्याला ताक्डतोब 
मृत्यु आखा तरी परमेश्वर त्याच्या अनुसरणाचा व त्याचा स्वीकार करून 
त्याला पुनःसर्बधाखा पात्र करतात. एरन्ी आचारधमं पालन करणान्या 
अनुसरले्या ज्ञानियाला मिक्छणारे सगे श्रेय त्याच्या पदरात पडते. 
( अनुसरखेयाचिया दोनच घडिया पुरती : आ, २८२ }. 
अचु्लरणानैतर कर्माची चिविधता 

ज्ञान क्रास्याषरोबर जीवाला ईश्वरपेकीच्या कृद्यात स्वतंत्र कतरत्व येउन 
संलद्याचे चेटकल त्या बाबतीत जाते; आणि ज्ञानियाच्या स्वातंत्याचा कवा 
मोक्षाचा मागें सुरू होतो दे आपण पाद्िले. अनुसरण दहे स्वातत्रयप्राप्तीच्या 
मार्गावरील जीवाचे पुढचे पाल होय. सव्ंगपरित्याग केल्यामुरेच स्वातं- 
याचा मोक्ष अधिकाधिक जवछ येतो. याप्रमणि, ज्ञानियाने भता सर्वस्वाचा 
पाश तोन परमेश्वरानुसरण केलेले असल्याने त्याचीहि काही ब॑धने तुद्रन 
पडतात, ज्ञानियाला ब्रह्मप्राप्तीचा मोक्ष मिठविण्यास्राटी सवं मलकमातून 
मोटे व्हवि लागते. त्यारिवाय तो परमेश्वर।च्या पेला पात्र होत नाही 
( मकम निवततैलेयाविण जीव छृपेसि पात नब्दे : वि, २५४}, त्याच्या 
सिकराणचे जीवधमेरूपी मठ ( कामक्रोधादि षडिपु, तोष, खेती, इषे, विषाद्‌ 
वीरे) आणि कुत्सित कमे ( अनुचित क्रिया; विषयांचे उटेख, अनुचित 
पुरुषांचा समागम ) हौ नादीक्षी होञन द्याने अस्तिपरीवे नीट आचरण 
के तस्च परमेश्वर त्याला पुढील अपरोक्ष ज्ञान देतात. दी अस्तिपरी त्याला 
नीट आचरता यावी म्हणून त्याच्या कम।ची त्रिविधता ख होते, म्हणजे 
भसे की, त्याची आगंतुक करम कुरित होतात, अनारन्ध कर घुकून जातात; 
पण प्रारब्ध कर्माचा मात्र त्याला भोग भोगूनच नार करावा लागतो, (अनु- 
सरखेयाचे आगतुक कंठे : अनारन्ध सके : प्रारब्धा भोगे क्षयो : उद्ध, २४) 
अनुर्टेष्या ज्ञानियाने केले$्या सवेस्वत्यागाचे जणु हे फक परमेश्वर याच्या 
ताबडतोब पदरात शकतो. ` | 
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आगतुक कटे : अनारब्ध सके 
अनुसरणापू्वी जन्मजन्मान्तरौ जीवाने पुष्क भागेतुकं भनारन्धादि 
केलेटी असतात, कमांच्या नियमानुसार संलमाच्या चेष्टकत्वाने आर्गतुक 
कर्मे (कममचि मानिक उेख ) अनारन्ध -होतात~वाचिक होतात; आणि 
अनारन्ध कर्मे प्रारन्ध होतात, म्हणजे प्रयेक क्रिया होऊन लया कमोचा ल्प 
जीवस्वरूपी लागतो, जीवाने परमेश्वरानुक्तरण केस्यानंतरहि ही क्रिया चाद 
रा्िली तर अनुसरकेत्या ज्ञानियाला फार अनिष्ट उपजेठं, कारण, आता त्याला 
ज्ञान श्ञकेठे असते. प्रयक्ष परमेश्वरावताराचे ( किंवा वचनरूप परमेश्वराचे ) 
नुषते सननिधानच नन्हे तर सेवादास्यदहि घडत असते, अशा स्थितीत म्हणजे 
ज्ञानानंतर आणि परमेश्वराच्या साजनिष्यात जर पूर्वीच्या असंत आग॑तुक क्मवि 
उदेख अनारन्ध होन ते प्रारब्ध श्चाटे तर लया ज्ञानियाला विष पाप लागेल, 
परमेश्वर एक वेक अज्ञानी जीवाचे दोष पोटात घालतो पण ज्ञानियाचे घालीत 
नाही, तो इशष्वांचा इश ( दे इथादवाचे इशाद्ध : वि. ११९) असत्यामुके 
आपली आक्ञा उदघन करणार अपराध त्याला सहन होत नाददीत, 
या त्याच्या इ्द्टुतवाच्या भीतीने ज्ञानिया हिसा, विकार, विकल्पादि दोष 
न आंगवता अस्तिपरीचे भाचरण नीर रीतीने करीत अतो. ज्ञानियाने 
बोधानंतर आणि तेहि परमेश्वराच्या साजिष्यात केलेल्या अनिष्ट क्रियाच पाप 
तर फार मोटे अस्नते. कारण, एक वेक इतर ठिकाणी केकेली पपे वाराणसीखा 
जजन फेडता येतील; पण खा वाराषणीसारख्या पुण्यक्षेक्राच्या ठिकाणी पपे 
धडली तर्‌ ती कटे फेडायची १ (अन्यत्र कीजे ते वाराणसी फेडिजे : वाराणसी 
कीजे ते के केडवि नाएका : वि, २५२). ती पपि वञ्जकेप होतात. तथापि, ज्ञानिया 
फार क्ले तर पापकमचि नवीन उष्टेख करणार्‌ नाही; पण संलम्राच्या चेष्टक- 
त्वाने जुने उष्टेख व जुनी आगगतुक कमं अनारन्ध व प्रारब्ध दोन दल्याच्या- 
कट्ूनं अनिष्ट घडले तर भनुसरलेल्या ज्ञानियाचे कसे ब्दवि १ तथापि परमेश्वर 
जसा इरा आहे तदा तो कृष्धहि अदे, भणि म्हणूनच जुनी आगंतुक 
क्म अनारन्ध .व प्रारन्य दो नयेत याप्रादी ज्ञानियाच्या मागे अस्ते 


॥ ^) ज ११५५ 


१. ^ जान : सक्चिघान : भनुसरण : दास्य : येणे थोराचि अनिष्ट नीपजेङ 
म्हणाोनि माधी आगतुकाचा भथिकार मोडिङा : रेणे भनारन्ध पाक हो 
पारसा ` ( र.२५,३द्. २४) 
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संलप्राचे चेष्टकतव तो कादून घेतो. अनुसरणानतर सर्वच क्रियांच्या बाब- 
तीत संर्माचे चेष्टक नाहीसे होते भाणि जीव कर्तृत्वाच्या बाबतीतः सतन 
वनतो. संलम्राचे चे्टकत्व नसल्यामुके अनुसरलेल्या ` पुरुषाची आगंतुक 
कमे ऊंठतात, ती अनारन्ध होत नाहीत; आणि पूर्वी अनारब्ध स्थितीत 
असलेली त्याची करम सुक्रतात; ती प्रारब्ध होत नाहीत, ला क्माची चाल मोडते, 


आारन्धकममांचा भोगाने नाश | 
पण अनुत्तर णपूर्वीं प्रारब्ध श्चालेली कर्मे मात्र त्याला प्रदयक्ष भोगानेच 
नाहीशी करावी लागतात, " प्रारन्धकमणां भोगदेव क्षयः हा नियम सवा- 
नाच खागू आहे. तथापि अनुसरणाय्या ज्ञानियाला यादि बाबतीत परमेश्वराने 
सवरत दिलेली अदि, ती अरो की, त्याने प्रारब्ध कमाचा जो नारा करायचं 
तो ' लक्षकवडन्यायाने * करायचा, आग॑तुक करम कुःखित दोणे, अनारन्ध 
कमं खुकणे आणि प्रारब्ध कर्माचा भोगाने पण लक्षकवडन्यायने क्षय होगे 
ही कमौची त्निविधता होय, ती लक्ष्यात येण्याख्ाठी एक उदाहरण बेज, कुणी 
एंक मनुष्य अत्यंत कजंबाजारी श्ञाला होता. अनेकावे कजं त्याच्या अंगावर 
होते. एखाया सावकाराने त्याला पकडकले म्हणजे त्याने त्याला थोडेफार द्रन्य 
देऊन भापली सोडवणूक करून घ्यावी तोच दुसम्या सावकारने त्याच्यामागे 
तगादा खावला. ल्या दुष्याचे कजं फेहून मोकठे होण्याचा तो प्रयत्न करतो 
तोच तिसरा धनको त्याच्या दरवाज्यापाश्ौ धरणे धरून बस्रावा, असे एकसारखे, 
चाद होते. या त्रास्ाने अगदी उबगून गहा तो ऋणको रोवटीं आपल्या 
सर्वघमर्थं सम्राटाल शरण गेला, त्या सम्रायाला त्याची ती अनन्यशरणागति 
पाहून अनुकंपा उपजी. म्हणून ल्यने त्या ऋण कोची " लश्षकवडेन्यायाने › 
व्यवस्था केटी. त्याने सवै सावकारांना सांगितले की, ˆ याचे उत्पन आता 
बरेच चटल्यासुङे याला अँ कजं सगन्यांनी सोट्ून यवे, रादिलेल्या अध्यौ 
कजौची फेड लक्ष रुपय्िवज्ी एक रुपया या दिशोबाने त्याच्याकट्ून करून 
व्यावी. आणि ती रकमदहि हा कैदार देर तेन्ह। व देल त्या रौतीने घ्यावी, 
तथापि, इतके करूनदि हा कजजदार जर अगदीच उलटला तर मात्र सगठे 
कजे पूर्णपणे वसूल करण्याचा अधिकार दम्दाखा राहील.” (रीणादताचा टषश॑त 
७३). अनुसरलेल्या ज्ञानियाकंडे अनेक देवतांचे कमभोगलूपी जे कजं अते 
चीदहि व्यवस्था परमेश्वर याच रीतीने करतो. त्याची आगंतुक व अनारन्ध 
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क्रम कंटित करणे व सुकवणे म्हणजे अघे कजे ल्याला सोडून देण्याघारले 
होय. रादिज्के अँ म्हणजे प्रारब्ध कर्मे, याचा क्षय मात्र जीवाकटडूनच 
द्याच्या सवडीप्रमाणे व इच्छेनुसार दानलहान भोग भोगवून करून घेतात. ` 
म्हणजे अनुसर णार्नतर स्याने भोगलेव्या एका दुःखाने जन्म॑जन्मान्तरीच्या 
तत्षटश् अनेक दुःखांचा भोग ˆ निमानलाः जातो, पण हा अनुस्॒रलेलाः 
जीव जर प्रमादी क्षाला तर मत्र ह्या सगल्या स्षवलती नादीश्चा.. होऊन 
वयाच्या कुटखेस्या व सुक्ठेल्या आगेतुक व अनारन्ध कमचा प्रवाह पूर्वाभ्रमाणे. 
पुन्हा चाध द्योतो 
थोड्या कर्माच्या भोगाने अनेक कर्मोचा नाश कसा होतो 
अनुसरछ्ल्याची भआगंतुक व अनारब्ध कमे स्थगित प्रास्यांवर, लयाच्या 
प्रारन्धकर्माचा नाश लक्षकवडेन्यायाने होतो हे भआपण पादिले, प्रारन्धकमें 
दोन प्रकारची असतात. (१) सांयोशिक : म्हणजे जीव विशिष्ट गावी 
विशिष्ट. कुकात जन्मून खरीपुत्रादि प्रप॑चाचा उपभोग पेत असतो. म्हणजे तो 
आपल्या सायोगिक करमाचा भोग घेत असतो, परमेश्वराला अनुस्रल्या- 
बरोबर त्याला या सव प्रपंचाचा याग करावा लागतो. लयामुके त्याला आरंभी 
जे दुःख होते त्याने वरी सवे सांयोगिक प्रारन्धकर्माचा पूणं नाश होतो. तो 
अतुखरला नसता तर त्याला दी सांयोगिक प्रारब्धकमे पृ्णपणे भोगावी 
छागली भवती. पण भता अनुसरण करताना ल्या सर्वाचा त्याग केल्याश्ुे 
होणान्यां दुःखानि त्या सवै कर्माचा नाशा होतो. (२) प्रारव्धक्मचा दुसरा 
प्रकार : देहसंबंधिक : म्हणजे शरीरा होणारा ज्वर, पित्त करे कमाचा 
अनुसरल्त्याला ही सवे दुःखे भोगावी लागतात, पण एकदा त्याला ताप 
आला भणि त्याने हाय हाय, अरे बापा, वरे न करता तो धैर्याने सोल 
म्दणजे तशा प्रकारची त्याची सवै प्रारब्धकर्म त्याने भोगल्यासारखी होतात, 
ही लहानलहान दुभ्खे देखील तो ज्या धेयानि भोगील त्याप्रमाणे त्याच्या 
तत्सहश इतर प्रारब्धकमौचा कमीअधिक प्रमाणात नास होर, म्हणजे अघे : 
हाय हाय न करिता व ओषधपाणी न चेता जर त्याने ती दुःखे भोगली तर 











[ 


1 
, १, ^ प्रस्तुत दोन्ही आति : प्रस्तुत प्रान्धं पावले असे तानन: दोन्ही आति 
महाणितव्या णक सांयोगिक : एक देदसंबाधिक ` ( ल.वं,उद्ध.२४) 
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तत्यदृश इतर अनेक क्माचा एकदम नाश होईल. पण हाय हाय करीत 
वारंवार ओषधे घेडन स्याने तो भोगला तरं पूर्वपिक्षा कमी भोगाच क्षय 
होर॑ल. थोड्यौ कर्माच्या भोगानि अनेक प्रारन्धकर्माचा भोग, कभराहारी.- 
तील व्यवस्थेप्रमायि (कर्मसेवा ) नाही, तर्‌ ° दैवसवा › म्हणजे दैवरादहारीतील 
व्यवस्थेप्रमाणे “ लक्षकवडेन्यायने ‡ भोगावा खागतो, ( अनुचरलेयासि कर्म- 
सवा भोग नाही : दैवसवा भोगु : उद्ध. २५). 
परमेश्वरसान्निध्यात दैवसा भोग । 

लक्षकवडेन्यायाने प्रारब्धकर्माचा नाश परमेश्वराच्या सानिध्यात 
याच्या सेवादास्याने्ि करता येतो. ( वि.२५३ ). प्रत्यक्ष परमेश्वरावताराचे 
सन्निधान न लाभले तर वचनरूप-रशाखरूप परमेश्वराचे सन्निधान करून 
त्याच्या सेवादास्यनि, म्दणज शाघ्नाचे नीट आस्थापूवैक अध्ययन, मनन, 
चिंतन व आचरण करूनदहि प्रारब्धकर्माचा नाश होतो. परमेश्वराच्या सेवेने 
थोडक्यांत पुष्कर पण ˆअसंत * कर्माचा ( मनुष्यदेदाखालील नरक रेपांचा ) 
नाश्च होतो; संत कमोचा नन्दे. याच्या सज्निधानात संत कमे आचरल्याने 
जन्मजन्मान्तरीची तत्सदृश अनंत संत कम ` नासी तर मग अनुषरेल्या 
ज्ञानियाचे नीव फुटले म्हणायैचे ! अर्थात्‌, संत कर्म नासत नाहीत तर 
उल्ट त्यातीरु विहित संतकमामुरे जीवाला अधिक योग्यतां लागते, पण 
अविहित संतकर्मामुके मात्रे लाला अयोग्यता लागते. ( अज्ञानी जीवाला 
परमेश्वराचे सेवादास्य सभक तर त्याच्याहि अनेक अत कर्माचा वरील 
न्थायानेच नाश्च होतो. ) अनुसररुल्याची प्रारब्धकर्म नासण्यासारी लक्षकवडे- 
न्यायाने परमेश्वराने व्यवस्था लायून दिलेली आहे हे खरे. तथापि पूर्वीच्या 
अनंत सृष्टीत जीवान इतकी अस॑त कम जोडलेकी अघ्नतात की ल्या सर्वचा 
नाश्च नुसत्या शाब्दज्ञानात होणे अशक्य असते, म्हणून, ही सवै कम 
काब्दज्ञानात सेवादास्याने नासावी व तदनतर अपरोक्ष्ञानात ती क्षाटावी, 
ही सवरत कृपाद्‌ परमेश्वराने ठेवलेटी आहे. 
"१. "चातव जैसा भोग तैसा भपमैरु म्हणेनि देवसवा : निराकरछे : 
यातव भोग तोकडा जारा › ( ल.स्थ.उद.२५ ) 

२. “जतुका काठ रागे...अरप दास्ये बहुत नाश सां गितला १. परि भस- 
तेधि म्हणजे मनुष्यदेहाखाष्ठते निरयकेपचि : णएरन्ही म्हणजे तताप्त॑त दोन्ही 
नासती जरी तरी भक्ञानाचे सत गेके तर तो नागवरा की ` (विष्वं. २५२) 


३६ महानुभाव तच्वज्ञान 
सन्निधानातीर कर्माना छक्षकवडन्याय लागू नाही 

हा लक्षकवडेन्याय जन्मजन्मान्तरीच्या कमराहाटीतील @रव्याना लागू 
आ; देवराक्षटीतील कृ्त्याना नादी, कमंराहाटीत केलेली अप्ततकमं देवरादा- 
टीत ज्ञानने, अनुखरणाने, सज्निधानाने व दास्यने नाता येतात; पण दैव- 
रादायीत केलेल्या अकत कर्माचा नाश वरीरप्रमाणे इतरत्र होत नौदी. (वि. 
२५२). त्याचे क्षालन देवराहारीतच आणि तेहि पृ्णपणे केले पाज 
म्हणजे असे की, ' पूर्वै सष्टीत ज्ञानानंतर परमेश्वरलान्निष्यात जे दोष घडले 
अघतील ते या वेकी ज्ञानानंतर परमेश्वरतान्निध्यातच आणि तेहि सपूणेत्वाने 
लक्षकवडन्यायाने नन्हे--मोगवि छागतात. तेच, पूर्वी ज्यांना अधिकरणाय्या 
मुखाने बोध क्षटेखा असेल त्याने अधिकरणाच्या सान्निध्यात ज्ञानोत्तर जे 
दोष किंवा जी अघंत कमे केटी असतील त्यां वाहि भोग या सृष्टीत ज्ञानानंतर 
संपुणत्वानेच भोगावा रागतो, अशा जौवाला परमेश्वरसान्निध्यं लाभले तरी 
त्या असंतं कमचि भोग भोगवेच लागतात. सानिष्यातील प्रारन्धकम-- 
भोगाचा हा नियम अगदी निशित आहे. त्यात थोड देखील बदल होः 
शकत नटी. ( खन्निधानी जे घडकठे ओखटे ते सन्निधानीचि भोगता परी 
सेदि भन्यथात्व नन्हे : वि. २५१) 


सक्निधान चार प्रकारचे आहे. (१) ज्ञान. (२) अनुसरण, (३) सन्निधान 
कवा जवक्तीक. ° उभिधान › प्रत्यक्ष परमेश्वरावताराचे तर “जवनीक ' अधि- 
करणाची अघते, (४) प्र्रत्तीचा अभिनिवेष म्हणजे अनवसरी अवसर देणे, 
जञानानं तर धडलेल्या असंत कमोपेक्षा अनुखरणानंतर धडठेली भवंत कमे 
अधिक मोटी; त्यपिक्षा सन्निधानात ( किंवा जवकिकेत ) शाघछश्रवणासाटी 


२. ‹ अन्यत्रीचे वोखटे जाने अयुक्षरणे दास्ये सक्िधने नासे : यात 
निफनङे ते अन्यत्र न फिटे' (वि. स्थ. २५२) 

२. ^ संनिधानी साधिकरणी जे निफले भनिष्ट तयाचा भोग खन्निधा- 
नचि : वचनाचे तौ, मोग: कनात: केसी अन्यथात्व नब्हे म्हणजे ते 
बरूवत्तर भोगी अनारिसेपण नाही: उणीवं . नाही : लक्षाचेया. कवड्या तेही 
दैवस्वा तैसे नब्डेःः पूण मोग : तेणेविण सरोचि ना › ( वि. स्थ, २५९१) 

२. ‹ ज्ञान : भनुखरण्ः : जवखीक्रः : प्रवृत्तीचा अभिनिवेश चारी 
सुख्यत्त्रे ° ( वि, स्थ, २५१) 
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अगर अन्य निमित्ताने परमेश्वराच्या अगदी जवक बसे अषतांना घडलेली 
क्म भधिक मोरी आणि परमेश्वर ्रवृत्तीच्या अभिनिवेशात घड्टेटी अर्घत 
कम तर सर्वात मोरी. ज्ञानात घडलेखी अस॑त कर्म ज्ञानातच भोगून निमा- 
नावी लागतात; अनु्ररणाची ती अनुसरणातच. . उदा ; अनुखरल्यावरहि 
बाइघा सवावर तमतम करीत द्योती; कारण पूर्वी तिने अनुकर णानंतर तसे 
केलेले होते. जवदिकेत धडलेली कमे जवद्िकेत भोगावी लागतात, उदा : 
भद्ावे तुकणे. आणि प्रबत्तीच्या अभिनिवेशातीक कमे धरषत्तीच्या अमिनिवे- 
शातच भोगावी लागतात, उदा: श्रीचकधरस्वामीच्मा निरूपणावघछरात 
भद्रीना नेहमी जाच्य येत भते, अधीते, हा सगच्ठा दैवरहोटीचा भोग संपूण 
त्वाने भोगावा लागतो. प्रक्ष परमेरवर दि त्याचा नाश्च कर शकत नाहीत. 
अनुसरछल्यांनाच कर्माची जिविधता 

परभेरवराला अनुरलेल्या ज्ञानियाच्या कमेलेपंची निष्पत्ति अरा 
रीतीने प्रतिबद्ध होते, नवीन कर्मनी त्याला ^ लेप › लागत नाददीत, कारण, 
८ लेप › केवठ देवताविषयक क्रियांनीच लागतात, दैवरहारीच्या स॑त करियानी 
जीवाला ‹ योग्यता * लागते, तर असंत करिया “ अयोग्यता * रागते. पण 
कर्मलेपांची ही त्रिविधता केवक अनुसरलेत्यांच्या बाबतीत होते. ननुसरलेस्या 
ज्ञानियाच्या बाबतीत दोत नादी. ज्ञानानंतर ज्याना अनुस्रणाची वासना 
असते असा वाषनिकौनादि कर्माच्या तिविधतेची सवलत नादी, त्याच्या 
क्मकेपांची निष्यति चाद्धव भवते, अशा स्थितीत म्हणजे ज्ञान स्लाल्यावर्‌ 
परमेश्वरा न अनुसरता जो वाट कम करीत राहील त्याला त्याच्या कर्मचि 
^ छेषप › तर लागतातच पण अनुसरण न केव्यामुले एक प्रकारची ˆ अयोग्यता 
पराच दते. व्याुके पुढील सृष्टीति व्याच्याकट्ून परमेदवरानुसरण घडत नाही. 

ननुखरलेस्या ज्ञानियाला जौ कर्माची त्रिविधता नाही तश्ची अनुशरून 
प्रमाद बनलेल्यानादि नाद्य. अर्थात, ननुसरलेल्याः ज्ञानियाप्रमाणे प्रमादि- 
याचीदहि कमेनिष्पत्ति चाट असते. ज्ञानिया अनुखरल्यावर त्याची भाग॑तुक 
कै कंट्‌न व अनारब्ध कम सुकून प्रारब्धकर्माचा भोगने पण लक्षकवडे~- 
न्यायाने क्षय सुरू होतो हे खरे. पण, कजेफेडीच्या -बाबतीत "अनेक सवल्तौ 
येडनदहि वचनग्रष्ट होऊन सावकार्राना फखविणाय्या ऋणकोला जसे “ सर्वं 2 
कमै पूर्णपणे चावे लागते त्याप्रमणि कर्माच्या तिविधतची सवरत मिव्नूनदि 
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वचनश्रष्ट किंवा प्रमादी च्ञालेल्या ज्ञानियाला पूर्वीच्या सवै कर्मलेपांची फठे 
भोगावीच लागतात. त्याच्या आमैुकञनारन्धादि कर्माचा प्रवाह पुन्हा 
पूर्वीभ्रमाणे सुरू दोतो, तथापि, ह्या प्रमादियाने जर पुढे आपल्या प्रमादाबदूल 
पशथात्तापपूर्वैक प्रायधित्त केले तर पुन्हा त्याची आगंतुकं कमे स्थगित दोऊन 
त्याला प्रारब्ध कर्मच तेवदढी--सवलतीने भोगावी कागतात, परमादाबदहल 
प्रायश्चितं केल्याने परमेश्वर एक वेढ लाला क्षमा करतो, पण पुन्हा जर का 
त्याने जाणखी प्रमाद केला तर माच त्याला क्षमा नादी. त्याच्या कर्माचा 
प्रवाह पुन्हा चाद दोन तो तसाच राहतो; त्यानंतर त्याने प्रायश्ित केठे 
तरी त्याला क्षमा द्योत नादी. 


अंतिकाचा नाश्च 


अनुसरणाबरोबर संलमाचे चेष्टकत्व जाऊन ज्ञानियाचौ आगंतुकं व 
अनारन्ध कर्मे कठित होतात, इतकेच नाही तर त्याचे "अतिक ' दुःख देखील 
नासते, कोणत्याहि क्मेफक्ातून बहिर परडताना जीवाला होणारे दुःख ते 
^अंतिक ” होय, याचे मुख्य प्ररार दोन, जीव आपल्या शरीरात ओवलापोवला 
असतो; त्यातून बहिर पडताना होणारे दुःख ते " उतटण्याचे किंवा तादाल- 
काचे अतिकः होय. आणि टेपाचा भोग स॑पून त्यातून बहिर पडतांना होणारे 
दुभख ते “ठेपिक अतिक” होय, या अत्तिक दुःखाचै यथार्थं वणेन करणे 
शक्य नाहौ. तथापि स्थूल मानाने भसे म्हणता वेहंर की, दभर विंचू उघ्त- 
ल्याने एक खर्प डसस्याइतके दुःख होते, असे रोभर सपं डसल्याईइतके म्दणज 
१० हजार विच एकदम उसल्याने होल तितके दुःख अतिकाच्या वेक 
भोगवि लागते. ( शता इृथिकांचेया इतुली पीडा एका सपौची होए : शता 
सर्पाची पीडा एका देहाती जीवसि होए : वि.मा, १६३ ). आत्मघातक्याचे 
अतिक दुःख तर यादिपेक्षा तीत्र असते. त्याच्या देहातील साडेतीन कोटी 
रोमापैकी प्रत्येक रोमाच्या ठिकाणी हजार विच्‌ डसल्याची वेदना त्याला होते, 
( खहस् विंचु्वाची वेदना एके रोमेचा ठाइ ते दुःख देहाती जीवासि होए ; 
वि, मा. ११७ ). याला ˆजधिकाराचे अतिक अपे श्हणतात, यापैकी कोण- 
त्याच प्रकारये अतिकाचे दुःख अनुसरङेल्या ज्ञानियाला भोगवि खछागत नाही, 
(एथचेयाधि प्राणापदौची पीडा नाही : आ.२८५ ), इतर स्वाना अत्तिकाचे 
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दुःख भोगवेच लागते. नुसत्या अनुञरणाने ज्ञानियाये ˆ अतिक › नासते, 
पण ˆ चौकडी मात्र नासत नादी. ती नासण्याघाठी परमेश्वराची आवड 
ज्ञानियाच्या ठ्किाणी पािजे, अथात्‌, आवडपूवैक अतुसरण अले तर 
चोकडी नासते; एरवी नादी, 


अनुसररेटे प्रमादी 


अशा रीतीने ज्ञान श्चाव्यावर काही ज्ञानिये परमेश्वराला अनुसरून 
त्याच्या प्राप्तीसराठौ अस्तिपरीचा आचार खक करतात. बोधाये त्यांना क्ञलेठे 
चहुपदा्थाचे ज्ञान शाखादिकांच्या अध्ययनानि ते दढ करतात. शाल्लात 
सांगित्तलेल्या निषिद्ध कमौचा त्याग कर्न विहित कमांप्रमाणे आचारधमं 
पाठतात व॒ अपरोक्षज्ञानाला पात्र होण्याचा प्रयत्न करतात, ज्ञानानतर 
वयाच्या छप्पन्नान्या वर्षापर्य॑त ञे परमेश्वराला अनुसरत नाहीत त्याना * ननु- 
छरत प्रमादी" म्हणतात. या नतुसरत प्रमादियाप्रमागे काही अतुसरखेलेहि 
प्रमादी होतात. अनुप्तरल्यानंतर अस्तिपरीचा आचार न पाता जे नाना- 
प्रकारे दोष करतात ते सै प्रमादी होत. पण विशेषतः विकल्प, विकार व 
दसा करून जे अधःपतित होतात त्यानाच ' प्रमादी › म्हणतात. बोध देईपर्थत 
व तदनंतरदेखील पस्मेश्वराचे लक्ष्य जीवावर्‌ असते, त्याला साह्य करण्याकरिता 
एखाया प्रेमठ मतेप्रमाणे त्यांच्यावर तो आपल्या कृपादृ्टीची पाखर घान 
अस्तो. पण जीव प्रमादी न्ञाला म्हणजे भात परमेश्वराला अतिदाय वाईट 
वार्त, तो आपले लक्ष्य त्या जीवावरून कान घेतो. अशा प्रमादी पुरुषांना 
चाद स्टीत तो पुन्हा ज्ञान कधीच देत नाही. त्यातदहि विकल्पामुे प्रमादी 
क्ञाठेल्या जीवाकडे तर तो दंकूनदहि पादत नाही. कारण, विकल्पप्रमादौ पुरुष 
हा दैवरदाटीचा न राता कर्मरहारीचा बनतो. 


विकद्पप्रमादी व इतर प्रमादी | 
 परमेश्वरमागौव्यतिरिक्तः इतर मागकिडे व्रणे याला “ विकल्प ° म्हण- 
तात ( अपरधमचि धारण यति विकस्यु बोलिजि : आ. १६२). जीवदेवता- 
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१. “ तीचे दुःख सक फी भाति : येथिचेया्ि नाही : येणे न्याये 
` (आ, स्थ, २८५ ) 
२.. विपरीते चुके : ज्ञाने अनुसरणे न चुके › (वि, स्थ. १००) 


७७० महानुभाव तच्वज्ञान 


प्रपैचाहून वेगन्यो अटेला ईश्वराची प्रतीति येणे दे परंमेश्वरमागचे. रस्य 
आहे, ईश्वरावरील इश्वरत्ववुद्धि जान देवता, तीथे, प्रतिमा, जीव इत्यादि 
अनीश्वर पदाथविर ईश्वरत्वलुद्धि येणे म्हणजेच मनात व्रिकल्य निर्माण हणे 
होय, हा विकल्प ज्याच्या मनात संचरला त्याने .परमेश्वराचे ज्ञान गमावले 
तो परमेदवरमागापासन कायमचा ष्ट ज्ञाला, जीव्‌, देवता, व प्रपंच या अनीश्वर 
पदार्थावर ज्याने ईंरवरत्व कल्पिले तो देवताभार्गी बनला. व्याखा दैवरहारीचा 
कसे म्हणवि त्याचे अन धिकार दूर करून, ज्ञान देऊन, अनुस्रणाला पात्र 
कन ईदवरान त्याला एवढा थोर केला, पण त्याने विकल्प करून सगे ज्ञान 
धाल्वलेव तो अष्ट साला. अशा विकत्पप्रमादियाची परमेश्वरा विशेष 
खती येते, देहपर्यत बोध राघून देवणाराचा परमेदवराला जवढा तोष येतो 
तेवंढीच विकेल्पाने बोध धालविणाय्या प्रमादिगाची विरोष प्रमाणात त्याला 
खंतौ येते. ल्नीचे इतर सव दोष क्षम्य समजज़े जातातं; पण तिने पतिव्यति- 
रिक्त इतर पुरुषाकडे पति म्हणून पाणे हा व्यभिचाराचा दोष माज भक्षम्य 
होय. त्या पति तिचा तात्काठ त्याग करतो. त्याप्रमाणे अनुसरलेल्या पुरुषाचे 
सगे दोष परमेद्वर पोटात धारतात; पण त्याच्या विकल्पदोषाबदल मात्र 
त्यारा क्षमा न करता परमेश्वर त्याचा तात्काठ त्याग करतात. त्यासुके 
विकल्पप्रमादी पुरुष धमपिासून कायमचा अष्ट होतो 
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 विक्ल्यप्रमादियाप्रमाणे विकारप्रमादी श्चिवा दिंसप्रमादीदहि धमपिासून 
शष्ट होतात; पण र्याना प्रायश्चित्ताची ऊर असते, विकत्पप्रमादिथाखा ती 
नसते. ( विकल्प संचार मत्रे - जाए ; तेसा. विकारे न वचे आ. १६१ ) 
अन्यम पुरु धर्मापासोनि जाए “ (आ. माः ९) हे जसे खरे आदि 
तसेच ‹ विकारे पुरुषु धर्मापासीनि जाए › (आ. मा. १०) ठेदहि सरे अदि 
दोधेदि प्रमादीच; पण पदिल्याची हदवरावरील इरवरबुद्धीच नष्ट क्चलेली असते 
तशी दुसन्याचौ नसते. पदिल्याने भापलठे ज्ञान प्रुणेपणे गमावलेले असतें 
कारण, एरवौ विकल्प संचरला नसता; तर हुसम्याने ते धरून ठेवलेले भसते 
इतर कोणतेहि दोष केले तरी जीवदेवताप्रप॑चावर इवरबुद्धि येऊ न देणारा, 
स-या ईरवरावरच ईइरवरबुद्धि ठेवणारा ज्ञानिया परमेरवराला केन्हांहि प्रियच 
असतो. अशा रीतीने देदह ताप्त ज्ञान राखून ठेवणाव्या प्रमादियाटा पर्मे- 


इवर या सृष्टीत केवल्यदान देत नाही हे खरे, पण बोधाच्या भोवाठणीचे 
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फ म्हणून देवताफकातील सवे्रेष्ठ चेतन्यफढ देतो. प्रमादानंतर परमेश्वर- 
विषयक काही सच्िया कषून लयांनी परमेश्वराच्या अंतःकरणात आपणात्रिषयी 
कृणव निर्माण केटी तर तो त्यांना खीलांबंधम्रहणा ही तीन दाने देतो व 
सुखी करतो, द्याचे नरक चुकवितो,. 


विकारभ्रमादिर्यांना देहविद्या 


इतकेच नादी तर विकारप्रमादि्याना परमेश्वर देहविद्या देतो. परमे- 
श्वराचे ज्ञान ्लाव्यानंतर अनुसरलेल्या पुरुषाने घछीसंभोग करून विषय- 
सेवन केले तर त्याला ‹ विकार प्रमादी * म्हणतात. विषयसेवनामुके तो 
दाखाभ्यास, अस्तिपरीचे आचरण इदयादि बाबतीत दक्ष रहर शकत 
नाही. या दष्टीने तो र्मत्र होतो. आणि म्हणून त्याला या रृष्टीत पुन्हा 
ज्ञान भिकलणे व॒ परमेश्वरश्रा्ि दोण अश्चक्य अदे, नेहमी उाणबंद भस- 
लैला घोडा एखदे वेढी जरी अकस्मात्‌ सुदरून घोडीवर य॑त्रारूढ स्चाखा तरी 
त्याचे तेज जते. अशा धोड्याला आपल्या स्वारीचा मान सवरसपन्न सम्राट पुन्दा 
कधौ देत नाही, पौष्टिक पदाथ देडन लाची पूर्वीपेक्षा दुप्पर काठजी वेण्यात 
आली तर तो पुन्दा बलसंपन्न होतो. ( तुरंगमाचा दृ्टंत ५७७). त्याप्रमाणे 
ल्रीसेवनामुदे धमीत अदक्ष ्चछेल्या षिकारप्रमादियाने पश्वात्तापपूर्वक अस्ति- 
परीचे दुप्पर आचरण केले तर तो पुन्हा धभदक्ष दोउ शकतो. पण ॒ल्याला 
परमेश्वराचा मोक्ष मात्र भिद्‌ शक्त नही. अदा रीतीने प्रमादानंतर प्राय- 
श्चित कलन पूर्वपिक्षा दुप्पट निष्ठेने, तीतरतेने व तकमकीने आचरण कर- 
णान्या विकार प्रमादियाला परमेश्वर “ देहविद्रा › देतात. याशिवाय एखाद्या 
प्रमादियने भूतमजनीयाला प्रेमाचे उपाय सखंमून दयाजश्डून ते आचरविले 
किंवा अनेक जीर्वाना दयाने परमेश्वराच्या मागाला छावले, अथवा प्रसंग- 
विरोषी भिश्चुसंन्यास्षी वगरेवे संरक्षण करण्यासाठी स्वतःचे शरीर वेचले तर 
त्यालाहि देदविद्या होते. प्रमादानंतर प्रायशित्त करून त्याने समानव्रत्तीचे 
{ प्रमादापूर्वी जसे करीत होता तते ) भाचरण केले तर त्याला इतर देवाच्या 
विया देखन दयांची फठे परमे श्वर भोगवतो; आणि ज्याने प्रमादानंतर नुसते 
प्रायथित केले--पुन्दा धमे आवरला नादी व्याला देहाती मवगकेत 
टठेखन त्याचे नरकमोग चुकवतात, सारांश, विकस्पप्रमादिया जसा कायमचा 
कामातून जातो तसे इतर प्रमादियि जात नायीत. त्यांनी प्रमादानंतर पश्वा- 


४४२. महाञ्चभाव तच्वक्नान 
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सरापपूवैक काहौ विदिष्ठ रीतीने आचार केला तरं दाना देदविदेसारखे श्रेष्ठ 
फर देलीर मिद शकते. ज्या देहात ल्याने दुप्पट आचरण केठे भेल ल्या 
देहाच्या पालटी नवीन मनुष्येदेहात त्याला 'देदविदा * देतात. ल्या देदहाच्या 
पालयै त्याखा मनुष्यदैहाच्या परवडीनुसार लेप नससं तर त्याला पुढील 
मनुष्यलेपाचा देह “ ग्रदणादान > करून देतात. या देदातदि १२ न्या वषौ- 
नंतर च देहविदा देतात, | 
देहविद्या म्हणजे काय ! 

° देहविया ° ही केव परमेश्वरापासूनच दोणारी एक विधा आहे. 
(दैहविदया एकी आति : ते ईश्वराचि पासोनि होए £ वि.मा.७०). उभय- 
ददयावेताराने अधिकारी पुरषाच्या एिकाणग भापल्या दष्टदरारा या विदयिचा 
संचार करताच त्याला त्याचा संपूण ° देह › प्रकाशत. (देदविये देह प्रकाशे : 
वि. २८; देविये देदेचि फढ : वि, मा. ७२). विदयासंचाराने देह कारितं 
्वाल्यावरं देहविद्याव॑ताखा आपल्या शरीरातील मेद, मासि, मजा, रषिर, 
अस्थि, स्नायु व त्वचा हे सप्तधातु प्रकाशित होऊन त्परातील परमाणू न्‌ 
परमाणु दिषू खामैतात. लयान॑तर या विेषुके ला परमाणूतील सातहि समढ 
धरा क्षडून केवर कारणभूते राहतात. अर्थात्‌, त्याचा दे ठुसत्या कारण - 
परमापूंवा बनतो. ( देहौ भूते तन्मातापर्यत उरेति : साते अंश कञडेति ; वि, 
३९; देहवि भूते तन्मावाल्ये दति : वि.मा.३१ ). षमन अंश "क्डतात ` 
म्हणजे त्यांचा पू्णपणे अघदूभाव दहयोतो अते नादी, भावरूपने ते भसतातच. 
पण त्याच्या वर्णात पाल्ट होजन तदि कारणभूताच्या वणाचे बनता. 
आणि म्हणून तो विश्व्या ब्रह्मंडस्यश्रमणि इुवणाचा दिसू लागतो. ल्याचा 
देद वजाप्रमाणे भच्छेय व॒ अभे अषतो, (हेमकाया होय ¦ वज्जकाया 
दोय : वि. ४०) 

देहविद्यावैतावि साधन ब साध्य देहच अघल्यामुके तो आपल्या सुवर्ण- 
भय वञ्े्ाश पूणेपणे तादात्म्य पावेतो. ( एकाकार वृत्ति उरेःवि, ३९), 





१. ' तनुसाधनी भकाश् तो सक्षधावुपूवेक परमाणुपर्यत › ( बि. २.२८) 

२.  श्डती म्हणजे याचा आभाव न्दे म्हणजे असद्माव न्दः भावरूपले 
असूनि परि पाल्ट दोय... विपरीणाम .~. वणोत्वा पाल्ट दनि देमवणे होय ` 
(वि, बं. ३९ ) 
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ईश्वरावर तो उदाष्तीन अततो. स्थ प्रप॑चातील नषेरेणु, प॑चरेणु, च्रिरेणु व 
एकेक रेणु पाहणान्या आणवफद्ियांची , जशी आपल्या देहावर आक्ति 
, असते तदीच देदषिद्यावताचीहि असते; आणि म्हणूनच देहाती त्या 
आत्लाच्या अतिकावे दुःख अवते. ( तथापि त्याला ते प्रत्यक्ष भोगण्याची 
पाठी येत नाही. कारण, सृष्िसेहार पर्त त्याचा देइ नित्य असतो ). देहविद्ा- 
वेताचा देह कार ण-परमाणुचा असत्यामुले तो अच्छेद्य ष॒ अभेद्य असतो; 
म्हणून अ्वांतर स॑हारात अष्टमेरबदेखील त्याचा नाश करू शकत नाहीत. 
कारण, ते केव समक व कारण अज्ञ मिकून बनर्ल्या भूतलुटापर्यतच पाहू 
शकतात व संहार कर शकतात. देहवियावंताच्या देदातील सम अंश 
क्षडल्यामुटे भद-मांसादि धातु न्ट होतात आणि त्याच्या आश्रयने राहू- 
णाच्या परंडस्था निघून जातात. अथात्‌, त्याचा पिंड अयुक्त बनतो. श्दणून 
व्याला संतासत कमाची निष्पत्ति नसते. देहविद्या दोण्यापूर्वी मान संतास॑त 
कर्मच निष्पत्ति त्याखा होती. कारण, अनुसरणाने स्थगित क्चछेला त्याच्या 
निविध कर्माचा प्रवाद तो प्रमादौ होताच पुन्हा ख॒ क्ञाला होता. ( तथापि, 
प्रमादानंतर ज्यांनी प्रायश्चित्त केले त्यांच्या संतासं॑त क्मौचा प्रवाह माज बद्‌ 
होता.) देदातीर समांश क्न गेल्यायुठे त्याचे स्थूलत्व नाहीसे होते.म्हणून 
तो इतर जीर्वाना दिसू चकत नाही. आपल्या या देहासदित तो सर्वत्र स्वेच्छेने 
भ्रमण करीत असतो. अष्टमेरवांच्या स्वरूपावधिपर्य॑त व्याला कुठेहि जाता येते, 
या स्वरूपावधीतील ख्व काही तो पाहू शकतो. ८ भूतेपर्यत गमन : द्च॑न : 
विं. भा, ७५). आपल्या देद्ाशी एकाकार ज्ञाव्यामुक्ठे इतरांच्या संगतौचौी 
त्याला आवद्यकताच वाटत नादी. अथात्‌ , ल्याखा खरी करे कोणीच नसते 
चारपाच देह विद्यावत मिद्धून एकत राहतात अपेहि नाही. तो पूणपणे निग 
बनून स्वेच्छेने अष्टभेरवांच्या स्वकूपावधीत वटे तेथे राहतो. 
देहवियेचे निरुपमत्व 

ही देदविद्या इतर सवै विद्याहरून काह विलक्षणच आहि. त ८ परा * 
शक्तीत मोडत नादी; ˆ अवर ° शक्तीति नादी. ती ^ परात › मोडते अघे म्हणवे 





१. ' देदविद्यावंतापि अवीचे दुःख आतिः केविः तादारम्य भते म्हणौनि ' 

( वि. स्थ, ३८ ) 
‹ देहविद्यावंताधि भाष्टभेरववेग्ही गति : भवांतर संहारी भापणया 
खालुवी नासीति : तयाचेनि देह विद्यावंत न नसे : एकलाचि अति ' वि,स्थ.२९) 
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तर तिच्यापासून चैतन्यविचेपेक्षाहि कमी सुख मिक्त; आणि ती " आवारा^त 
मोडते म्हणवे तर अवरविद्याप्रमाणे तिचे साध्यत्ताधन मूतं म्हणजे मर्यादित 
नसून सृष्टिहारापर्यत नित्य असते, त्यायुके जुसत्या परद्दयाकट्रन किंवा 
अवरहशाकडन देदविया दिखी जात नाही. ती उमयदशाकट्ूनच दिन्डी जति. 
ही देदविा देदवराच्या ब्रहमवियेखारखीदि नाही. कारण, ब्रह्मविद्या शब्ददरारा 
दिल्यी जति, तर देदविद्या टष्टद्रारा संचरद्धौ जते. बरे, ती ईश्वराच्या संचारी 
प्रमाप्रमा आहे म्हणावे तर तिच्या संचाराने देहवियया देणा्या परम्नश्वराची 
मूति साध्यसाधनरूप म्हणून त्याला प्रकाश्चत नाही. असे असेल तरौ देदवि- 
य्ाव॑ताला इंदवराची जाणीव नसते असे नाही. त्याच्या उभयदटरयावताराचा 
पूजाव्षर चालखा असतांना तो तिये जातो पण त्यावर दयाचौ आवड 
मातर नसते. 


हा देहविद्यावंत चैतन्यफदियाघारखा नसतो; कारण, तो त्याच्याश्रमणि 
प्रीत नसतो. तो विरफद्धियाघारखाहि नषतो; कारण विरवफलठिया जिथे 
व्यापतो तो विद्वेचा दे भारंभापासून कारण--परमाणूचा अतो, तर याचा 
देह देहवियेनंतर कारण-परमाशूचा बनतो. विश्वेचा देह प्रदीर्षं असतो तर 
याचा सामान्य मनुष्यदेहाएवढाच भक्तो, विश्वफछिया आपल्या देहातीख 
कारणभूते पादतो, तर देहविदयाव॑त परमाणुच पाहतो. शिवाय, विश्वफछ्िया 
भआापल्या शरीरातीलच नन्दे तर इतर ठ्काणचौदहि भूते पातो, तर हा फक्त 
आपल्याच शरौरातील आणि तेहि कारण--परमाणूच पाद्रू शकतो. तो भैरव- 
फर्ियाघारखाहि नतो; कारण, अष्टमैरव (= यि फएष्ियि ) सष्टिसंहार करू 
शकतात, तसे देहविधावंत करू शकत नाही. देदविद्यावैत विरोषक्ञानियासारखा 
नतो; कारण, विरोषज्ञानियाचे देखणे सर्वभेष्ठ असून याला ताबडतोब 
ईश्वरम्राप्ति होते तशी याल दत नाही. हा सामान्यज्ञानियासारखाहि नसतो, 
कारण, तो मढाचे देखील क्षाकण करतो, तर याच्या स्थूछ शरीरातील केवठ 
समढ भूतांचा जड होतोः याचे मढ नादे होत नाहीत, इतकेच नाही 
तर आपल्या मनि दशेनहि याल होत नादी. इतर प्रमादिययश्षा देहनि- 
द्वित श्रेष्ठ असतो; कारण, इतरांना त्यांच्या कमीअधिक आचरणाप्रमगे 
देवतांची फढे मिकछेली अघतात, तर याला देहविद्या भिरटेढी असते 
तो बदहियीगियासारखादि नसतो; कारण, त्यांना जसे बदिरयागाचे साधन 
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दी्काठपर्यत आचरि लागत तसे याला लागत नादी, देहवियेचा संचार 
्ाल्याब्रोभर साध्यरूपी देह प्राप्त ब्हायला लागतो. सारांश, देहविदावत 
सर्वीपिक्षा विलक्षण अतो. आपल्या प्रमादियाल देखील असे विलक्षण फठ 
देणारा ईश्वर अयत कषपाद्‌ नन्दे काय ! 
अनुसरणानंतर सन्निधान ; म्हणजे काय ! 

प्रमादियाची स्थिति ही अरी आहे. ज प्रमादी होत नाददीत ते अनु- 
. सरलेले ज्ञानिये निरतर परमेश्वराच्या सज्ञिधानात राहून अस्तिपरीचा आचार 
करीत अषछतात, पण सन्निधान म्हणजे काय १ परमेदवरावताराच्या पष्टवाषात 
अघलेल्या सगन्या माणसांना लयाचे ` सन्निधान लाभते असे म्हणता येल 
काय १ अथौत्‌ , नादी. खरे सन्निधान म्दणजे परमेदवराच्या नुसते सहवाषात 
अघण, करिवा अवक्र असणे नन्हे, तर सहवासात सून स्याच्या अधौीनत्वाने 
असणे, त्याचे आज्ञापरिपालन करणे. या अधीनत्वाची आवदयकता अनुघर- 
छेल्यांस्याहि सिकाणी असते, म्हणून बोधानंतर परमेरवराच्या सहवासात 
असून जो अनुसरलेला भेल, परमेश्वर च्या भन्ञेपमागे जो आचरण करीत 
अघेल, तोच परमेद्वराच्या सज्ञिधानात आहे असे म्दणायचे, उदाः साये 
(खी, च, भा. ३ प्रष्ठ २३व ३८ ) परमेदवराखा अनुसरलेली असून त्याच्या 
अधीनत्वाने वतत होती, म्हणून तिखा सन्निधान दोते असे म्हणायचे, पण 
साधाच्या स॑रक्षणाष्ठादी तिच्याजवढ असलेली व्दामाइसा इंखराच्या अव 
असली तरौ तिला खेर सन्निधान होते अते म्हणता येत नादी. कारण, तिला 
परमेदवरा विषयी आवड मुद्ीच नब्दती. ती अनुसरखेरी न्दत, परमेद्वराच्या 
अधीनत्वाने जो राईतो व जो त्याचे आज्ञापालन करतो त्याजवर परमेर्वर 
कधीच उदास ह्येत नाहौत.तेन्हां परमेश्वराच्या साज्निष्यात अप्तटेल्या पुरषावर्‌ 
परमेदवर उदास स्ञाठे, ओदास्य स्वीकारून त्यांनी त्याच्या सेवेचा उगौकार 
केला नाही-तर ते एक प्रकारे असज्निधौनच दोय, उदाः पद्मनामीदेवावर 
श्रीचक्रधरस्वामी उदास भ्चाले होते. ते त्यविकचे त्याला ' सज्निधानी असन्नि- 


[+ +) + 





सन्निधानी असक्निधान : जेसे साधा सन्निधान : दहामाहसा भस- 
भिधान : साधोरश्चणाकारणे भसती ' ( वि. स्थ. १४२ ) 
हेश्चराचीयाकडूनि उदासीनता ते जसन्निधाम ,..यथा पश्मनाभी 
› ( सद्र ) 


५ 


[, 
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“धानः होते. ( वि. १४२). सारांश, सक्निधानी असौनि अधीनता नादय याते 
असिन्निधावु बोलिजे ° ( आ. मा, २४३ ). यथार्थपणे परमेश्वरा सन्निधान 
असणे म्हणजे (१) परमेश्वराचे ज्ञान असणे, (९) अंतःकरणानि पूर्णपणे 
त्याच्या आधीन होगे, अर्थात्‌ त्याला अनुसरणे, (३) विरक्तीमुले सवंसंग- 
परित्याग करून ईश्वरावताराचा संग करणे, (४) त्याच्या नेहमी जवक 
अदे. (५) त्याच्याजवक राद्भून त्याची अंगलग-हातपाय दाबणे वरे 
सेवा करणे. (६) दास्य म्हणजे बाह्य व्यापार करणे, त्याचे अगण ज्ञाडणे, 
व्यवस्था ठेवणे वगेरे, (७) अवंचकत्वानि त्याला भजन धारणे, माणि (८) 
त्याजजवद्ून ब्रह्मवि चेच निरूपण एेकैण, यांचा भमाव ते असन्निधान, 








पण प्रत्यक्ष परमेश्वरावताराकटून सग्यानाच बोध ` मिक्तो अघे 
नाही, अनेकंना तो अधिकरणाकटून मिक्तो, त्यविक्ी परमेश्वरावतार विद्य- 
मान नश्षतो. त्यांना सन्निधान कते घडायचे अशा अनुखरलेल्या ज्ञानियांना 
परमेश्वराची वचने, त्याचे शाछर हाच परमेश्वर दोय. या शाछ्लवचनाभ्रमणे 
वर्तन करणे, त्यातीर विधिनिषेध पारणे ` हेहि सन्निधानच होय. उदाः 
भ्रीचक्रधरस्वामींनी बीजे केल्यावर नागदेवाचायं त्यांच्या अश्ञेप्रमाणे वागत 
असत. तेन्दां त्याना सन्निधान होते अपेच म्हटले पादिजे. आतावे अनुखर- 
लेके पुरुष परमेश्वरश्चछ्रातील वचनाप्रमाणे आचार करीत असतील तर 
त्यांना “अघन्निधानी घन्निधान ° ( वि. १४२ ) आहे, कारण ˆ असज्निधानी 
असौनि आश्ञाप्रतिपाढण करी याते सज्निवानु बोलिजे ` (भा. मा. २४३ ). 
सारांश, स्निधान म्हणजे व्यक्त किंवा वचनरूप परमेश्वराचे सेवादास्य. 


जञानियाला प्रेमाचे उपाय 


अरा रीतीने सन्निधानात परमेदवराच्या अस्तिपरीचा भचार करीत 
असतांना ज्ञानियाचे साखश्रवण, मनन, निदिध्यसन कीरे चाद असत, 
हाघ्लश्रवणाधुे परमेदवरप्राप्तीचे दुसरे साधन जे प्रेम, त्या प्रेमाचे अनन्यत्व 





“ज्ञान अनुसरण : संग : जवनीक : सेवा : वस्य : भजन : निरूपण 

एतुरेयाते : सन्निधान पातला बोकिजेः हे नाही ते असत्निधान › (ल. वं,उद्ध.२९) 

२. ते मूर्तीचे : म्हणजे सक्निधानपर पुरुषासि : भाता म्हणने प्रत्यक्ष असन्नि- 
थानप पुरषाप्ति वचनाच ° (पि, बं, १४२) 


# 
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व श्रेष्ठत्व दयाला उत्तम प्रकरे कठते. परमेश्वराचे प्रेम प्राप्त स्चाटेल्या भक्ताला 
परमेश्वर आपला सरवभरष्ठ असा ‹ ईश्वरस्वरूपाचा आनंद › देतात; अनुभूति- 
रति देतात, ज्ञानाच्या साधनाने आपणाला सिलणारा ^ मोक्षाचा आनंद” 
हा कमी प्रतीचा असून प्रेमाच्या साधनने मिक्णार। ! ईंश्वरस्वरूपाचा 
आनंद * शरेष्ठ आदि, हे त्याच्या मनात उत्तम प्रकारे ठसते, आपण या सृष्टीत 
परमेश्वराचे प्रेम प्राप्त कन चेतले नाही याबदल लाला अत्यैत वाईट वाते. 
तथापि, शान्लश्रवणाने हयीहि गोष्ट त्याच्या लक्ष्यात येते की, अपरोक्षज्ञान 
मिदण्यापूर्रीं ज्ञानियाने विशिष्ट प्रकारचे आचरण केटे तर तो परेमेश्वरप्रेमाला 
पात्र दो शकतो, कृपाद्‌ परमेश्वराने ज्ञानियाला देखील प्रेम प्राप्त कलन 
घेण्याची सवर्त देवली आहि. आणि “उपाञ- न पावि दे काइ अघे ' 
(वि. २७८). उपायाने भिक शकत नाही अवे काय अदे ? अथौत्‌, ज्ञानिया- 
लाहि परमेश्वराचे प्रेम मिढ विण्याचे उपाय आदत, (मागे पा.२९९ ते ३०१ 
पहा ), पण अप॑रोक्षज्ञान भिद्ण्यपूर्वीच ते आचरजे पादिजेत. कारण, 
अन्यभिचारी अपरोक्षज्ञानात दुरे कोणतेच उपाय करणे शक्य नसते. 


“ वस्तुभजनीये › ज्ञानिये ८ मागे पा. २८९ पदा. ) ज्ञानप्राप्तीनतर नेष- 
गिक रीतीनेच परमेश्वराचे भके (अश्रुपातपूषैक ) स्मरण करतात, हे 
स्मरण जर त्यांनी योग्य रीतीनेक्ेठे तरते पुटे प्रेमाखा पात्र होतात. भक्त 
आणि ज्ञानी यांच्या दिक्राणी भोजन घातल्यासुठे ज्यांना मूटाधिकार निघाला 
होता अक्षे ज्ञानिये ˆ निपुणप्रयलिनिये * असतात. ते ओहे स्मरण करण्याचा 
निपुण प्रयत्न करून परमेश्वर-~-प्रेमाचा अधिकार मिखवृ राकतात आणि 
ˆ जीषदेवताभजनीये› ज्ञानी हे स्वभावतःच कोरडे स्मरण करतात. त्यांनी 
प्रेमाचा कोणताहि एक ररवा अनेकं उपाय (मागे पा. २९९ ते ३०१ पहा). 
` सतःकरणपूषैक चरला तर त्यांनाहि परमेशवराचे प्रेम मिटे, या सवै ज्ञानि- 
यांच्या ठिकाणी सामान्यतः 'स्निधानी आग्रदो आणि ' असज्िधानी तठमल ° 
पाहिजे. प्रत्यक्ष परमे्रावे सन्निधान लाभकर अेक तर ज्ञानियाने आपणाला 
प्रेम देण्याबदूल परमेश्वराला आत्यंतिक् आग्रह करावा. कारण (पोरा जीवा 
ग्रहो नादी : आग्रह्यो जरि होय तरि परमेश्वर ज्ञानियासि त्रम देति" 
(आ, मा, २५). भागि असज्निधानीचवा जो ज्ञानिया ˆतठमटरीत जन्मति 
धाडी ; तयासि परमेश्वर आपले प्रेम देती ( भा, ७०), 
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ज्ञानियाखा पुनःसंबघ 

ज्ञानियाने अपरोक्षज्ञानपपूर्वी हे प्रेमाचे उपाय केले म्हणजे तो प्रेभाला 
पात्र होतो. पण त्याला हे प्रेम केन्दां भिकते ए त्याच देहात की न॑तरच्या 
देहात १ ्षानियने प्रेमाधिकार संपादन केल्यावर त्याकेी परमेश्वर विद्यमान 
अघल तर ते त्याच्याकटून पुरभजन घडवतात व त्याच देद्ात त्याला प्रेम 
देतात. पण त्यावेद्छी परमेश्वरावतार विद्यमान नेल तर ते त्या ज्ञानियाला 
सयाच्या पुढील जन्मात मनुष्यदेह देतात. द्या देहात “ पुनःसंब॑ध ˆ म्हणजे 
परमेश्वराचे सान्निध्य घडवतात. तेथे त्याजकड्कन पुरमजन घडवून मग लयारा 
प्रेम देतात. अथात्‌, ज्ञानियाने केलेल्या उपा्यानौ तो प्रेमाला पात्र होत 
अघला तरी ब्रेमाचा अधिकार निषण्यास्ाटी लाने पुरभजन घातलेच पाहिजे. 


प्रेमाचे उपाय ज्याच्याकट्ून घडत नाहीत असा ज्ञानिया अस्तिपरी 
आचरून आपले शान्दज्ञान ˆ चरित करतो. पण ते एका देहात पूणं होतेच 
असे नाद्य, ते पुरे न भ्नाठे तर पुढील जन्मात परमेश्वर त्याखाहि मनुष्यदेह 
देऊन पुनःसंब॑ध देतात, त्यात त्याने साब्दज्ञान परिपूभ कर्न तो पुदील 
ज्ञानाला पात्र साला म्हणजे मग परमेश्वर त्याला अपरोक्षन्ञान देतात. एखाया 
सक्निधानस्थित ज्ञानियने विरोष कडकं रीतीने आचरण करून आपले शाब्द्‌- 
ज्ञान एकाच देहात ( म्दणजे ज्या देहात त्याला बोध ज्ञाला ल्याच देदात ) 
पूणे केले तर द्या ˆ शौघ्रचरितार्थाच्या ° पुरुषाा त्याच देहात परमेश्वर अपरो 
क्षि देतात. (तो ! रकत चरिताथाचा म्हणजे गुडपेमाच्या धरून 
रडतपडत ल्यने कसे तरी शाब्द चरित केले भसेक तर त्याला मा त्याच 
देही अपरोक्ष न देता त्याला पुनःसब॑धाला पाठवितात. ) तथापि लयाचे 
(= शप्र चरितार्थाच्या पुरुषाचे ) शाब्दज्ञान पूणे होऊन तो अपरोक्षाला पात्र 
कषाल्यावर त्यवेली परमेश्वरावतार ( षात्‌ , उभयदद्या ) वियमान नखला 
तर ( म्हणजे असक्निधानी चरित करणाराला ) त्याला पुनम््वधाचा दे्‌ 
देऊन तेथे अपरोक्षन्ञान देतात, 
पुनःसंबधियाटा भिद्धणारा देह 

परमेश्वर पुनःसं्बधियाला जो देह देतात तो उत्तम म्हणजे पुरषाचा 
देद देतात. भपरोक्षन्ञान प्राप्त द्योते वेव्यी ज्ञानियाचा जो देह भसे त्याच 
देदाने त्याल मोक्षाची भाति होते. तथापि, यावन पुरषदेदावान्रून इतस 
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म्हणजे छरीदेहात मोक्ष भिद्‌ शकत नाही अवे मात्र नादी, शाब्दज्ञान एकाच 
देद्ात चरित दोऊन ज्याखा अपरोक्षज्ञान श्चि असा “ज्ञानियाः हा परुषः 
घला तर प्रक्नच नाही. पण शाब्दज्ञानी जीव जर स्रीदेही म्हणजे छरी 
असली आणि तिने एकाच देहात भापले शाब्द पूणं करून अपरोक्ष मिकविले 
तर अथात्‌ , तिलाहि त्याच देहात म्हणजे खछ्रीदेदातच प्ाप्तीपर्यत पोचवितात,. 
यावरून सछीदेदात अषतांना ज्ञानियाला मोक्षप्राति (आणि भक्ताला ईश्वर- 
प्राप्ति ) दोऊः शकते यात शैकाच नाही, तथापि, त्या ल्लीज्ञानियाने एकाच 
देहात शाब्द पूणं न केले आणि ती जर पुनःरसबधाखा पात्रक्षाी तर तिख 
त्या पुनःसैबेधात पुरुषाचा देह भिटेङ आणि दया पुरुषदेहातच तिला अप- 
रोक्ष ज्ञान भिद्न ब्रह्मप्राप्ति श्ट. 

पुनसं्बधिया ज्ञानियाला पुरुषदेद देखन जन्माला धालतात तेहि 
एखाया ˆ खचखिया श्रीर्मताच्या घरी ` ( पुनःसंबंधिया पुरुष युखिया भ्रीर्म॑ताचा 
घरी जन्मे-आ. मा. ८७). पूर्वी स्याने सोसलेल्या क्टाबदहल त्याला खे 
उपभोगायला सापडावौ म्हणूनच परमेश्वर ही योजना, ज्यांच्या उदरी त्याला 
घालायचे त्या मातापितरांच्या कर्भ॑परवडीनुसार घडवून आणतात, त्याला 
विशेष सुख भिकवि या हेतूने वैमवव॑ताच्या घरौ प्रेमठ सासूच्या भाग्यवान्‌ 
सुनेच्या उदरी दयाला एङकुक्ता एक सुरगा म्दणून जन्मा घाछ्तातै. 
पूर्वीच्या प्रष्टकनिष्ठ आचारानुसार त्याला शरीरसौदयहि देतात. अस्तिपसी 
उत्कृष्ट प्रकारे आचरली असेक तर परमेश्वर आपल्या लीठेने त्याला बत्तीस 
लक्षणी सुंदर सुकुमार देह देतात. भसा हा देह परमेश्वरावताराजवक्छील 
मायेची ओकगणी स्वतः रचून देते. 

हा पुनःरसंबंधी पुदष श्रीमंताच्या घरी जन्मल्यावर्‌ इतर लहान मुखा- 
प्रमाणेच चेकतोबागडतो. तथापि विषयन्यवहारावर मान्न त्याची बुद्धि 





८२ बाद चेनि देहे प्राक्षी कुरणे आति : असतिपरीच्या व्याख्यानातव : 
तेकसेःनाजो जन्मक्षेपी : मवे स्जीः भवि पुरुष :परिजे सत्निानीचे तेचि बोि- 
जेति : जयाचे सदेदी चरित जले भटोबासायेनि न्यायेः तयास त्ियेच देही अपरोक्ष 
देती : भटा अपरोश्च याचि देषटी यातव : तेसेचि बाश्यासही तियेचि देष्ी विनी 
ह्लान देचि : प्राप्ती करीती › ( ल. स्थ, द्ध, ५२). 

२, ' ऊेकड नाही तेसखीये मातेचा पोटी जन्मवती › (ङ, स्थ, अ, प, ६) 
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नसते, तो जन्मतःच विर क्तृत्तीचा असतो. इतर मुले दगडाखा देव म्हणतात 
पण हा मात्र त्यांना देव खमजतै नाही. पूरवसंस्कारामुे देवतातीर्थावर देखील 
लाखा बुद्धि नसते, ' दगड म्हणजे देव नन्हे; देवता म्हणज देव नब्े ‡ असेच 
तो सूचित करीत असतो. › ८ विषयन्यवहारावरी बुद्धि नाह : देवता तीथांवरी 
बुद्धि नाही: हे नन्दे ः हे नन्दे: आ. मा. ८७ ). अशा परिस्थितीत तो बात 
असर्ताना पुन्सबंधाचा काढ येताच परमेश्वर व्याजकडे आपणहून जातात, 
त्याला दरांन देखन आपल्या कृपासामथ्यांचा त्याच्या सिकाणी संचार करतात, 
तो होताक्षणीच तो पुनःसंबंधी पुरष त्याला ˆ हा ईश्वरावतार भह › म्हणून 
भोकखतो व त्याजवरोबर्‌ स्॑संगपरित्याग कर्न निघून जतो. भापले मूल 
हरवल्याबहल त्याच्या मातापितराना दुःख द्रो नये म्दणून परमेश्वर विज्ञानाय 
तसेच दुसरे मू तयार कहून तेये ठेवतात. कालांतराने ते मृत्यु पावते, 


क्मेनिष्पत्ति नाही 

्ञानियाला पुनजेन्मात पुनःसंब॑ध होतो तो १२ व्या वषानंतरच 
ततूर्वी नाय. तदनतर पुनःसबध केन्हांहि होवो पण तो दोण्यापूर्वीच्या काढात 
त्या पुरुषाला कर्मनिष्पत्ति नसते, पण, गभवासात भसर्ताना मात तेथील 
दुःखनि त्याच्या अनेक गभेदुःखांचे निमाने हते. पुन्जन्मात दयाला 
पुनःस॑बध होतो तो परमेश्वरावताराचाच. मग पूव॑जन्मात त्याला इंश्वराच्या 
मुखाने ज्ञान स्चलेले असो कौ अधिकरणाच्या मुखनि स्ञाठेले असो. दुसरे 
अबे की, परमेश्वराचा हा पुनःसंबध केवठ शारीरिक असतो, त्यामुके परमे- 
श्वरमूर्लीतीर स्वरूप त्याखा दिसते भसे मात्र नाही. भाणि तिस्ररी गोष्ट अशी 
की, एकदा त्या ज्ञानियाला पुनःसंबंध ्ाला म्हणजे त्याचे शाब्द चरित दोऊन 
तो प्राप्ठीला पोचेपर्यतची त्याची सगद्छी कमे परमेश्वरावतारच करवून घेतात, 
ज्ञानियाला त्याबदल भापणहून काठजौ करीत बसव लागत नाही. तौ स्व 





१. ‹ आनिके छेकस्वे दगडाचा देवी केकती ; तो म्हणे हा देव नन्हे › 
(छ. स्थ. अ. प. £) 

२. एेसीयचिया घरा येती उतावीकपणे ...देखे : आनहातो देव होये 
म्हणोनि निगोचि रगे (सदर ) 

३. ‹ तव बाचि साता वरषाचा एवं बारा वषौवरुता भढ जास्याहि पाप- 
पुण्य न रग श्हणोनि ° (ल, बं, अ. प, ६) 
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जवावदारी जणु परमेश्वरने स्वीकारलेली भते. अर्थात्‌, पुनःसंब॑धानंतर 
परमेश्वरावतार व ज्ञानिया यांचा दोवरपर्यत सह्षा वियोग ह्योत नादी, 


देवतांची अनुक्रूकता व प्रतिकर्ता 

कशाब्दज्ञानी हया प्रेमाचे उपाय व अस्तिपरौचे आचरण करीत असताना 
^ कर्मरुष्टि ° म्हणजे इ्रादिकाखालील सवै पुरुषदेवत। त्याला शक्यतोवर साह्य 
करीत असतात. तो अटण, विजन वैरे करीत असतांना एलादे स्थ प्रशस्त 
आहे कौ अप्रशस्त अषि याची त्या सफुरत देतात; पुदीर विघ्े चकबिण्याघादी 
त्याला स्वतः ग्वा इतराकड्कन कोगत्यातरी रीतीने भातरिक रणा किंवा 
सूचना व मदत करतात. उदा; उमरी गौराइसा एका गावाला जात होती. तो 
तेये चोराची धाड भाली, म्हणून मौरादसेच्या अनुकूल देवतेने तिला काटा 
मोडून रस्त्यात्तच राद विले, रत्री तिरा तेथेच राहण्याचा प्रसंग ये नये म्हणून 
आपल्या माणसाला प्रेरणा करून त्याच्याकटून तिला धोड्यावर बसवून 
मागील गावी पोच विले, उलट, देवतांची ‹ विकारसखुष्टि ” = इ्ादिकाखालीर 
सै ख्रीदेवता मात्र शाब्दज्ञानियाला उदिखित पदार्थाचे संपादन करून विघर 
करण्याचा व अ््टवण्याचा प्रयत्न करतात, (कोमठज्ञानौ विखो विघ्रः भा. १६). 
राल्राभ्यासाने ब भाचाराने दढावलेले ज जरठन्ञानिये असतात द्यांच्यापिक्षा 
कोमलन्ञानियाना त्या विशेष विघ्ने करतात. कारण, जरठन्ानियारा वित्र 
केल्यास ती फारशी फल्द्रूप होत नाहीत, ते ज्ञानिये त्यांचे निवारण करू शक- 
तात. तथापि, असा जरठनज्ञानियने एखाद्या जड पदार्थाच्या सेवनाचा 
प्रथमोष्ेख केला तर त्या ताबडतोब तो पदाथं आपल्या माणवाकडून त्याला 
संपादतात, ज्ञानिया जर खरोखरच टढावलेला अेक तर तो त्या पदार्थाचा 
तात्काक त्याग करतो. कोमलज्ञानी हदा रोकर आपल्वण्याचा संभव असतो. 
म्हणून विकारसष्टीच्या देवता त्याला वार्वार विघ्न आणतात. तथापि जरठ 
ज्ञानियाप्रमाणे कोमल्ञानियाला उपभोग्य पदार्थाच्या प्रथमोद्धेखासरशीच 
ल्या पदा्थसंपादकत्व करीत नाहीत, तर त्याचा उेख रसरूप ्नाल्यावर्‌ 
करतात. याला पदाथ थोडा उक्शीरा संपादन करण्याचे कारण इतकेच कौ, या 





१. ° संबंध दिधङेया भवे आपणच करिती : म्दणने साध्यपर्यत » 
(रू, ब,अ.प, ६) 
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छ्दिवर्ताना आपण या कोमलश्ञानियाला केव्हांहि सहज चष्ट करू अश 
वाटत असते. या भल्मविश्वाघनि त्या त्याला . विध्न करण्याची घाई करीत 
नाहीत. आचारशील ज्ञानिया ही विघ्ने राढण्याचा प्रयत्न करतो, तो स्वतः 
भ्रष्ट न शेता आपले हे जडपदार्थसेवनाने उङेख मोडून काठतो व उत्तरोत्तर 
चर्योजरठ बनतो. सारांश, शाब्दज्ञानियाला विकारसृष्ि प्रतिक्रूल व कर्मसष्ट 
अनुकूल असते. तथापि, शष्दज्ञानियाचा थोर अपराध भसला तर कम 
खष्टीच्या देवतादि त्यावर कर्द होतात व त्याला वित्रे भाणण्याचा प्रयत्न 
करतात, म्हणून स्थूल मानाने, शाब्दज्ञानियाला कमेसष्टीच्या व विकारसष्टीत्या 
देवता प्रतिकूल असतात असेच म्हणावे लागते. त्यांच्यावरील ‹ दैवसृषटी ° च्या 
देवता ( म्दणजे सत्यकलास्वैङटीच्या व त्यावरीर योव्यातील सवै चछीुरुष 
देवता ) मात्र शब्दज्ञानियावर उदास भघतात, ला त्याच्याकडे दकूनदहि 
पाहत नाहीत. कारण , त्यांच्या मानानि हा शग्दज्ञानिया फार कमी योग्यतेचा 
भषतो. आपल्याश्शी वुल्यबल नसरेल्या त्या शाब्दज्ञानियाला विघ्ने करणे 
याना प्रश्चस्त वाटत नाही. कर्मखुष्टि व विकारदृष्टि यांन वारंवार भाणरेली 
किति मोव्या शौर्याने दूर कहन शाब्दज्ञानिया आपला शाघ्नविदित आचार 
आचरतो व अशा रीतीने शाब्दज्ञान पूणं करून तो अपरोक्षाला पात्र होतो, 
परमेश्वर मग त्याला अपरोक्षन्ञान देतात, 


महापूजच्या बेव्टी अपरोक्षक्ञान 


भपरोक्षज्ञान देण्यापूर्वी परमेश्वर ज्ञानियाकटून महापूजेचा प्रसंग 
 धडघून आणतात. एरवी दररोज परेमश्वराचा त्रिका पूजावप्तर॒दोतच 
असतो. तो सोद्धन परमे श्वर ज्ञानियाकद्न महापूजेचा प्रसंग स्वतंत्रपणे कर-- 
वतात. आणि त्यविदी जीवस्वरूपी अपरोक्षज्ञनाचा संचार दष्टदरारा करतात, 
हा महापूजेचा भरसंग घडवून भणण्यात परमेश्वराचा . हेतु असतो तो असा 
की, शाब्दज्ञानात आपी मनोद्र्े व देददद्रे न्ट करून ज्ञानियाने असतीपरी 
आचरलेली असली तरी त्याची ह द्वदे पूणेतया नष्ट ॒स्ालेली असतात, भसे ˆ ` 
नाही, त्याच्या व्किणी या द्वद्रचा, तसेच विचि किंत्सारूप विकल्प, आशा, 








१. (कश्हणी एकी भवसरी हंणजे पूजा भवसरी : तेचि पूजा भ्यतिक्रमे 
डामेभामी करविरी › ( छ, स्थ, उद्व, ३०) 
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आश्रय इत्यादि बाह्य आङबनांचा जर काही अंश॒ अवशिष्ट राहिला भंतेल 
तर तो या महापूजावसराच्या प्रसंगाने पूणंपणे नष्ट व्हावा. त्याचप्रताणे, 
ज्ञानियाग्यां ठिकाणी असली नित्यनरकादिकांच्या बीजाक्तारखी थोर अयो- 
ग्यता नासून ब्रह्मस्वरूप प्राप्त करून वेण्याची त्याच्या ठिकाणी अधिक योग्यता 
यावी हाहि एक हेतु असतो, 
दृष्टद्रारा अपरोक्षक्षानाचा सचार 

महापूजावसराचा प्रसंग चाद भताना परमेश्वर भापल्या हष्टदरारे 
त्या ज्ञानियाच्या केव जीव्स्वरूपात अपरोक्षज्ञानाचा संचार करतात. देवता- 
विधासंचारकाद्टी “ उभयान्वीक्षमाणे सत्ताज्निधिमत्रि शक्ति संचरे ` ( वि.३१) 
हा नियम अपरोक्ष व पुद्ील इतर ज्ञानाच्या संचारकाठीहि लागू पडतो, 
अथौत्‌ , ज्ञानिया वे परमेश्वर यांची यविदधी दृ्टीका दृष्टि भिकटिली अते. 
भापल्या निर्भिमेष दृष्टीने परमेश्वर ज्ञानियाकडे त्याच्या दष्टीला इष्टि भिडवृल 
पाहतात व त्याचवेरी जीवस्वहूपी भपरोक्षज्ञानाचा संचार करतात. हा 
संचार जीवाच्या ' केव ° स्वरूपात करावयाचा असतो, पण तेये तर ॒मव्टाच 
अनेक थर साचरेले असतात, परमेश्वराला ते सवै यवेद्धी दूर करवि 
लागतात. ( सकठही मनि परिसारण करौनि--उद. ३० ). जीवस्वरूपावरीलं 
सवै मठ / काढले जातात › अघे नाह; तर ज्या स्किणी संचार करावयाचा 
अतो लया ठिकाणचे मढ तातपुरते थोडे दूर सारतात, रस््याने जाणान्या 
धाटसराला तद्वान काली म्हणजे तो एखाद्या पायविदहिरीत उतरतो, पण 
तेथील पाण्यानर " बाबुल * साचलेखी असते, एखाद्या जागी ती ता्पुरती 
दूर्‌ करून तो पाणी पितो. मागहून ती बाबु्धी (= बांब, शेवाक् ) पाण्यावर्‌ 
पुन्हा जशीची तशीच जमते, (-बवुद्धीएचा टष्टंत. १००). अगदी द्याच 
प्रमाणे परमेश्वरदहि जीवस्वरूपावरील मढ आपल्या इष्द्ारा पखाद्याच 
सिकाणी भागि तेहि तात्पस्ते दूर कहन त्या जागी अपरोक्षन्ञानाचा संचार 
करतात. विश्चेपासून तो यक्षिणीपय॑तचे मढ बाुीप्रमाणे वरवर साचकलेले 

१. ‹ थरा नाज्ञावेया हेतु : थोरी योग्यता जोडवेया : साधनश्वरितं 
करादया › (ल. स्थ, उद्ध, २०) 

२. सकक मक स्हणजे बक्षिणीचे डाडनि बिश्चवेऽ्हीः परिसारण 
श्हणजे परते सारिती ; इष्टि करनि : यथा बाढी ` (क, स्थ, उद्व, ३०) 
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असतात म्हणून ते दूर करता येतात, प्रण आदम व॒ अविद्या हे जौवस्वर- 
पीचे दोष असल्यामुके ते दूर ˆ सारता ° येत नाहीत, म्हणून, एखाया जागी 
सुई योचावी त्याप्रमाणे परमेश्वर भआपल्या कृपादृष्टौच्या अणीने त्या आथय- 
मठाचा व अविवेचा मेद करतात, भणि मग द्ध, केव अदा जीवस्वरू- 
पात अपरोक्षन्नान संचरतात. त्यानंतर स्व॑ मठं जीवस्वरूपावर पुन्हा जसेचे 
तसे जमतात, ( कब्णी एकी अवसरी सकय मच परिसारण करौनि 
परमेश्वर जीवी आपुटी सत्तारक्ति संचरति : मग मागौते मठ धालिती : उद्ध. 

°), अर्थात्‌, परमेश्वराने आपली निर्निमेष टष्टि हल्वलयी म्हणजे ते मक 
जीवस्वह्पावर पुन्हा येतात. आपल्या कृपारृष्टीने आय्यमलाचा व अवियेचा 
भेद करून तयार केलेले संचारछिद्र मात्र जसेचे तसे कायम राते. 


चारहि पदां " अपरोक्ष 

अपरोक्षज्ञानाचा संचार स्षाला म्हणजे ज्ञानियाला जीव, देवता, प्रप॑च 
व परमेश्वर या चारहि पदा्थचिं दशेन होते. (अपरोक्ष ° म्हणजेच "प्रत्यक्ष 
जे डोज्यासमोर असते ते, शाब्दज्ञानामध्ये जीवेदेवतादि चहुपदाथति ज्ञानि- 
याला यथां पण केव ‹ दाब्द्कि › ज्ञान होते. भाता भपरोक्षन्ञानाने हे 
चार हि पदाथ त्याला “प्रत्यक्ष दिसतात, त्यावर द्याची ' सत्ता › होते; म्हणजे 
त्याच्या अस्तित्वाचि दयाला दशन होते. म्हणूनच अपरोकषज्ञानाला “ सत्ता- 
ज्ञान › असेहि म्हणतात. ( सत्ता बोखीजे-उद्ध : ३१; स्रतताज्ञान तेचि अपरोक्ष 
ज्ञान : उद्ध. ३३), कोणध्याहि घटपटादिकाय्या व्यवधानाने या ददौनाला 
अडथला येउ शकत नाद्यौ, अर्थात्‌, जीव, देवता, प्रपंच व परमेश्वर यापिकी 
प्रव्येकाच्या खमग्र स्वरूपाचे दयाला निरंतर दशंन अघते, ( सत्ता ते विदित : 
` उद्ध. ३२). सखमौपदूरातराभरके व्यात काटी फरक पडत नाही. उदाः समुद्राच 
दक्षन स्के म्दणजे, टष्टीच्या रप्प्यात येईल तेवढाच भाग भापणाखा दितो 
अणि तोहि जवद्छचा अगदौ स्पष्ट, तर दूर क्षितिजाजवखचा अस्पष्ट स्वरू- 
पात दिसतो, सवैन्यापक अरा ईश्वरस्वरूपवेदि दरीन~-अपरोक्षन्ञानियाला 





१. 'भाद्यमठ तो जीवेसी युक्त असे तथा भविद्याही : दोन्ही कृपोचिये 
भाणिया मेदिती › (ल, ख. बद्ध. ३० 

२. 'मागुते मढ षाङ्िती म्हणजे दृष्टि हारूविती : मिकती' (ल.स्थ.उद्२०) 

६. ' खत्ता म्हणजे अस्तित्वाचे दशन ` ( ल. स्य, २१) 
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भप्तच होत असेल अशी कल्पना केटी तर ती चुकीची ठरेल. कारण, 
सामान्य दृष्टीला समुद्राच्या एकाच भागवे दरौन होते, तर भपरोक्षन्नानियाला 
दशराच्या समग्र स्वरूपाचे (पण शक्तिभीतरील ) दशन होते, आणि 
त्यात हि जव्चे ईश्वरस्वरूप त्याला जितके स्पष्ट किंवा अस्पष्ट दिसते तित्तकेच 
दूरंतराचेहि दिसते. स्यात कमीअधिकपणा नादी. जौवेदेवतांच्या समग्र 
स्वरू्पाचि हि त्याला दक्षन होते. तथापि, त्याची अव्यक्त स्वूपे मयादित 
असल्यामुके त्याचा रोवट तो जसा पाहू शकतो, तस्ता ईश्वरस्वरूपाचा रोबट 
तो पाहू शकत नाही. कारण, ईश्वरस्वूपाला मुौ रेवच नादी. 
द्यावय्टे दशन 
अपरोक्षक्ञानाने चहुपदार्थाच्या समग्र स्वरूपाचे ज्ञानियाखा ज्चालेे 
दशन हे “ निरतर › भते असे म्हटल्यावर ते सामान्यन्ञान व ॒विशेषन्ञान 
याति असते हे सांगावयास्त नकोच. इतकेच नव्हे तर, या पुटीर ज्ञानात 
हे दशचेन अधिकाधिक स्पष्ट होत जति, सामान्य व॒ विशेष या ज्ञानाती 
दशंनपिक्षा अपरोक्षक्चानातील दशंन अस्पष्ट म्दणजे यावके अर्सैते. हे नीट 
लक्ष्यात येण्यासाटी एक उदाहरण धे, रस्त्याने जाणा-या वारघराला दुरून 
एखादा ब्ृक्ष दिसतो, तो खमग्र दिसतो, म्हणजे बुंघ्यापासून तो रँब्यापर्य॑तः 
पण अस्पष्ट दिषतो. तोच तो जरा जव गेला म्हणजे स्पष्ट दितो, आणि 
अधिक पुडे जाउन त्या वरक्षाच्या तो खाली उभा रादिला म्हणजे त्याचे 
पाननपान मोजता येण्यादतष्ा तो पुस्पष्ट दिसतो. (दृरदद्याचा दंत, १०२). 
तिन्ही व्किणाहून ला वाटश्राला तो ब्रक्ष समभरच दिसतो, त्याप्रमाणे 
अपरोक्ष, सामान्य व विशेष या तिन्ही ज्ञानात ज्ञानियाका चहुपदार्थाच्या समग्र 
स्वह्पाचेच दशन असते. पण अपरोक्षात ते श्चवठे, सरामान्यात किंचित्‌ स्पष्ट 
तर षिदेषात ते सुस्पष्ट असते, एखाद्या विषयाचे आपणाला स्थूल मानने 
सशर ज्ञान ब्हवि पण त्यातील विभाग) पोटविभाग, बारीकं खाचाखोचा कद 
नयेत तेच अपरोक्षज्ञानियाला सै स्वरूपाचे ˆ समगर * दशेन असते; पण 
१. “ आम्हा समुद्राची सत्ता जाली : परि पैल शेवट अनुमानेन देसे 
अपर ते विदित म्हणूनि निराकरिङे : मग समम्राचे दशेन अपरजछे › 
( कगरथ.उद्ध.३२ ) 
२. (तसे अपरोक्षज्ानी स्वरूप देवे परि क्ञावरे देखेः (दृष्टं त १०२ वरल दा्टीतिकं 
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. व्यचि अशेषविशचेष त्याला दिसत नादीत. परमेश्वराच्या स्वं शक्ति तो 
पाहतो-पण अष विश्चेष म्हणजे आर्वत्यल, अनतत ध्यानात येत नाहीत, 


चहुपदा्थीचे दशन कसे होते ? 

अपरोक्षज्ञाननि ज्ञानियाला चहुपदा्थचि दशन दोते ते असे : जीव 
स्वरूप : अपरोक्षन्ञानिया अविद्याविरदितं अघे केवर जीवस्वरूप पादतो, 
त्याच मूटसृष्टिपासूनची सवे कँ, द्यासुठे अलले कटिनत, त्या छवकूपा- 
वरीर सवै देवतांचे मछ आणि त्यामुके आच्ले दिरवटानहि तो पाहतो, 
जीवस्वूपीची अविद्या वेगी दिसते. विश्वमकाची आरठहि कारणभूते 
दिसतात, जीवस्वरूप ज्ञानशक्तथने युक्त असङेले दिषेत. आपल्या छिकाणी 
नवीन देदरचनेचे, त्यात रिरण्यायचि व त्यातून बर पडण्याचे साम्य 
मलिने त्याला दिषते, देवतास्वरूप  अपरोकषज्ञानियाला देवतांचे संपूर्णं 
अन्यक्त स्वरूप दिसते, त्या स्वकूपातील ज्ानसुखसामथ्यौदि पंचप्रकार वेग- 
वेगे दिषघतात, इतकेच नादी तर या पंचश्रकारापासून देवतांची खस्य भिन्न 
दिसतात, अव्यक्त देवता ईश्वराच्या ठिकाणी करा आसक्त आहेत हे त्याला 
दिखते, देवताच्या ब्रह्मंडस्था दिषतात, त्यापैठी कर्मसृष्टि व विकारखष्टि 
भापल्या ( = अपरोक्षक्ञानियाच्या ) आधीन असलेली त्याला दिते, दैवखष्टि 
कर्द दिघते, त्यातौर देवता भआपणाला विघ्न करणार भेत हे याला ककत. 
तथापि, त्या विर््नाचा नाह कसा करायचा हेदि त्याला कसते. भरपंच : अपरोक्ष- 
शानियाला कार्यरूप व कारणरूप प्रप॑च समढा दिसतो. त्यातील पंचभूतांचा 
व तरिगुणांचा कदेम ्षलेला दिघतो. क्षोपेत्‌न जागे क्षलिल्याला स्वप्र जे 
खोटे असल्याचे प्रत्ययाला येते त्याप्रमाणे अपरोक्ष्षानियाला कार्यरूप प्रपैचदि 
खोटा म्हणजे नाशित अघल्याचे दिसते, ( चेदछेया स्वप्तु ल्टिका : तैसा 
अपरोक्षज्ञानिया प्रपैच मिथ्या? वि, मा. १९९ ). इईेश्वरस्वरूप : अपरो- 
ज्ञानिया उयंशापलिक्रडीर अन्यत्त ईश्वरस्वरूप पादतो. अन्यत्राचेनि प्रमाणे 
त्या स्वरूपात अघलेखी देवतांची सामथ्यं पाहतो. गुणधमूप शक्ति पादतो. 
इश्वरानुभूति व बरह्यानद भोगत असलेके जीव पादतो. व्यक्त परमेश्वराच्या 
शरीरातील निविध पुरस्थ माया पादतो, मयने युक्त अघे ईश्वराचे 
केवर स्वरूप व तिच्या परिकडचे कैवल्य स्वरूप, गुणधर्म चारहि 
दाने देण्याचे ईश्वराचे खामर्थ्य, त्याची जीवोद्धरणाची तकमठ व चेतना- 


११. उद्धरण : ज्ञानभा्म ४७ 
शक्तीकडन होत अलेली लाची . मनःपूवेक सेवा दे सगे अपरोक्ष 
ज्ञानिया पादतो । 
अपरोक्षज्ञान अव्यभिचारी 

अपरोक्षज्ञानाने ज्ञानियाला चहुपदाथाचि जसे अस्पष्ट पण समग्र दशन 
होते तसेच ˆ आता आपणाला ब्रह्मस्वहू्पाच। मोक्ष खात्रीने मिदणार ° अशी 
भातरिक सूचना व्याखा होते. ( सूचा बोकिजि : उद्ध. ३१). जणु व्याला 
असे भविष्यच स्फुरते. हे भविष्य किंवा ही सूचनात्मक स्फूतिं याच्या अत- 
करणचदुटयात निमीण होत नादी, तर खास जीवस्वकूपात निर्माण होते, कारण 
अपरोक्षन्ञानात, ब्रह्मवियेच्या सामथ्यौमुक्े भअंतःकरणचतुष्टयाचे व्यापार 
ठित होतात. आपले अपरोकषक्ञान पूर्णपणे चरित होन भापणाला . सामान्य 
व विशेषज्ञान भिढणार व तदनतर आपण ब्रह्मस्वरूपात खात्रीने पावन होऊ 
अवे अपरोक्षन्ञानियाखा वारण्याचे कारण असे की, अपरोक्षन्ञान हे *अन्य- 
भिचारी ° होय. (अन्यभिचाय ज्ञान बोरिजे : उद्ध. ३१ ). ते प्राप्त क्षास्यावर्‌ 
ज्ञानिया तिथुन कधीच घसरत नाही-प्रमादिया होत नादी. ज्ञानियाला होणारे 
हे भपरोक्षज्ञान इतके अन्यभिचारी असते की, आता त्याखा ईश्वराच्या प्रेमा- 
चेदि उपाय करता येत हीत. ज्ञानियाल भ्रेमाचे उपाय करता येतात, नादी 
अष नादी; पण ते शाब्दज्ञानात, किंवा अपरोक्षन्ञान प्राप्त होण्यापूर्वीच, पण 
एकदा दयाला अपरोक्षन्ञान प्राप्त क्षारे कौ तो कायमचा दढ ज्ञानिया बनलाच 
म्हणून समजा. मग त्याला कोणत्याहि रीतीने प्रेमाचे उपाय करता येत नाहीत, 
अर्थात्‌ , इदवरानुभूतिपासून तो आता कायमचा सुकला. आपल्या डोल्यासमोर 
गाठव भक्त असतांना देखील त्याला चोरांनी न्यावे पण आपणाला काही 
करता येऊ नये त्याप्रमाणे अपरोक्षन्ञानियाठा प्रेमाचे उपाय करता येत नाहीतै, 








भ्रासीची सूचा स्फुरे : तर कार चलुषटयाधारे सुचा स्फुरे भान काःना 
तिये कानी बरह्मविद्ासामथ्य चतुष्टयाची त्ति राष्िली : म्दणीनिं जीवी सुचा स्फुर » 
(छ. ब. उद्ध, २१) 

^ प्रेमाचाहि उपावो न प्रभवे ते अभ्यभिचारी ` (क. स्थ. उद, २१) 

३. “ जया मोक्च जाला तो नागवखा : सुंकत गाढव चोरी नेरा: भाज 

वरी होर म्हणजे दा्दी प्रेमाप्त केला उपाय तो दोषल : शाब्दाविगरा उपायन 
.करवे; काजेनेः परहि.सांखलर पडली... तरी पाहि म्हणजे अप्ररोक्षौ : सांखल म्हणजे 
अब्यभिचारित्व : तेणे प्रेमाचा उपाय न प्रमे विनो वाबरो नये › (आ. बं, २८९) 
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अपरोक्षक्षन व अपरोक्ष विद्या 

तसे पालि तर ब्रह्मादिकावरीकर देवताच ज्ञान म्हणजे विद्या ( अथौत्‌ 
अपरोक्ष विद्या ) ही सद्धा एका दृष्टीने अन्यमिचारोच अरैते. कारण, देव- 
तांची विधा क्षाल्यावर तो विद्यावंत विथेचे आयुष्य खंपल्यारिवाय व्यभिचरत ` 
नाही, म्हणजे मरत नाही, कुणी त्याच्या देहाचे हनन केलेच तर तो लाग- 
लीच परकायाप्रवेश करतो. तसेच त्याच्या विदकषिवाय दुसरी विद्या दयाला 
कुणी संचरू शकत नाही. तथापि हे पूर्णाशने खरे नाही. कारण, युगांतीच्या 
संहारकादी वा वरील देवता आड भली तर, तसेच संहारात व महाख्हा- 
रात देवांच्या विद्या न्ट होतात~म्हणज व्यभिचरतात, परमेदवराच्या अप- 
रोक्षन्नानाचे तसे नाही. देवताविद्या दिन्याप्रमाग आहेत. वरिष्ठानी पुंक्ले की 
त्या केन्ांहि सहज माल्वतात, पण सूर्याश्रमाणे असलेले ज्ञान हे भस्तमाना- 
परयत न्ज्ञानिया ब्रह्मानंदात पावन शिकषप्यतसुद्धा कोणीहि मालबू शकत 
नाही; ज्ानियाला त्यापासून कुणी अष्ट करू शकत नाही, 

जञानियाचे शाब्दज्ञान व्यभिचारी असते; कारण ते नष्ट होऊ शकते व 
ज्ञानिया प्रमादी बनू शचकतो, पण शान्दज्ञान नेहमीच व्यभिचारी असते असे 
नादी. उदा : भक्ताला प्रेमसंचारानंतर दिखे शाब्दज्ञान न्यभिचरत मादी, 
त्यामुके भक्ताला आपण प्रमादी होऊ अशी भीति कधी वाटत नाही, कारण 
भक्ताला भिककेले प्रेम अन्यभिचारी असते. त्यामुटेच तो श्ाब्दज्ञान चरित 
करीत अषतांनाहि कधीच व्यभिचरणे शक्य नते, इतकेच नाही तर प्रेम- 
देचारपरसीच आपणाला अपरोक्ष व पुढील ज्ञान होन आपण ईदवर स्वरू- 
पातच पावन होणार अशी सूचा ॐफं भविष्य त्याला अव्यभिचारी प्रेम- 
संचाराषरशीच स्फुर ते. तेच, प्रेमाचे उपाय करून ज्ञानियाला शान्दज्ञानातच 
प्रेम भिरे तर त्यायुढे तोहि म्यभिचकू शकत नाष. तथापि, या दोन्ही 





१. ‹ भग्यभिशारिये येरे शने देवतांची कोमल : दिवा : सूर्य : साधन 
काहसेनदहि न वच ते भग्यभिचारी ` (ल. स्थ. उद्.२१) 

२, ‹ एेसा मक्ताचा प्रेमक्ताषनीच अव्याभेचार सां गितला : तर सुचा काह पा 
नाः फठ होएचि ते सुचा : येक साधनपर: ते कैसी : ना आपणाप्ती अपरोक्ष 
शोश्लाचि एप स्फुरे : सामान्य तथा विष ज्ञानि: येक साध्यपर : ते कैसी; ना 
आपणास अनुभूति होररुचि ` ( क, बं, उद, २१) 


११. उद्धरण. : ज्ञानमागं ४५९ 


न 








दिक्राणी अन्यभिचारित्व हा प्रेमाचा ध्म आहे, शाब्दज्ञानाचा नन्दे. ज्ञान 
स्वर्तत्र रीतीने भिकाले तर व्यभिचरते यात हेकाच नाही. पण अपरोक्षज्ञान 
मा केन्हांहि व्यभिखरत नाष्टी. म्हणूनच अपरोक्षज्ञानियाला आता खात्री- 
पूवेक वाटते की, आपणाला याड सामान्यज्ञान दोणार्‌, त्यानंतर विशेषक्ञान 
भिक्णार व मग साध्यानंद म्हणजे ब्रह्मप्राप्तीचा आनंद उपभोगाथला सापडणार 
कमेलेपांचे व ते क्षाढटण्याच्या उपायां चे क्षान 

अपरोक्षज्ञान म्हणजे स्वाततत्यमागौवरीर जीवाचे दुसरे पाल होय. 
शाब्दज्ञान दोडन त्याने स्वातत्यमागीवर जन्हां पटले पाञल टाकले ते्दां 
आपली मठकमे नादीशी श्चाल्याशिवाय आपण पूणे स्वातंत्याला म्हणजे इश्वर- 
कृभेखा पात्र होणार नाही हे त्याला कर्के आणि तो कर्माचा नाञ्च करण्याचे 
उपाय करू लागला, जन्मजन्मां तरौची अनंत कम केवढ शाब्दज्ञानात नाणे 
दाक्य नसते, म्हणून ती अपरोक्षात नासण्याची सवर्त कृपाद्‌ परमेश्वराने 
दिलेखी आहे. आपण अनंत स्टीत अनत कर्म केली आदत व त्यांचा भोग 
भोगणे शिक्ठक राके आहि एवदीच जाणीव त्याला शाब्दज्ञानने स्चाली 
होती. आता अपरोक्षज्ञानाने आपले जीवस्वरूप प्रकाशित ्चरेले असल्यायुके 
त्यावरील अन॑त सष्टीतीरु भापल्या अर्न॑त कर्मचि केप त्याला स्पष्टपणे दिसू 
लागतात, सकेप कमचे प्रत्यक्ष दशन दोते आणि नि्ठैप कमच्या अस्ति- 
त्वाची तीतर जाणीव दोते-ते प्रक्ष दिष्त नाहीत, या अनंत संतासंत कर्माचे 
रतयक्ष दशन व ज्ञान क्षाल्यामुद्ठे (सत्ताज्ञानी अरोष कम जाणे ‡ उद्ध, २४) 
त्याला आपल्या मलिनत्वाबदूक अलयंत वाईट वाटते; ल्यामुरे यावे तःकरण 
एकसारखे पोते; त्यातून सुद्रन शद्ध होण्याची त्याला तीव्र तनमक् लागते. 
अर्थात्‌ , त्यासाठी स्वै कर्माचा नाश ्ाला पादिजे. पण तो अत्यंत लोकर 
होणार कसा १ यासाठी अपरोक्षन्ञानायुठे याच्या ठ्किाणी दही कम क्षाठण 





मदेषे कमं म्हणजे अनंता सश्ची विचिन्र : जाणणे हे भनुभवा- 
वाचक .-.म! तर देखाचि म्हणावे की : ना : रेप नाही एेसे एक असति काः 
तेथ कां देखावे : जया भसे ते देखे : दोन्हौ साधावया जाणे हचि उचितः 
(ल, स्थ. उद्भ. ३१) 
२. ( सतासंत ) " सृष्टयंतरीचेनि पोठे तो भपरेक्षक्ानियाः काः 
कमं जाणे म्हणौनि › ( सदः) 


४६० मष्ायुभाव तत्वज्ञान 





करण्याचे साम्यं येते, ( कर्मक्षाकणी उपाओ जाणे ! उद्ध, ३४). बहुरूपतेने 
ही कँ भपणाला क्षाठता येणे शक्य अहे हे याला कठते आणि म्हणून 
तो ल्या उपायानी कर्मक्षाकणाला आरंभ करतो. करमक्षाकण करीत असतांना 
भपणावर वित्रे येतील हे, भाणि ती नाहौशौ कशी करायची देहि दयाला 
कठते, (एते विघ्न जणे : विप्नोपशमु जाणे : उद्ध. ३४), 


म््ठाचे क्षाद्धण अपरोक्षात नादी 

अपरोक्षज्ञानियाला जर अदोष कर्मे दिषतात तर लारा आपल्या स॑ता- 
संत कमत्ररोनर देवर्ताच्या मठचिददि दशन दोत असले पादिजे, कारण, मक 
त्याचीच “कमः म्हणजे त्याचेच केले“ आहेत, ( यक्ियते तत्कर्म; 
भणौनि कमै : कर्मशब्दे कमे बोलिजे : करमशब्दे मकि नोलिजेति : उद्ध. ४६). 
भाणि म्हणून आपल्या कर्मक्षाकणाचा उपाय जसा व्याला कठतो तसाच मल- 
क्षाकणाचाहि उपाय कठतं भसला पाहिजे, ष्या दोन्ही गोष्टी खन्या आहेत, 
धपरोक्षन्ञानाने त्याला कर्माबरोबर स्वे मक दिसतात आणि ते क्षाटायचे 
कसे देहि कैठते. मग आपल्या संतासंत कर्माप्रमाणे अपरोक्ष्ञानिया मका 
चेदि क्षक्रण का करीत नाही ए याचे कारण असे की, मलठ्क्म दी दोन्दी 
छ्ीवानेच केलेली भसली तरी कर्मवि सर्वं कर्तृत्व जीवाचें आदे. म्हणून कर्मे 
त्यांची त्याला क्षाकता येतात, तते मठ क्षाठता येत॒नादीत, उलट, त्याने 
मक्ररचन। केली ती परमेश्वरप्वत्तीने केली. त्यासुदे त्यांच्या क्षाठणा- 
सारीहि परमेश्वरपरवृत्तीचीच गरज आहि. या प्रवृत्ती ला प्रथम तो पान न्नाला 
पािजे ना १ एकय्याने व्याने आपल्या प्रृत्तीने केलेली कर्म आधी निस्तर- 
ल्याशिवाय परमेश्वरप्रत्तीची याचना तो कोणघ्या तोँडाने करणार ए दुरे 
अते की, मलक हयै दोन्हौ जौवाचौच खरौ पण त्यपिकी त्याने प्रथम मढ 
केटे आणि मागाहून कभ केली; भाधौ मक्राचौ बंधने लावून घेतली भागि 
नंतर कमयी लावून चेतकी, या बधनातून सुटतांना साहजिकच या क्रिया 
उलट कमाने होणार. प्रथम त्याने कर्माच्या बंधनातून सुरे पादिजे, मगच 
मर्छाच्या बंधनातून त्याला मोखे होता येल. या कारणापरुटेहि आधी तो 


२. ‹ कमात मटदहि रामतीः काः तेहीकेटेच की : परि तयांचा नाश्च 
एुथ नाही : ठो सामान्यी : पररि उपावो एथवि जाणितला › (ल.स्थ.उद्र.३१) 


१९. उद्धरण ¦ ज्ञानमागे ४६९ 








कर्मक्षाठण करतो आणि लयाने छद दोन परमेश्वरप्दरत्तीला पात्र होतो, 
परमेश्वर भाष्या प्रवत्तीची कपा त्याच्यावर सामान्यज्ञानात करतात. 
भर्थात्‌ अपरोक्षज्ञानियाकडन मठक्षाकण दोऊ शकते तेहि सामान्यज्ञानातं च, 


सन्निधानात * तोकडनि बहुत ` क्षाठण 


अपरोक्ष्ञानिया कमंक्षाढण एक तर परमेश्वराच्या घञ्निधानात शिवा 
असननिघानात करती, सजञिधान म्हणजे काय हे आपण पूर्वी पादेच. परमे- 
श्वराच्या जवकिकेत त्याच्या भधीनत्वाने राहून लयाचौ सेवा ( अंगलग ) 
दास्य ( बाह्य व्यापार ) व सवे प्रकारचे आश्ञापालन ज्ञानियाकदून हणे व 
परमेश्वरने त्याचा स्वीकार करणे हे खरे सञ्निधान होये, अथात्‌, परमेश्वराने 
आज्ञा करून ज्ञानियाखा काटी कामारी दूर पाठविके तर तेहि सज्निधानच 
दोय. या खव गो्टीचा अमाव ते अघज्निधान. परमेश्वराजवक्र असून द्याचे 
सेवादास्य न करणे किंवा कले तरी परमेश्वराने त्याचा स्वीकार न करणे हे 
भषन्निधान होय, तथापि, परमेश्वराची मूर्तिं इतरतर कुठे दूर देशांतरी ( उत्त- 
रा्प॑थी ) आणि ज्ञानिया महारष्टरात अपे जे असजिधान शाब्दज्ञानियाला 
अप्तते ते अपरोक्षज्ञानियाला संभवत नादी. कारण, तो मूतीवेगछा कधी होत 
नाही. त्याला परभेश्वराचौ जवल्णीकं नेहमौ असते. ज्या देदी ज्ञानियाख अप- 
रोक्ष भिरि त्याच देहाने तो ब्रह्मस्वहपी पावन होतो; भयात्‌, त्याचा तो 
देदह देवरपथत असतो. त्याचप्रमाणे, परमेश्वराने अपयोक्षकज्ञान दिल्यानतर 
शाब्दज्ञानियाप्रमागे त्याला परमेदवराचे असन्िधान होत नादी. कचित्‌, अप- 
रोक्ष देणाच्या परमेश्वराने आपला अवततार समाप्त केला तर तो ल्या अपरोक्ष- 
जञानियाला दुसन्या अवतायाजवढ सोर्पवितो. तसे हदोगे शक्य नसेल तर तो 
आपला अवतार संपवीत नादी, सारांश, अपरोक्षन्ञानियाला परमेश्वराची 
जवल्भीक नेहमी अते. तेन्दां दयाच्या द्टीने असज्िधान म्हणजे परमेश्वर 





१, न्तामान्या वाचौनि न च्छे: तो कैपाः ना मञ्नारी ईश्वराची प्रब्रा्ति 
पाहिजे : आन जे .चैतन्यमहं म्हणौ नि बुञ्चला : आता तयाचा विपर्यायः (रु.ब.उद्ध.२१) 
२. अनावसरी अवसर : तरि प्रदृर्ताचा भभिनिवेश्च : क्रियेचा नगि- 
कारःसेवाः दास्य व्यापार ते सन्निधानःहे नाही ते भता्निधानः (ल.स्थ.उद्२१) 
र.ना. बीजे.करीती वसै अवतारा निरोवती' ( वि. १३० ) 


दय: महानुभाव तच्वन्ञान 
त 0 
क्षोपलला असणे, काही कारणामुके एखाध्चावर रागावल्यामुरे उदास असणे, 
किंवा एखाव्रा जीवाच्या उद्धारासाटी कमभूमीतच त्याने स्थानात्‌ केलेले अर॑णे, 

अपरोक्षन्ञानिया परमेश्वराच्या सज्निधानात असतांना जी सेवादास्यादि 
कर्मे करतो त्यामुके ल्याच्या अनेक क्मवि थोढ्या वेत पुष्कठ क्षाकण 
होते. तो जी कमे करतो ती थोडी व ल्ालाठी लागणारा कठि थोडाच. 
पण त्यामुके त्याच्या अनेक कममौचा नाश होतो, पण, परमेश्वराच्या असन्नि- 
धानात ( म्हणजे तो निद्रित अषतांना किंवा उदास अघर्ताना ) केठेल्या 
कमासुके जे क्षाक्रण दते ते अर्थात्‌, वरीव्पेक्षा कमी प्रमाणात. उदाः शाब्द 
ज्ञानियने परमेश्वराला बोणे, आरोगण व मर्दना देखन सेवादास्य केले तर 
त्याच्या पुष्कर कर्माचा नाश होतो. पण परमदवराच्या असन्निधानात द्याने 
जर अधिकरणाची अज्ञीच सेवा केली तर ॒वरील्पेक्षा कमी क्रमीचा नाच 
होईल, आणि, अधिकरणाचीहि सेवा न करता तो खतःच एकांतात त्रता- 
चरण करीत अघला तर त्यामृठे त्याहून दहि भधिक तोकब्या कर्माचा नादा 
होईल. हाच न्याय अपरोकषज्ञानियाला लामू. आदे, त्याने सननिधानात केलेल्या 
तोकब्या उपायासुके पुष्क कर्मचि क्षाकण होते, पण असन्निधानात केल्या 
उपायामुके मात्र त्यपिक्षा कमी कर्मवि क्षाकण होते 
अत्तक्निधानति बहुरूपता व बहूकामता 

अस्निधानात परमेदवरनिमित्तक सेवान्यापार करण्याशिवाय करमक्षाठण 
करण्याचे दुसरे उपाय आहेत, एक “बहुरूपता? व दुसरा “ बहुकामताः 
( भपरोकषक्ञानियाति बहुरूपता : बहुकामता होए : वि. १२९ ). मनुष्येदेहाच्या 
कर्मलेपाचे क्षाकण बहुरूपतेने तर देवताफक्ंचे व॒नरकफकचि म्हणजे पञ्च 
तिर्यचादिकांच्या देहचि लेप बहुकामतेने क्षाकण करावे लार्मेतात, तथापि, या 
उपायांनी प्रयेक कमेरेप परडीनुसार आणि स्वतेन्रपणे क्षाावा लागतो 





१. ‹असक्निधान ते केब्देक्छी : ना पहु असे : का कवणाचेया खती 
उदास असती : का उद्धरण व्यापारे भाणिका ठाया बजि करती: तवतो 
भापुरेया कामा प्रवरे " ( वि.स्थ.१३० ) 

२..बहुरूपता तेमयुष्यदेही : बहुकामता ते मनुष्यदेहविगनी : का जेः 
देवत्व तीय चत्व होणि नाही महणितकछे ' ( वि.रथ. १२९). “केसे पा क्षाडी : 
ना मचुष्यदेर्हची ते तेणचि : या खालुती वसती तिये तेथ कामताचि : 
काज: भनुसरल्ियासि देवतातियचस्व होणे नाष ` ( र, रथ. उद्र. २५ ) 


११. उद्धरण : क्षनमागं ४६३ 





क्मरहारीत हेच लेप भोगण्याचा प्रग आला असता तर तो भोगतांना 
किती तरी काठ लागला अस्ता. उदाः मनुष्यदेहाचा एक लेप भोगतांनाच 
१०० वै निघून जातात. मग जनत सृष्टीतील भनंत कमैलेप भोगतांना 
किती वषं जातील हे घांगता येणे शक्य नादी, पण अपरोक्षात प्रत्येक क्मलेप 
स्वतंत्र रीतीने क्षाक्रावा लागला तरी तो अल्पावधौीत क्षाठखा जातो, 
बहुरूपतेने कमं क्षाठावयाचे म्हणजे त्या केपाचा देह आपण धारण 
क्न तो अत्यल्पावधीत भोगून टाकून च्ायचा, बहुरूपता दोन ्रकारनी 
करता येते. एक तर सिद्ध देहात ग्रहाप्रमाणे प्रवेश करून; किंवा नवीन देह 
रचून व मग त्यात प्रवेश करून. पहिल्या प्रकाराने क्षाकण करावयाचे ्हणजे 
भसे की, मनुष्यदेहाच्या लेपाचौ परवडी आदी अता, ज्या देव्रतेचा तो 
लेप असेल (म्हणजे त्या ठेपात जी देवता देहभिमानिनौ दोन जीवाला 
खखदुःख भोगविणारौ असेल ) लयाच देवतेच्या लेपाचा देह ‹ सिद्ध, 
असल्यास, अर्थात्‌ त्या देवतेने ज्याचा अभिमान चेतला होता अते प्रेत 
. असल्यास अपरोक्षज्ञानिया त्या प्रेतात आपल्या शंरीरासहित धुतो व तो 
विदिष्ट कमलेप अल्पावधौत मोगून बहिर पडतो, असा देह तिद्ध नसला तर 
भपरोक्षज्ञानिया आपल्या सामथ्यने तसा देह "रचतो ° ब मग त्यात आपल्या 
शरीरासदहित धुसून कर्मलेप भोगतो म्हणजे क्षणभर त्याच्या क्रियांचे अनुकरण 
करतो. तेवल्या अनुकरणामुङेच त्याचे ते केप क्षाठके जातात. अशा रीतीने 
अत्यंत अल्पावधीत अनेक क्मेलेप परवडीप्रमाणे पण स्वर्तवतेने भोगून 
अपरोक्षज्ञानिया मनुप्यदेहाच्या कभेलेपांवे क्षाकण करतो. हेच बहुरूपतेने 
कर्मक्षारण दोय. भपरोकषज्ञानियाप्रमाणे अपरोक्षवियावैत अक्षी बहुरूपता कर 
शकतो. पण त्यायुछे त्याच्या कमावे क्षाकृण मात्र होत नादी. 
द्वताफ्डां चे व नरकफट्टांचे क्षाठण बहुकामतेने | 
देवताफरछचि व॒ नरकफरछचि लेप मात्र अपरोक्षज्ञानिया बहुरूपतेने 
्षासीत नाही. त्याने तसे करायने म्दणजे हंश्वराकडे बराच कमीपणा येल. 
कारण, ईराच्या ज्ञानियाला, कर्मक्षाठणाश्लाठी का दोना पण देवताफठे 





१. ˆ मनुष्यदेहीची बडु रूपता सिद्धे : नाही तेथ भापणाश री : ठया 
` आतु स्वरे अह्वत्‌ : तरि कां एके वेठे : ना भनुक्षमे: एके करूमि एक :का 
ज भपरोश्चशानियासी बहुरूपता महणितदछी ( ठ, सथ, शद, ३५) 


४६४ महायुभाव त्वक्षान 





रचावी लागतील. उदाः ईद्राचे फढ भोगायचे तर ते तयार करावे कगेल, 
आणि ते सपरिवार, ते भोगरताना ल्या ज्ञानियाला बहुरूपतेने का होना, 
पण क्षणमभर हइद्रच ब्हवि लागेक. तसे लयन केले म्हणजे वास्तव इद्राप्रमाणे 
आपल्या. वरील देवतेची त्याला अधिनत्वाने सेवा करावी लगे, परमेश्च- 
राच्या ज्ञानियाला, परभश्वरपेक्षा कमी प्रतीच्या देवतेवे रूप धारण करव 
कागणे व इतर देवतांची सेवा करावी खगणे हे परमेश्वराला केब्हांहि दूषणा- 
स्पद सहि, जी गोष्ट देवताफठांची तीच पञ्चुतिर्यचादिकांच्या नरकफर्टाची. 
अपरोक्षज्ञानियाला, पडतिर्यचाचे देह धारण करवि लागणे हे परमेश्वराला 
भूषणावह नाही. यासाठी अपरोक्षज्ञानिया देवताफठ व नरकफ़ठ बहुरूपतेने 
क्षाकीत नाही, ( अनुसरटेयाति देवत्व तिर्यचत्व होगे नादी : उद्ध. २६); तर 
केवल बहुकामतेने कातो, बहुकामता करावयाची म्हणजे त्या लया देवता- 
फटाची किंवा नरकफराची क्षणभर मनाशौ (काम › म्हणजे कल्पना करा- 
यची वते फठ उपभोगून क्षाकयिचै. दी फठेहि परवडीप्रमाणे व स्वततरतेने 
श्षाद्ठावी लागतात, अपरोक्षत्ानिया, जी कमं बहुरूपतेने क्षाछता येतील तीं 
एका केरी व॒ जी बहुकामतेने क्षालूता येतील. ती एका वेद्टी अशी क्षाटीत 
माही. कमाच्या परवडीप्रमाणे जे बहुरूपतेने क्षाछवे लागते ते बहुरूपतेने व 
बहुकामनेने क्षाताः येते ते बहुकामतेने क्षाठतो, 
कमेक्षाटणाचा ज्ञानियाचा ब दैश्वराचा हेतु 

एखाया साततिक पुरुषारा, धनकोचे कजे परत केडण्यवेक्षाहि दयातून 
आपणे स्वतः मोकठे व्हवि, आपली हडि मोकट्टी करावी अते वाटते, त्याप्र- 
माणे करमक्षाठण करीत असतांना देवताच्या रिणातून पक्त होण्यापेक्षा आपण 
बंधनातून सुटवे व शद्ध च्डवि अघा अपरोक्षज्ञानियाचा हेतु असतो. कम- 
क्षाकणने देवतांचे रिण फिरते हौ गोष्ट निरारौ. पण रिण केडणे हा त्याचा 
मुख्य हेतु नखतो. त्याच्याकटन अशा रीतीने कर्मक्षाठण करून वेण्यात 





१. ^ परि स्वग नरक न चुकती वे वरीरे निराकरीे : एवं भोग तो 
मनुष्यदेषी : तरि पदार्थं भखतादिक भाणावे तरि देवता परिवार : समभा 
` वाचोनि भोग नाही : स्हणौनि हे दूषण › (ल. स्थ. इद्ध. २६) 
२. ' तेथ कामना करी: जिये कमीचे जसे भनुकरणः तेण केष क्षारौ " 
(वि, स्थ. १२९) ` पः 


१९१. उद्धरण : क्षानमा्ं ` ४६७ 





हृश्वराचा मात्र ल्याच्या अगदी उलट हेतु असतो. अपरोक्षन्ञानियाने अनंत 
सष्टीत देवताविषयक अनेक कमे केली ` अतत. जणु तो देवतांच्या रणात 
असतो. ते दयचि रिण, कर्माच्या त्रिविधतेने आणि रलक्षकवडन्यायाने का 
होना पण त्याने फेडवि अघे परमेश्वराका वाटते. कारण, ज्ञानियाप्रमाणे देव- 
ताहि त्याच्याच सेवक आहेत, तेब्द नीतिभत परमेश्वराने दोधांचीदहि सोय 
पादी पादज. याच हेतूने अपरोक्ष्ञानियाकदून तो कर्मक्षाकण करन पेतो 
ते चाध असताना अपरोक्षन्नानियाला देवता विघ्ने करतात, पण त्यामुके परमे- 
` श्वराला त्यांचा राग येत नाही. कारण, एकतर आपला ज्ञानिया भता साम्य 
- संपन्न आष भणि त्याला विन्ननाशाचा उपाय ठाकर अहि याचौ त्याला 
जाणीव असते, शिवाय, परमेश्वराच्या दृष्टीने देवता म्हणजे क्षुद्र घुंगरी 
होत. त्याने त्यांचा राग तो काय मानायचा ? 
दैवखष्टीच्या देवताकडन विघ्ने 
परमेश्वराच्या भसन्निधानात अपरोक्षङ्ञानियाचे ` कमक्षाकण चाद अस- 
ताना दैवसृ्टीतील (ब्रह्मादिक व त्याच्यावरील') देवता त्याला विघ्े करतात 
शाब्दज्ञानामध्ये ज्ञानियाला विकारस्टीतील व कमसुष्टीतीरु देवता प्रतिकूल 
होत्या; कारण, तो ज्ञानसामभ्यीदिकानी त्याच्या समान क्षाला होत. म्हणून 
मत्सराने त्या त्याला विघ्र करीत. पण आता अपरोक्षज्ञानने त्यांच्ययिक्षा तो 
भिक ज्ञान व सामथ्यैस॑पन्न स्लेला असल्यामुके दया देवता दयार विघ्न 
करीत नादीत, (जेचि विघ्न तेचि अधीन : वि. १२८. ) इतकेच नादी तर 
त्या अपरोक्षज्ञानियाच्या जणु स्वाधौन होतात. ( सत्ताज्ञानी विकारसष्टि 
मैसटि अधीना होती : उद्ध. ३७). तथापि, दी त्यांची आधौनता वर~ 
वरचीः असते. त्यांचा उपाय चालत नाहौ ग्दणून त्या विघ् करीत नाक्टीत, 





१. ‹ ज्ञानियास कमं क्षाणिता आापुलिये स्वरूपीचे फिगवे हे रश्च: 
देवतांचे रण है नातयंक : सास्विका ऋण फिटावे एसे नाही ; भापुली हादे 
मोकी करावी : हेश्वरासि देवतांचे रक्ष :का तेहि सेवक आणि तो 
नीतिमत की ` (ल, स्थ. उद्ध. ३५) 

अधीना हाती म्हणजेति भनुषंगिकाहोतीःप्वं क्िन कसे 
बाचोनि प्रतिकूल भाव निःशेषे न वचेःतरविघ् कान करती नाः हयाश 
समथंपण देखोनि रंका होती › ( ल. स्थ. उद्ध, २७) | 


४६६  भहायुभाव तत्वज्ञान 
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एवढेच. पण आता हा आपल्यापेक्षा शरेष्ठ होऊन भापल्या तावडीतून 
निखरला याबदल त्याच्या मनात रोष अखतोच. तथापि, कर्मसृष्ट 
ब॒विकारसृष्टिं अपरोक्षज्ञानियाला बाह्यतः वश क्षलेली असली 
भ्हणूनं त्याच्यावरची व्रि भता कायमची टली असे मात्र नष्ट. 
कारण, विकारृष्टि व कमसृष्टि यपेक्षा तो बलवत्तर क्षलिला असला तरी दैव- 
सृष्टीच्या समानच अखतो. म्हणून पूर्वा ज्या श्ाब्दज्ञानियाकडे, तो आपल्या- 
पेक्षा कमी योग्यतेचा अघल्यायुढे, वैवस््टीतीठ देवता उपक्षेमुठे दुंकून पाहत 
नन्हत्या तोच भाता आपल्यासमान क्ले पाहताच त्या मत्सराने जक्तात. 
म्हणून त्या लाखा नानाप्रकारचौ विन्ने करतात, ( दैव विन्न ¦ उद्ध. ३७ ). 
शाब्दज्ञानात जसा काही देवता अनुकूल व॒ काही प्रतिकूक होत्या तते शथे 
नाटी. देवसृष्टीतील सकंच देवता अपरोक्षज्ञानियाला प्रतिकूल अषतात, 
अयौत्‌ , त्या सवै त्याला विन्ते करण्याचा प्रयत्न करतात. | 


अरह्मादिकदोषशय्याकटून विधे 

दैवसृष्टीत हरिहरत्रह्मा, रोषशय्या, अष्टमैरव, विद्व व माया था 
थोन्यातील देवतांचा अतभोव होतो. यापैकी, बह्मादिक व रोषशय्या या देवता 
अपरोक्षन्ञानियाला विन्न करण्यासाठी भपल्या स्थानात नेण्याच्या हेतूने येतात, 
( ब्रह्मादिक भापुलेया पदा नेयविया येति : उद्ध. ३८ ). रोषाने वा उद्धर- 
पणनि त्या येत नाहीत तर रकपणाने व नभ्नपणाने येतात, अपरोक्षज्ञानियाचा 
जयजयकार करन, त्याची स्तुतिस्तोत्रे गाऊन दयाला आपल्या स्थानी खुला- 
मंद भोगण्याङा येण्याची प्रार्थना करतात. पण त्यांच्या ल्या विनम्र प्रार्थनाकडे 
अपरोकषज्ञानिया युढधी लक्ष्य सुद्धां देत नही. (परि तो तैयांची वाषुही न 
पि : उद्ध. ३८ ), कार्ण, त्यांच्या . साध्यानंदपिक्षा कितीतरौ पदीनी श्रेष्ठ 
असलेला परोक्ज्ञानाचा साधनानंद तो या वेढे भोगीत अतो, एखाया 


निनि ति तिपि पि पि निति णी मी 


२. “दैव णजे ब्रह्मादिकावरते चैतन्यपर्यत देवता : विश्वरूपा होती; 
शाब्दी भपाड येथ सरिसा पाड जालाःयेथ भनुकूलत्व नाही (ल. स्थ. उद २७) 
२, ‹ ब्रह्मादिक म्हणितदिया ज्ेषक्ञस्याहि छाभम (ल. स्थ. उद २८ ) 
र ३. ‹ नेवो येति म्हणजे रकपणे : भादरेसी : तो वास न पाह म्हणजे येड 
रीषि इच्छा न धरे : यथा सेनपुजीयेसी चक्रवतींखी वासना : परि तो वास 
ब पाहि, (सदर) क 
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ग्ामवधूने आपला उपभोग पेण्यासारी शयनमंदिरात चारण्याचौ प्राथेना अर 
सप्राटाला केली तर तो तिच्याकडे हुकून तरौ ाह्यीठ काय { “ना तरी नलिनी 
जाती तन्वंगी : जो अदर्शी भोगी : तो कातु न रमे भूभ॑गी : मआामवधूचा › 
(उद्ध. गी. ९९० ) हेच खरे, भाणि म्हणून ब्रह्मादिकरोषशय्यानी केलेल्या 
विनं तीकडे. भपरोक्षज्ञानिया . दुर्लक्ष्यं करतो. त्यामुे लया देवता बिचान्या 
निराश्च होऊन आपल्या स्थानी परत जातात, 
अष्रमेरवाकडून विधे 

ब्रह्मादिकोषशय्या देवता अपरोक्षन्ञानियाकडे जशा नम्रपणे येतात तसे 
अष्टभैरव नम्रपणे येत नाद्यीत. त्यांच्या चिकाणी सामथ्यै फार मोठे असते. 
इतकेच नाही तर त्या सामर््याचा याना अभिमानि फार अतो, म्हणून 
भपरोक्ष्ञानियाा विघ्न करण्यासाठी ते. अतिक्य अवेशाने, कोधाने, भया. 
नकं राब्दांचा उच्चार करीत येतात, त्याखा आपस्य) साधनावकन विचलिते 
करण्याचा प्रयत्न करतौत, पण भपरोक्षन्ञानिया अष्टभरवापेक्षाहि अधिक 
साम््य॑स॑पन्न असल्यामुद्े तो विचलित होत नाही, ( अष्टमैरव हाल्वीति : 
डंडक८वीति : परि तो जषा काही तैसाची : उद्ध. ३९). ` म्दणुन हे जष्टमैरव 
त्याला बलात्काराने ओदन भपल्या स्थानाकडे मेड पादतातै. त्यकटी हा 
अपरोक्षश्ानियाहि आपल्या टिकाणचे गरिमेचे सामथ्यं अष्टमैरवाच्या 
सामथ्यपिक्षा भाठ परीनी एकवद्रून अतिक्चय घनवट, दृठ व जड होतो. 
व्यापके अष्टभैरवाकडून तो जागचा दलत देखील नाही. तो भगदी पवैताप्रमाणे 
अचल व स्थिर असतो. त्यामुद्धे रोव कंाद्न पण सक्रोध सैतःकरणानि, 
मनात चडफडत बिचारे परत जातात. | | 


विश्व ब माया याजकङ्ून विधे | 
शपरोक्ङ्ञानियाला विघ्न करून त्याच्या साधनावरून विचकित करण्यात 
्ह्यादिक, दोषदाय्या वं अष्टमैरव हे खव अयशस्वी होतात, पण विनश्वेची व 
चैतन्य मयेची ( चिज्जडेची ) स्थिति तश्ची नादी. या दोन्ही देवता इतरा- 
१.  हाङविती म्हणजे आणष्हिकारे : शभ्दे ढाठिती › (ल. स्थ, उद्ध ३९) 
२. ' इंड विती : म्हणजे बरात्कारे वोढोनि नेभो पष्ठाती : मग तो 
-गिरिमाषिदधि अगीकारी : घनवट होय : जैसा काष्ठी तेलाचि म्हणजे वयातव 
कादीवि न होववे : देना : चक्केना मग ते डबगौनि जाती, (र. ख, उद २९) 
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पेक्षा व्यापकतेने, सामथ्यौने व सुखाने फार थोर आहेत. इतकेच नाही तर 
मयेच्या फडढातीक आनद जवक्जवन्छ ब्रह्मानंदासारखा आहे. (वि, १२) . 
त्यामुके त्या आपला हा ब्रह्मतुल्य साध्यानंद जपरोक्षज्ञानियाला आपापल्या ` 
मलच्या आधारे एकदम संचरतात, दोींच्याहि ब्रह्माडशष्या अत्य॑त विज्ञाल 
मसल्यामुरे, त्या ज्ञानियाकंडे जाड शकत नाहीत. चिजडेला तर मूरतीच नसते. 
आणि विश्वैची मूर्तिं अलय॑त मोरी असून स्थिर असते. म्हणून या दोन्दी 
देवता भपरोक्षन्ञानियाकडे न जाता आपल्या ठिकाणी रादून त्याला विप्र 
करण्यासाठी आपला साध्यानंद संचरतात. (बरहमतुल्य आनंद वित्नत्वे प्रग- 
टति : उद्ध. ४०). लयवेढी ज्ञानियाच्या ठिकाणी अपरोक्षज्ञानाचा भानंद्‌ 
असूनि हा विघ्ररूप आनंद लाला प्रभवतो. “कारण त्याला ब्रह्मविदा 
क्षलेली असल्यामृक्ते, तिच्यात आनुषगिक असलेल्या सवै देवतांच्या विदा 
व त्यांच्या घाधनानंदाचा अधिकार अवतोच, हा अधिकार कधौ समृद्धित्वाने 
सुखरूप होऊन प्रगटतो तर कधी विघ्नरूप होउन प्रगरतो. ( ब्रह्मविदे सकठहि 
विद्या आनुपगिका : रिद्धितवे प्रगटेति ः का विघ्नतवे प्रक्टेतिः वि.मा. १९८. 
बिश्ववैतन्य आपला . सराध्यानंद अपरोक्षज्ञानियाला स॑चरतात त्यादौ ह्या 
भआनुषंगिक विद्या विप्नत्वाने प्रगट होतात ) . त्यामुके तो भरांत स्ञाल्याक्षारखा 
होतो, तो आनंद ॒सरहजासहजी निघून जति नादी. म्हणून त्या विघ्नाचा 
नाश करण्याषायी तो असन्निधानस्थित अपरोक्षङ्ञानिया धावा करौतकरीत 
कगबशीने परभेश्वराच्या घचिधानात जातो, पण परमेश्वराच्या नुसत्या दर्श- 
ननि किंवा भपरोक्ष्ानियाक्डे त्यांनी चुस्ता दृष्टक्षेप केल्याने दही त्रघ्े 
नाहीशी होत नाहीत, त्यासाठी त्याने परमेश्वरमूर्तीची विशेष घव केली पादिजे,. 
तौ करताना परमेश्वराची प्रवृत्ति पादिजेच असे नादी, म्हणून विप्तरूप आन- 
दाने भात क्षाठेला हा अपरोक्षज्ञानिया परमेश्वराच्या सरन्निधानात जाऊन 





१. ‹ तुल्य म्हणजे सकंक व्यापक : दुसरे : दुःख माही : जाणि तुरीय 
येणे दोहते बह्म म्हणगितङे ` ( क. स्थ. व ) ध ् र 
२. ‹ अंतरी जो भानंद्‌ प्रगरिखछा तो भापसया न वचे : आनंद साध- 
नीचा : विशेष क्तानीचा › ( ल.स्थ.बद्र.४०) 
३, ‹ सज्निधानी हाणो नये परि पेष्हा हाणीतरे : तो घाय एके उपायि 
याखौनि न नसे : दासोरश्षण भ्यापारे : तेथ इश्वर मनोधरममं हो भथवा 
न हो ` ' विकठ गेका : गडवबडीला : मग धावा फोकरिखा › ( सदर) 
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त्याची दासभावाने, अत्यैत नन्नतेने ( दासोहंलक्षण ) अंशल्ग सेवा करू 
लागतो. या दासोदंलक्षण व्यापाराने त्याच्या विघ्रौचा ताबडतोब नादा होतो. 
अर्थात्‌, विश्व व. माया ह्या देवताहि त्याला आपल्या साधनावकून विचलित 
करण्याच्या प्रयत्नात. भयजशस्वी होतात. सारांश, ब्रह्मविदेच्या अपरोक्षन्ञाना- 
मु आनंदमय परमेश्वर, विघ्ररू्प देवता व ॒हदीनदीन जीव याची स्वरूपे 
यथातभ्य प्रकाद्यून परमेश्वराचे अधीनत्वाने सज्निधान करण्याची थोरवी अप- 
रोक्ष्ानियाला पू्णैपणे ककत. त्थासुके तो परमेश्वराला पूणेपणे अधीन होतो, 
( विदा ¦ अविद्या : पुशषु ! या तीहीते विद्या प्रकाशी: मग तो विद्येभधीन 
होए : उद्धः ४१) 


असन्निधानात कर्मक्चादटण का? 


अपरोक्षन्ञानिया ˆ एते विघ्न जणे › हे जर खरे अदि तर मग विश्चे- 
कटून व मायेकडून आपणाला किरि येणार हे कठल्यावरोबर रकिवा त्यांनी 
विघ्ररूप आनंदाचा संचार करण्यापूर्वी तो परमेश्वरसन्निधानाला का जात 
नाही £ याचे कारण इतकेच की, विघ्र येणार दे त्याला ठाउक अघ्रते खरे, 
पण इतर देवतांच्या ब्रह्माडस्था विन्न करण्याला येत असतांना हा जला प्रत्यक्ष 
पाहू शकतो तशा या दोन देवांच्या ब्रह्मांडस्था पाहू शकत नाही. कारण 
त्या भापल्या मूतिंसदित त्याच्याकडे येत नाहीत. जागच्या जागेहून त्या 
आपला आनद त्यारा सचरतात. बरे, अपरोक्षज्ञानियाचे देखणे थोर असछे 
तरी द्या देवतांचा आनंद हा भभावरूप असत्यासुढे तोहि त्याला पाहता 
येगे शक्य नाही. यामुठे हा विघ्ररूप आनंद जन्हां संचरला जातो तेन्हाच तो 
त्याच्या खक्ष्यात येतो आणि लक्ष्यात भल्याबरोबर त्याचा नाश ॒करण्यासारी 
तो परमेश्वराच्या सज्ञिधानात जातो. . 


दुसरे असे की, सवै विरि राकृण्यास्रारी अपरोक्षज्ञानियाने सुल्ी परमे- 
शरावे भसननिधान दोक न देणे हेच इष्ट नाही काय कारण, एकतर परमे- 
श्वरसक्ञिधानात देवता विप्रे करू शकत नाददीत; आणि रिवाय भसन्निधाना- 
पेक्षा सन्निधानात करमक्षाकण ˆ तोकडनि बहु“ प्रमाणात होऊ शंकते. मग 
हा मुदाम असन्निधानात जाऊन कमं क्षाटण्याची यातायात का करतो १ याला 
उत्तर एवडेच की, आपल्या कर्माचा नाश लोकर होऊन भापण सामान्य- 
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ज्ञानाला तुरंत पान्न बहवे अशी त्याला लागलेली तीव्र उत्कंठा व तठम॑छ. 
लापल्या मलिनत्वाच्या जाणिवेचा विकार आणि द्युष्द होण्याची अभिलाषा 
त्याच्या . छिकाणी असल्यामरे देवता त्याला `विन्ने करू शकतात, आणि दुक्षरे 
असे की, देवतांची वित्रे आदी तरौ आपल्यापुढे त्यांचे काही चालणार नाही 
असा आत्मविश्वास त्याला असतो, म्हणूनच तो असन्निधानात जाऊन करम॑- 
क्षाकण करतो. किव्यकदा परमेश्वराचे असक्निधान सुदाम साधून तो कर्म- 
क्षाठण करीत भसतो. पण त्यायुढे स्याने परमेश्वराचा आज्ञार्भग केल्यासारखे 
होत नाही. कारण त्याने अ्ठन्निधान साधून करक्षाठण करवि अस] परमे- 
श्वराचाहि हेतु असतोच. अपरोक्ष्ञनापूर्बीं ज्या देवता त्याची नान।परीने 
विरटंबना करीत होत्या त्यांना त्याचा सामथ्यैप्रभाव दिखावा, शाब्दज्ञानाभध्ये 
अपरोक्षन्ञानाची जी थोरवी गाइटी होती तिचा त्या ज्ञानियाला प्रक्ष अनु- 
भव यावा, वित्रे आखी अघतांना ती निवारण करण्याचे साधन म्हणजे परमे- 
ऋरसज्िधानव दोय अपे त्याच्या अनुभवाला येउन व्याला परमेश्वराची 
थोरवी कवी, लाला सामान्यज्ञानाचा अधिकार प्राप्त व्हावा इत्यादि भनेक 
कारणासाटी अपरोक्षज्ञानियाने अस्चिधान साधून कर्मक्षाव्णं करावे अते 
परमेश्वराला बारत असते, 


अथोग्यतेचा नाश 


शाब्दज्ञानात अषतीपरौचा आचार चाद असतांना ज्ञानियाला दोन 
भ्रकारे अयोग्यता लागत असते. एक विधिभंगामुके; दुसरी निषेधाचरणामुङे 
या दोन्ही प्रकारच्या अयोग्यतांचा . नाश त्याने व्याच वेदी अनुतापाने व 
पुर श्वरणाने' करायचा असतो, तो जर तसा कैला नसेल तर त्यांचा भोग 
साक्निध्यात घेतल्यानेच नष्ट होतो, एरवी नाही. आणि अनुतापपुरश्वरणपूर्मक 
ह्याने ती अयोग्यता त्यवेद्ी न्ट केटेली असली तरी "तिची ˆखते ' जीव. 
स्वरूपी रिद्टक राहतातच. या अयोग्यतेचा व खतांचा नाश परमेश्वरसाननि- 
ध्यातील कर्माचरणाधरुके होतो. इतकेच नाही तर दयापे ज्ञानियाला स्वरतत्न 





१. ‹ विघ्न येदेरू फेसे जाणे वरि क्षद्‌ का जाय : अभिलाषे : म्हणौनि 
विघ्ठ येति › (क. स्थ. उद्ध. ४०) 

२. अविधी सञ्जिधानी घडिला : तो तेथाचि भोगी : योग्यता ते वेगी 
म्हणजे ते क्षाट्कनि योग्यतादि होत असे › ( र.ब,उद्ध४२ ) 


११. उद्धरण : ज्ञानम ७७९१ 


०५.०५.०५ 
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योग्यताहि प्राप्त होते. शाब्दज्ञानात अशा काही भअयोग्यताचा नादा होऊन 
- जोडलेल्या योग्यतेमुके शाब्दज्ञानिया अपरोक्षन्ञानाला पात्र ` होतो भाणि 
बाकीच्या अयोग्यतांचा नाश अपरोक्ङ्ञानातील करमक्षाकणास्राठौ व विष्न- 
विनाश्ासारी ज्ञानियाने केलेल्या . दाखोहंलक्षणन्यापाराने द्येन भपरोक्ष- 
श्ानियाला नवीन योग्यताषि येते. संपूणे कर्मक्षाढणाने अपरोक्षज्ञान चरित 
होऊन व अयोग्यतेचा नाशश्च होऊन अपरोक्षन्ञानियाला दी योग्यता आली 
म्हणजे तो सामान्यज्ञानाला पत्र होतो. मग परमेश्वर त्याखा सामान्यज्ञान 
देतात. (याप॑री योग्य द्योए : तेयासि परमेश्वरं सामान्यज्ञानदान करीति: उद्ध४२) 


सामान्यज्ञान म्हणज कायण 


ˆ सामान्यज्ञान * हे जोवाचे स्वातत्र्यमागोवरील तिरे पाडल होय, 
त्याने शाब्दज्ञानाच्या पहिल्या पायरीवर पाऊल ठेवले तेग्डां कतृत्वाच्या दृष्टीने 
संलप्रौपासून तो स्वतंत्र होन वयाची आर्गतुक व॒ अनारन्ध के रोधली 
गेटी आणि आपल्या प्रार्धक्रमीच्या बंधनातून तो हद्हढ्‌ मोकठा ब्हायला 
लागला. अपरोक्षज्ञानाच्या दुसन्या पायरीवर. तो चद्रन गेला तेना याची 
आणखी काही बंधने तटातर तुद्र काली. आपल्या ज्ञानाच्या अन्यभिचारि~ 
त्वामु पूर्वी राब्दात स्थगित क्षकेत्या भाग॑तुक व अनारब्ध कमौत्‌ून तो 
भाता कायमचा भुक्त क्षाल. प्रमादी दोडन त्या कर्माचा प्रवाह पुन्हा सुरू 
होण्याची भीति ल्यारा आता रादिष्टी नादी. कर्मसष्टौ आणि विकारखष्टि 
याच्या पाशातूनहि तो निसटला. अन॑त सृष्टीतील ज्या संताक्षत कर्माच्या ब॑ध- 
नानी त्याचा गढा गोवला गेला होता ती सगद्छी बंधने बहुरूपतेच्या आणि 
बहुकामतेच्या तिखट॒शाच्रानी त्याने तोडून टकौ भणि भापला गक 
मोककठा केखा. भपरोक्षज्ञानाच्या साह्याने इतकी स्वतत्रता प्राप्त करून पेउन 
तो सामान्यज्ञानाच्या तिसन्या पायरीवर पाञल ठेवीत असेल द्यवेत्णी न्ञानिया 
जीवाला किती किती मोक्ठे वाटत असेल याची कल्पना करावी ! भनंत 
सृष्टीत त्याने आपल्या प्रदत्तीने जी बरीवाईइट अनंत कं केली त्यातून तो 





१. ‹ यापरी म्हणजे कमे क्चादान : विच्च उपश्चसूनि.-.रेसी शाग्दौ आन 
अपरोक्षी योग्यता जाली तिथेचा पोर सामान्याचा अधिकार उमटला...आन योग्यता 
ते प्रतिष्ठान. ( छ.व.उद्ध.४२) 


` न 
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स्वतःच्या कष्टासायासराने खरठेला असल्यायुदे एका टष्टीने तो आता परमे- 
राच्या प्रदृत्तीला पात्र क्षारा, पुरुषाने भापत्याकट्ून जे करायचे ते केल्यावर 
परमेश्वराला प्रदत्त उत्पन्न दोडन तो त्याला साह्य करणार नाही भसे ब्हायचें 


` नाही. “ पुरुष प्रयत्नौ देव ब्रह्य ” (भा. १०२) हे आपले वचन तो कधी 


अन्यथा होऊ दयायचा नायी. भथात्‌, आपल्या कर्ेक्षाकणाने शुद्ध होऊन 
सामान्यज्ञानाच्या तिसन्या पायरौवर ज्ञानिया जेव्हां पारु टाकतो तेब्दां 
परमेश्वराची प्रवृत्ति तो भापणाकडे जणु भाकपधरन घेतो आणि तिच्या सा्याने 
आपल्या खात॑त्यरूपी मोक्षमागीवरील पुढचा प्रवा घुरू करतो, हे सामान्य- 
ज्ञान, पुदील विरोषन्ञानाच्या तुलनेने सामान्य॑ भले तरी अपरोक्षाच्या 
छपेक्षेने भणि स्वाक्तयसंपादनाचे साधन या दृष्टीने अप्षामान्य आहे. 
सामान्य्ञानियाचे देखणे 

ज्ञानियाकट्ून महापूजेचा प्रसंग घडवून आणून, ल्यविढी त्याच्या 
दृष्टीखा आपली हृष्टि भिडवून, त्याचे मढ दूर साकून व॒ आद्यमलढ आणि 
अविद्या छेदून परमेश्वर अपरोक्षज्ञानाचा संचार जसा करतात तसाच सामान्य 
ज्ञासाचादहि करतात. अपरोक्षाचा संचार केल्यावर ततूर्वी दूर सारलेले मठ 
जीवस्वरूपावर पुन्हा अले अस्षतात, म्हणून ते यवेदी पुन्हा दूर सखारवि 
लागतात. पण परमेश्वराने आपल्या कपादृष्टीच्या अणीने आयमलअवियेचा 


छेद करन जे सचरते द्वार केलेले असते ते मात्र ईश्वराच्या मनोधमीने जसेचे 
"तसे भते, म्हणून ते धुन्हा करावे लागत नही, अशा रीतीने जीवस्वरूपी 
-परमेश्वराच्या सामान्यज्ञानाचा घचार होताच ज्ञानियाचे सामभ्य वाढते. 


त्याचे देखणे अधिकं स्पष्ट होते. दुरून पाहणाम्या वारसराला आधी एखादा 
बृक्ष घमग्रपणे पण अस्यष्ट दिसतो आणि तोच जरा जव गेल्यावर थोडा 
स्पष्ट दिसतो, तथापि त्याच्या फा्या, पने वीरे दयाला मोजता येत नाहीत 
त्याप्रमाणे अपरोक्षात ज्ञानियाखा चारहि पदार्थाची रवकूपे क्चावछी दिषठत 
होती ती आता थोडी स्पष्ट होतात, तथापि त्याचे अशोषविरोष मात्र त्याला 





१. ‹ सामान्य म्हणजे सत्तेसी थोर : विष्ठोषाखी न्यून : म्हणोनि 
सामान्य › ( रु. स्य, उद्भ ४२ ) 

२. ' येथेहि मल सारावे रागतः अविद्या भाद्यमढ भदणे नकगेःकाजे 

मागीडे जानी केरेःते संचरते द्वार विशेषपर्यत भसेचि ` (ल, स्थ, उद्ध. ४२) 


११. उद्धरण : ज्ञानमाभे ७७३ 

क 
अनून दिसत नाहीत, जीवस्वटपावर अलेले कर्मकाटिन्य (क्लेष पुसले 
गेल्यावर्‌ त्याजागगे जो कटिणपणा येतो तो) आणि जीवस्वरूप तो आता. 
वेग्तिगके पादतो, आपी नष्ट ज्ञाछेली अयोग्यता व॒ जोडकेटी योग्यता तो 
पाहतो. कोणती अयोग्यता यापुडे नाहीशी करायची आहः आणि कोणती 
संपादन करायची आहे हेदि स्याला दिसते. देवता व ईश्वर याचीदि स्वल्पे 
त्याला अशीच अधिकं स्वच्छ व स्पष्ट दिस्रायला लागतात. । 
कमंसृष्टि व विकारखष्टि प्ूणेपणे आधीन 

अपरोक्षक्ञानियाला क्मसष्टीच्या पुरुषदेवता व॒ विकारसशटीच्या खीदे- 
वता आधीन स्लाव्या होत्या; पण त्या बाह्यात्कारे, शाब्दज्ञान पेक्षा अपरोक्षक्ञा- 
नात तो साम््यपन्न क्षाल्यायुके व्या त्याचे काही करू शकत नन्हत्या. 
म्हणूनच त्या लाच्या आधीन च्षाल्या होत्या. (वि. १२८ }. पण त्याच्या 
मनात मात्र सेष होताच, एखादयाचा वैरी सबक स्चाल्यामुकरे दा चे लाच्या 
समोर काटी चालत नाही, म्हणून तो ल्याच्या्चौ वरूनवरून नभ्नपणे बवागतो, 
पण मनात मात आज नाही तर उदा मी तुदयावर सूड वेईन अरा विचा- 
राने जकफठतो, विकारखष्टीची व ॒कमसष्टीची स्थिति भपरोक्षज्ञानियाय्या 
बाबतीत अगदी अशी होती. पण पुढे तोच बलाढय चातु सम्राट स्ञाल्यामुले 
अत्यैत बलद्राली बनटेला असतो. त्याचप्रमाणे अपरोक्षन्ञानियाल खामान्यज्ञान 
होताच तो विशेषच श्रेष्ठ ्ञाल्यासुठे कमेखीच्या व॒विकारखष्टीच्या देवतांना 
त्याचे मनानेहि प्रतिक चितिता येत नादी. सामान्यन्ञानियाच्या वान्यालाहि 
स्या आता उभ्या राहू शकत नादीत. म्हणून तो या देवतापासून अगदी 
मोका होतो. ( तेयासिचि वेगा होय ; वि, १२८; उद्ध. ४३) 
देवखष्टि बाह्यात्कारे आधीन : अंतरी रोष 

अपरोक्षज्ञानात विकरारसष्टीची व कमख्टीची जीं अवस्था स्चाली होती 
तीच आता सामान्यज्ञानात देवसृष्टीची होते. दी दैवसृष्टि पूर्वी भपरोक्षज्ञनि- 





१. ‹ मागा दोनि सृष्टि अधिना जाछिया : तिया थोरषण कादी करू 
शकती : दद्‌ पारुखरे : परि मनीचे न रिटि: ते येथ भात्योत्तक भख 
खांडिली : यथा द॑दिया सबल जाङिया काही न करव परि मनी भाध्यासर , 
भके : आज ना तरी पाहे भातुदेक : मग तो च्छवर्ती जरिया. मनीहि न 

स्पुरे ' ( र. स्थ, उद्व. ४२) 


७७ महायुभाव तच्वक्ञान 





याला विद्रल्प होती. पण सरामान्यन्ञानामुे ज्ञानिया त्यांच्यपिक्षा साम्ने 
थोर द्योतो, म्हणून आता त्याचे दयाव्याखमोर कादौ चाद शकत नाही. 
आता याच्याशी आपण रंकपणाने वागणे हेच श्रेयस्कर असल्याचे 
त्या ओकखतात. म्दणून वरूनवरून तरी त्या सामान्यज्ञानियाच्या स्वाधीने 
होतात. ( जेचि विघ्न : तेचि आधीन : वि, १२८; देवरुष्टि अधीना होति : 
उद्ध. ४३). पण त्याच्या मनात रोष मात्र असतोच, तथापि, व्याति दैव- 
सृ्टीची सवशे देवता जी माया तिच्या मनातला राग काही केल्या जात 
नाही. पण ती आता सामान्यज्ञानियाला विघ्न कहू राकत नाही हेहि तितकेच खरे, 
साभान्यात ज्ञानियाच्या देदहातील मेदमांसखाचा हस 
सामान्यज्ञानाचा एक मदत्वाचा विदोष असा की; त्यामृढे ज्ञानियाचे 
जीवस्वरूप जसे अधिकाधिक मकछररदहित दोन स्वच्छ होत जति त्तसे 
लये प्रापंचिक शरीर दहि स्वच्छ ब्हायला लागत. ज्या अष्टभूतांचा त्याचा देह 
बनेला असतो लयातून समठमूते ददद्‌ नादीरी होतात व केवक प्रधान 
ऊर्फ कारणभूते तेवढी शिक राहतात, अथात्‌ , ददद त्याचा देह प्रधान 
भूताचा बनू कागतो, समढमूतांचा नाश होत असस्यामुके नेसगेक रीलया 
त्याच्या श्रीरातील मेदमांसदि क्षडत असते. आणि म्हणून, मेदमांसाच्या 
आश्रयाने राहणान्या पिंडस्थदेखील दकृदद््‌. निघून. जातावै, अशा रीतीने 
सामान्यज्ञान चरित दोहपर्यत ज्ञानियाच्या देहातील इद्रादिकाखालील सर्व 
देवर्ताच्या पिंडस्था निघून जातात. याहि दष्टीनि तो विकारसृष्टि आणि कम- 





२. ‹ दैव आधीन म्हणजे बह्मादिका वरूतिया. विश्वरूपा होतिया 
तिया येथ भनुसंगिका होति : हा भाम्दहाहूनि थोर जारा : यासि रंकपणे 
वर्तिजे ते नीके : म्हणोनि अथिना होति : मायेविये मनीचा रोख : चिन्न 
म करव › (ल.स्थ.उद्ध ४२) 

‹ सांमान्यजानियाच्या ठायी हंक्ादिका खाटुतीया मेदमांसख्पा 
देवता नाहीति ; काज विकारखष्टि कमसृष्टि वेगा : तैसा विक्लोषजानी : 
काजे देवंसृष्टि वेगा म्हणौनि : म्हणजे ब्रह्यादिकापासौनि विश्वपर्यत 
पिंडस्था नाहीति ° (ल.बं.उद्र.४२ ) ‹ शाब्दी दोनसखृष्टि विश्नरूपा : तियां 
भापरोक्षी अघीना : सामान्यी तियावेगदा म्दणने पिंडरथा ¦ अधिष्ठाने : मख 
यविगसखा जाका ; विश्चेषी तिया वेगडा होय : म्हणजे दैवसष्टी वेगा म्हणजे 
पिंडस्था अधिष्टाने या वेगा” (वि. बं. १२८) । ८ 
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खष्टिपासून वेगा होतो, विशेषज्ञानात ब्रह्मादिकापासून तो विश्चेपर्य॑तच्या 
पिंडस्था निघून जातात. म्दणजेच विशेषज्ञानिया इक्क देवसृष्टिपासून 
वेगा होतो-पुणेपणे भुक्त होतो. (विशेषज्ञानी दैवखष्टि वेगा दोएः उद्ध. ४८) 
म्टांचे क्चाव्दण : मद्टकर्मातीर साम्यवैषम्य | 

अपरोक्ष्ञानात ज्ञानियाला स मग्कर्माचे प्रल्क्ष दशन घडते. दारुके 
भापल्या मलिनत्वापासून भुरण्याची उत्कट उत्कंठा दयाला लागते, तथापि 
आपल्या कष्टाने तेये केवकं तो आपल्या कमाचेच क्षाठण करू शकतो; मल- 
क्षाढणासारी जावदयक्र असकेखी परमेश्वरप्रद्रृत्ति अपरोक्षात लामत नषत्या- 
सुक्े तेथे तो, इच्छा व तक्मक भघूनहि मलक्षादण करू ककत नाही. ती 
परमेश्वरप्रवत्ति सामान्यज्ञानात काभते. आणि म्दणून सामान्यज्ञानातच मवि 
क्षाठण होड शक्ते. अपरोक्ष आणि सामान्य या दोषटोत द्याने आपल्या सवे 
मसकरमौचे क्षारुण केले पाहिजे, पैष्ठी, अपरोक्षात तो कर्माचे तर सामान्यात 
मक्चि क्षाक्रण करतो ( सत्ता्ामान्यज्ञान मिढोनि अशेष कमं क्षाठण करी : 
अरोष मक क्षाकण करी ¦ उद्ध. ४४). एका इष्टी सामान्यज्ञानात सुद्धा तो 
^क्मा* चेच क्षाकुण करीत असतो. “मकः देखील "क्म" च होत. 
कारण तेहि जीवानेच “ केलेले 
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केरले ` असतात. मनक या दोहोत साम्यवेषम्ये 
बरीच आहेत. मल व कम या दोदोँचौ रचना जीवच करतो, पण मकछरचनां 
कोशातील किल्याप्रमणि जीवाला पणेपणे धनकारक होते, कारण मरौचा नाश 
तो स्वतः करू शकत नाही; पण कर्माचा नाडा मात्र मोग भोगून दयाल 
करतौ येतो. मलरचना हयी अन्ञानअध्याघरूप मानसिक क्रियेमुके होते; तर 
क्म मानखिक, कायिक व वाचिक अशा ननिविध क्रियामुके होतात. क्म ही 
कर्मभूमीत आणि तीहि युक्त मनुष्यदेहातच होऊ शकतात. मठर चनेचे तसे 
नादी, ती मनुष्यदेह नसतांना ( किंबहुना कोणताच देह नसतांना ) कम~ 

१. ‹ अपरोक्षी कम : सामास्यी मठ नाशी : दोन्ही शयी कमौचाचि 
मादयु: का जे मद्धातेदि कभेचि ्हणितदे ” ( ल. स्थ. च्ड ४४) म 

२. ‹ मजकमें वयाचेचि कर्तु : स ज्ेखा तेण जनिरा यथा कोढि- 
केवत्‌ : तैखी कर्मे न होति : तिये क्रियेतव › ( सदर) 
, . ३, ^एक शारीर मानसिक : एक नसुद्धे मानसिकव्वि : एका घुखदुःखे 
भोग : एका नाही : परि कम न चुके : दोदीतव मेके › (ठ, स्थ, उड. ४५) 
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भूमीच्या बहिर मायेच्या दरितस्वरूपाधारे होते. मठ हे भावहूप अतत तर्‌ 
करम अमावरूप असतात, कमे केल्याने सुखदुःखांचा भोग भोगावा लागतो 
तसा कवक मक्र चेशे भोगावा लागत नाही. जे केले जति ते कम॑ या 
अर्थाने मकालादि कमम॑म्हणतात व क्रियेलाहि कम म्हणतात. पण पिले 
दशरप्रृततिषुक्े मायादत्तसामथ्यीने होते; तर दुसरे जीव स्वतःच करतो. या 
दोनी कमाँमुढे म्हणजे मढामुके व कौमुदे जीव मलिन होतो. मढामुरे 
तो यक्षिणीपर्यत मङतो तर कमसु एकत्तिकेपर्यत मद्‌ शकतो. 
मटक्षाढण कसे होते 
यपैकी कर्मचि क्षाकण ज्ञानिया कसे करतो ते आपण पूर्वी पादिले. 
आता मढक्षाकण के होति ते पादू. सृष्टिरचनेच्या वेी ज्या कमाने जीव 
मठरचना करीत येतो लाच्या उल्ट क्रमाने सामान्यज्ञानिया स्यच क्षाढण 
करीत जातो. त्याने पदिव्याने विश्वमढ तयार केला आणि देवरी, यक्षिणीचा 
केला. तेब्दां अथात्‌, मणक्षाठणाच्या वेदी प्रथम दयाला यक्षिणीचा मढ 
षाठावा हगत्तो आणि रेवरी विश्चेचा क्षाठावा जागतो. मकरचना कर- 
तांना "मी विश्व आदे ° ˆ मी यक्षिणी आहे ` अही जीवाचौ कल्पना असते. 
मरक्षाकूणात या कल्पनेचाहि विपयौय होतो, म्हणजे “मी यक्षिणी नन्हे 
 ^मी विश्व नन्दे“ अशी खात्री त्याच्या ठिकाणी उत्पन्न होते. लयामुटे “मी 
यक्षिणी नन्हे" “मी विश्च नन्हे › असा उच्चार करीतकरीत तो क्रमाक्रमानि 
खगठे मक क्षाक्तो. मल्रचना करताना जशौ ईश्वरप्रवत्ति होती तर तौ 
` मरक्षाकणाच्या के्ठीदि लागतेचै. प्रत्येक माच्या क्षाठणाप्ताठी ईश्वराच्या 
पथक्‌ प्रथक्‌ परवृ्तीची आवरयकता असते, अथात्‌, सामान्यज्ञानिया प्रत्येक 
मठ क्षाठत अघतांना इश्वराला त्याच्याकडे लक्ष्य चवि लागते. ईश्वराचे 
लक्ष्य नसेख तर मठक्षाठण होऊच शकत नाही, भपरोक्षन्ञानात ज्ञानियाचे 
आपल्या मछावरीर तादात्म्य आधीच .फिटलेले षते, पण लयातून तो दयवेष्टी 
स 
१. ^ मन केसे क्षाकी : ना जेणेचि. क्रमे केतके सृष्टिराी तेएचे क्रिया 
करी : जे म्हणौनि बुक्षरा तेयाच विपर्याय म्हणि ` ( ठ. स्थ. उद्ध. ४४) 
२. " परि ह श्वराचे अवधान विरीष प्रवृत्ति छागे: का जे मढी हशरहेतु 
भसे म्हणौनि भ्रबरात्ति नासती ` (सदर ) 
~ ३. “ज्ञाने माच तादारम्य निवत : .खद्खद सुट : यथा. जाणतेया 
खख. बते : परि पर्दीथं न खडः” (सदर ) 
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मोक्रखा होऊ. . शकत नाही. दी मोकठीक त्याला सामान्यज्ञानातत मट- 
क्षाढणाने भिर्ते, 
आचमट्टाचे क्षाट्टण नादी | 

` सामान्यज्ञानिया आपल्या सवै मररचि क्षालण करतो ( शशेष' मर- 
षाण करी ; उद्ध. ४४. ) याचा अथं इतकाच की, त्याने केलेल्या ' सव 
मरीचे तो क्षाढण करतो. पण जो मठ त्यने केला नादीतोतो क्षद्‌ शकत 
नाही. जीवाने जे स्वतः केले असेख त्याचे क्षाठण र्किवा नाश त्याला कर्ता 
येणे शाक्य आदे. जे त्याने केलेले नाही, याचा नाश मत्र त्याला ' केन्हांहि 
करता येतत नाही (तेणे छवि ते तो फेडी : तेणे नादी लाविठे ते तयाचेनि 
न फिटि : उद्ध.४५ ) हा सामान्यं नियम अहि. अनंतजन्मीची सतासत व 
सलेपनिङप कम जीवाने केलेली असतात. म्हणून ती तो. नास. शकतो. 
विश्वेपासून तो यक्षिणीपर्यूत सर्वं देवतामक, अन्यथाज्ञानानेच का दोईनात 
पण जीवाने आपणहून लाबून घेतलेके अस्तत, म्दणून यचि क्षाछण 
तो कह शकतो. पण आयम हा जीवाने केटेखा नस्तो, तर परमेश्वरप्वृत्ति 
मुके मायेने केलेडा यसतो. म्हणून त्याचे क्षालण परमेश्वरप्रत्तीने च होते 
अविद्येबरोवर या आद्यमठाचा नाश परमश्वरच करतात 


जीव अन्ञानामुदे, आपणास चच पादिजे भसा जो अध्यास्त घेतो 
त्यामुढेच त्याच्याकहून मठरचना होते, एका मछरी तादात्म्य पावल्यावर 
पुन्हा तो (आपणास वचर पाहिजे” असा अध्यास परेतो आणि मायादनत्तसाम- 
ध्याने नवीन मढ रचून त्याच्याशी तादात्म्य पावतो. तेच्ां त्याला तो मढ 
जडतो. हे जडल्ठे मठ दोनच रीतींनी नादीसे दडः शकतात, एकतर अव्यक्त 
परमेश्वराच्या प्रवृत्तीने खषिसंहाराच्या वेधी; किंवा दुसरे, व्यक्त परमे श्वराच्या 
भ्त्रत्तीने सामान्यन्ञानात, एरवी नाही. ही -प्रठत्ती खाधून सामान्यज्ञानियानें 





१. विश्वम परंपरा सनुष्यमढपय॑त तेणे कवि : का जीवङ्त 
 श्रपच यातव : मग मनुष्यदेही ` कमे केली. ते रेप लाविकि तेतोफडी 
म्हणजे क्षालण करी ` (रु. स्थ. बद्ध. *४५ ) 

२. ‹ तेणे -नाहीं - लावला म्हणजे ` भाद्यमक : तो -दशवरपरव्रत्ति माया 
-खविखा म्हणोनि तो तथाचेनि नरि : तो इश्वर नासिती भविष्यां 


पाठी" (सदर) 
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सत्र मठे क्षाकण केठे म्हणजे ल्याची पूर्वीची अयोग्यता . नासून त्यामुके 
त्याला स्वतंत्र योग्यता होते. हयी योग्यता श्ञाटी म्हणजे त्याचे सामान्यज्ञान 
चरित होऊन तो विशेषज्ञानाला पान होतो. मग परमेश्वर त्याला विरोषज्ञान 
देतात, (यापरौ योग्य होए तेयासि परमेश्वर विरोषज्ञानदान करिती : उद्ध ४७) 


विशेषक्ञान म्हणजे काय ! 
विरोषन्ञान हे जीवाचे स्वार्तन्यमागधिरौल चौथे आणि शेवरचे पाडल 
होय, या ज्ञानात्‌ काही विशिष्ट क्रियांचे आचरण त्याच्याकटून क्षाठे म्हणजे 
मोक्षरूपी स्वातंत्य त्याच्या गक्यात माक धालणार. चारदि ज्ञानामध्ये हे सवै 
रष्ठ--विशेष असल्यासुके, किंवा ज्ञानाचौ ही सवैभरष्ठ अवस्था भसल्यामुके 
याला ˆ विशेषञ्चान › असे म्हणतात. वस्तुतः शाब्द, अपरोक्ष, सामान्य व 
विरोष ही निरनिरान्टी स्वतंत्र ज्ञाने आहत अमे मुढीचं नादी, ज्ञान एकच 
पण प्रत्येक पुढील ज्ञान ही मागील ज्ञानाची चढती पायरी होय इतकेच, 
त्यातदि, फार श्चलि तर पदिषे ज्ञान हें निव्वठ शाब्दिक असत्यामुे बाकीच्या 
तीन ज्ञानापासून वेगे काठता येल, कारण, हौ तिन्ही ( अपरोक्ष, सामान्य 
व विशेष ) यथा्थंतेने अपरोक्ष व अव्यभिचारी ज्ञने होत, तथापि शाब्द- 
ज्ञान काय रिवा बाकीची तीन ज्ञाने काय, ही मूलतः एकच आहेत. चहुपदा- 
रथाचे आरभ जे वास्तव पण नुसते शाब्दिक ज्ञान क्ले होते ते पुढील प्रयेक 
ज्ञानाच्या अवस्थेत अधिकाधिक स्पष्टपणे अनुभवाला येते. ती ज्ञाने देताना 
परमेश्वराकडइन पूर्वी दिले गेलेले तेच ज्ञानसाम््यं विज्ञानशक्तीने अधिकाधिक 
स॑पूणे केले जते, राम्दात जे सांगितले त्यापेक्षा अपरोक्षात निरलि, व्यपेक्षा 
सामान्यात निरे, आणि त्याद्धिपेक्षा विरेषात काही अगदौच निरे सागि- 
तले जति किंवा प्रलययाला येते अघे नाही. तर शब्दात जे सांगितले जति 
तेच परोक्षा प्रयक्ष होते; तेच सामान्यात अधिक स्प्टतेने अनुभवाला येते 
आणि विरोषात तर स्याचा अक्ता कोणताहि भाग राहत नादहीकौीजो 
° विशेष म्हणजे तयापरते नाही : अवध्या ज्ञानाचा विशेष : जीव- 
देवतापरमेश्वर तिही स्वरूपे सविशोष देखे” ( ल, स्थ. उद्व, ४७) 
२. ^ तरि काह चाद्ही वेगी ; म्हणे ना : विद्या एकचि : जे अपरोक्षी 
दिधली तियेचोचि सपूणेस्व होत जाये : भन पूणैत्व तवतव देश्षणे 
म्हणोनि विही उायी ज्ञानश्ञब्द्‌ " (ल. स्थ. उद्ध, ४७) 
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ज्ञानियाच्या द्छीरा भर्त स्वच्छपणे दिस्त नाही किंवा अनुभवाला येत 
नाही. रोवटच्या ज्ञानाला विशोषन्ञान म्हणतात ते याच कारणामुक्ठे, वाटसर 
ज्याप्रमाणे ज्ञाडाखाखी गेत्यावर, पूर्वी दुरून अस्पष्टपणे. दिसलेल्या त्या क्षाडाचे 
पाननूपान प्र शकतो व मोजू शकतो त्याप्रमाणे विशेषज्ञानिया चहुपदा्थचि 
अशेषविरेष अद्यत स्पष्टपणे पाहू शकतो, हा या ज्ञानाचा “ विरौष ° होय, 


मद सारावे छखागत नाहीत 

अपरोक्ष आणि सामान्य या ज्ञानाप्रमाणेच विशेषज्ञान देखील महा- 
पूजच्या प्रसंगी ज्ञानियाच्या दष्टीला इष्टि भिडवरून जीौवस्वरूपी संचरले जति, 
पण पूर्वीप्रमाणे जीवस्वरूपावरील मक यवेढी दूर सारवि छागत नादी. 
कारण सामान्यज्ञानात त्याचे क्षाकण स्चारेले असते, विरोषज्ञानात जीवाच्या 
चकाणी अयोग्यता असते, पण तौ अभावरूप असल्यामुढे दूर सारण्याची 
आवह्यकता निमीण होत नायी. तसेच, विरोषज्ञानाचा संचार करताना 
ज्याप्रमाणे मठ दूर कर्षि लागत नाहीत स्याचप्रमाणे अविद्या व आदिम 
याचाहि छेद करावा लागत नाही, कारण, एकदा अपरोक्षज्ञान संचरताना 
तो केटेलाच अघतो,. व्यविन्छी केलेले संचरते द्वार सामान्थात व॒ विरोषात 
देखील जसेचे तसेच असते. 
विशेषन्ञान क्ाल्यावरोबर ` 

विशेषक्ञानाचा संचार श्चाल्याबरोबर पूर्वपक्षा ज्ञानिया अर्त्य॑त सामथ्यै 
संपन्न बनतो, आणि म्हणून देवस॒ष्टि त्याच्या पूणेपणे आधीन होते. शाब्द्‌- 
ज्ञानात विन्नरूप असलेली कममंसष्टि व विकारसृष्टि अपरोक्षात बाह्यात्कारे स्वाधीन 
होऊन सामान्यात पूणपणे वश होते; ती मनानेहि त्याचे प्रतिकूल चितत 
नादी. (वि, १२३८ ). त्याप्रमाणे अपरोक्षात विघ्नरूप असलेली दैवसष्टि 
सामान्यन्नानात बाह्यात्कारे त्याच्या भाधीन स्ञाठेली होती; पण तीच आता 
ज्ञानिया विष प्रभावशाली ज्ञाल्यामुके मनातूनदि त्याचे प्रतिकृ र्चितत 
नाही. विशेषन्ञानिया तिच्यापासून पूर्णपणे वेगक्ा होतो. ( विशेषन्ञानी दैव- 
सृष्टि वेगका होए : उद्ध. ४८), ती त्याची मनोधमोने सेवा करते, कारण 








१. ‹ अपरोक्ष क्चावके देखत होता : सामान्यी नावेक ग्यक देखे: 
विश्षेषी सविशेष देखिरे : केवि दूरदर्शियाचेनि दष्टांते ' ( र.स्थ. उद्ध, ४७) 
२.०विश्ेषनानी मर सारावे न रुगतिः का ते मागाचि नासिरे(ल.स्थ.ड४७) 
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तो, आंता ईशवरांसमान स्चलेला असतो, तथापि, दैवसुष्टीतील त्या देवता 
त्याला ‹ ईश्वर › मानून त्याची सेवा करीत नादीत, तर हश्वराचा पुत्र या भाव- 
नेने सेवा करतात. दुसन्या एका दृष्टीने देखी विशेषन्ञानी देवसृष्टीपासून 
पूण॑पणे केगका होतो. सामान्यज्ञानात त्याच्या प्राप॑चिक शरीरातील भूताचि 
समल धक श्चद् लागे होते. म्हणून सामान्यज्ञानाच्या शेवटी व विदेष- 
ज्ञानाच्या आरंभी, त्याचा देह केवकं प्रधान उफ कारणपर माणूचा रिक 
राहतो. घमठांश क्षडत चाख्ल्यायुके शसीरातील मेदमांस नादीप्ते होते. 
त्यामुके मेदमांसाश्रयाने राहणाय्या पिंडस्था निघून जाऊ खागतात. सामान्य- 
ज्ञानात ज्ानियाच्या श्रीरातून विकारसृशीतील व कर्मसष्टीतील सर्वं देवतांच्या 
पिंडस्था निधून जाऊन तो ल्यापासून एूणेपणे वेगक्ा श्चाल्याचे आपण पाद्िल. 
विशेषज्ञानाच्या प्रार॑मी ज्ञानियाच्या देदातून बाकीच्या, म्हणजे दैवसष्टीतीट 
देवर्ताच्याहि. पिंडस्था पूर्णपणे निघून जातात. अशा रीतीने विशेषज्ञानिया 
दैवख्टीपासून वेगक्रा होतो, 
हभ्वराच्या सगच््या हाक्ति आधीन , 

दैवखष्टि विरोषन्ञानियाल्य आधीन श्ञाल्यामुके सवै चेतनाशक्ति, म्हणजे 
सगन्या देवर्ताच्या ब्रह्मांडस्था त्याच्या आधीन होतात. विक्रारसृषटि माणि 
कर्ेसुष्टि आधीच आधीन ज्ञलेली होती. आता; देवसृष्टिहि आधीन ज्ञाल्या- 
सुं देवताचक्रापेकी सवं देवता. व्याला पूणेपणे वश होतात ( सकखाहि शक्ति 
जाधीना दोति : उद्ध. ४८ ); इतकेच नाही तर त्याची विनस्रपणाने सेवा 
कू सखागतीत. पण “ स॑ शक्ति › वश होतात याचा अथं ˆ अन॑त बरह्माडातीटः 
सगल्या देवाच्या ब्रह्मांडस्था वश होतात अघे नाही, तर आपल्या ˆ एकाच 
्ह्यांडातील › सर्व व्रह्म॑उस्था वा होतात. या ब्रह्मांडस्था. विरोषन्ञानियाच्या 
आधीन: होतात यात आश्वं नाही. कारण, यवे त्याचे देशव व महत्त 
इतके वादलेले अखते की, प्रत्यक्ष परमेश्वरदेखील आपल्या सव॑ शक्ति, अथौत्‌ 
चेतना व जडारक्ति व्यार ज्ञान म्हणून देतात. फक्त माया व कपा या दोन 
शक्ति ते त्याला देत नाहीत. ( मायाकृपाग्यत्तिरि क्त परमेश्वर तेयासि सकाहि 
शक्ति दाना करीति : उद्ध. ५० ). परमेश्वराच्या “चेतना शक्ति * म्हणजे 
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च २, ‹ विशेषन्ञानी अधीना अपरक्षा म्दणिजेति : येचि बह्यांशीविया 
“ (छ. स्थ, उद्ध, ४८). 
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व्याजजवक असलेल्या खवे देवतांच्या आओढगण्यौ; भाणि जडाशक्ति म्हणजे 
अन्यत्राचेनि प्रमाणे स्याजजवकर असलेली सवै देवतांची सामथ्यै व अआपल्या- 
जवद्धील गुण वगर, मयिन्यतिरिक्त तो ह्या सर्वं शक्ति विशेषज्ञानियाच्या स्वाधीन 
करतो. त्यासुके या सव॑ देवतांची साम्य जणु त्याच्या चिकाणी येतात. त्या 
देवर्ताच्या ओकगण्या तर त्याची प्रत्यक्ष सेवा करायला येतात, पूर्वी ज्या 
ओक्रगण्या परमे श्वराचौ सेवा करीत होत्या त्याच विशेषज्ञानियाची भखग 
सारू लागतात, 
चेतनाशक्ति विहाषज्ञानियाखा पाहू शकतात काय १ 
विषन्ञानियाच्या रारीरातील समठ उक पूर्णपणे नाहीसे होउन 
त्याचा देह केवक्छ कारणप्रप॑चाचा राहतो; तसेच खामान्यज्ञानात त्याच्या 
जीवस्वरूपावरौरु षवे मठि नाहीसे चालले असतात, तेन्ां प्रश्च असा 
उद्भवतो की, विशेषज्ञानियाच्या स्वाधीन होन त्याची मनोधमनि सेवा 
करणाया या चेतनाशाक्ति म्हणजे देवताच्या ब्रह्मांडस्था व आओकरगण्या त्याला 
पाहू शकतात की नाही १ कारण, देवता नेहमी मराच्या आधारने जीवाला - 
पाहतात. तसे असठे तरौ देवता त्याला भाताहि पाहू शकतातच, फरक 
इतकाच की, मक असतांना त्याचे जीवस्वरूप त्यांना मलाधार दित अते, 
आता ते दिसत नाही; तर त्याचा कारणपरमा्णूचा देह दितैतो, व्यामुठे 
ईश्वरासमान असलेला हा कुणी विशेषन्ञानिया आहे एवे व्या ओकखतात,. 
तथापि, जीवस्वरूपाचे मल्ाधार दशन नसल्याने हा अमकाच जीव आदे हे 
लया भोकलू शकत नाहीत, दुसरे असे की, मठ असताना ज्ञानियाकंड त्या 
जीवत्वबुद्धीने पाहत होत्या. पण भाता मठ नसल्यामुके ष्टी जीवत्ववुद्धि 
नष्ट क्चाटेल्ी असते. 
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१. ‹ एकी कका चेतना म्हणजे ओर्गणिया › ( ल. बं. उद्व. ५० ) 

२. ‹ विश्लेष ज्लानियाते देवता देख ! : बाहेरीर प्रपंच भसे तव देखे: 
तर बाहेरील प्रपंच म्हणजे कारणाचेया परमाणू देह तदाधार देखत ¦ का विश्वादि 
मठ गे म्दणौनि : मग न देखे : म्दणजे विचा छेदिल्या मायाहि जीव न देखे : 
दुसरे : बादेरीर परपंच म्हणजे समठमूतां चा : तव तदाधारे देखती : देखती म्हणजे 
जीवत्वबुद्धि देखती : मग न देखती : म्हणजे कारणां चा प्रपंच उरे : मग जीवस्वबुद्धि 
न देखती ; तर कैसे देखती: ना जसे भो मूर्तीचे दशेन अस्तीनि पर अमुकेयाची पेते 
नेणती तेता ठाव › ( ल. बं, उद्ध, ४८) 
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माया कोपून उदास 
विरोषज्ञान स्चाल्यावर इतर देवता अशा ज्ञानियाच्या स्वाधीन होतात 


तकी माया मात्र होत नादी. कारण, एक तर इतर देवतांचा देखता आधार 
जो मठ तो नादीषा प्षालेखा अप्ततो. पण मायेचा देखता आघार ! अविद्या ? 
ती जीवस्वरूपी अजूनहि अघतेच. इतकेच नाही तर, मयेचा भं असलेला 
संलम्न तोहि त्याजजवक असतो. म्हणून जीवार तिचा अजून संर्बध असुतोच. 
अरा स्थितीत मयेची अपेक्षा यशी अघते की, ज्याला आपण तमाच्या 
बाहिर रो्रन देहात घातले व परोपरीचे साह्य करून ईश्वराजवनढ आणून 
पोचवले ल्या ज्ञानिया जीवान आपणाजवछ रद्रून आपला फठानंद भोगावा, 
त्याचसुके अपरोक्षज्ञानात मया त्याला विघ्र करून पाहत, आपला साध्यानंद 
एकदम दयाच्या स्वरूपी ती संचरते, पण ज्ञानिया तिला वश होत नाही.कारण, 
व्याला ईश्वयचीच आत असते. जीवाकटडून मयेची ही जी उपेक्षा होते त्यायुके 
ती त्याजवर रागावते व उदास होते, ज्याला आपण जन्म देऊन वाढविले, 
` पारुनपोषण कहन नाना परीनी रशिकविषे, तोच पुत्र आता मोठा श्चाव्यामुटे 
आपले एेकत नाही असे पाहून एखाद्या आला वाइट वारेते आणि मग त्याचे 
घाता काय ब्हायचे अघेल ते होगो असे म्हणून ती त्याच्याकडे लक्ष्य देत नाही. 
मयेची स्थितिदि अशौ अशते. तिच्यायेक्षा ज्ञानिया सामर्थ्याने व सुखानि, 
मोठा ्लेका असला नरी इतर देवताप्रमाणे तौ याच्या आधीन होत नाही. 
परमेश्वर हि विशेषज्ञानियाची सेवा करण्याष्ठाटी तिहा दयाच्याकडे पाठवीत नादी. 
जडाङहाक्ति आधीन 

परमेश्वर आपल्या चेतनाशक्ि जशा विशेषन्ञानियाला देतो तशाच सर्व 
जडाशक्तिहि देतो. म्हणून चेतनाशक्तीप्रमाणे जडाशक्तिहि द्ाच्या स्वाधौन 
होतात, पण `जडाशक्ति अभावरूप . अषल्यामुके त्या विरेषनज्ञानियाध्या 
सिकाणी ^बाणता. › तेच व्यति स्वाधीन होगे होय. या जडाशक्ति आपल्या 


ण न ५ + ५ 


१..माता पुरा भनेकेपरी शिंकविताहि युत्र ड्द न करी तेष्देढी तयासि 
भरूतेहि हो म्दणौनि उदासीन होये : तैले माया विन्न करून पाहिरे : 
परि तिचिया मोहरा नब्हेचि तेष्देनटी विया भास सांडी : याते उदास 
बाोरुजे ” (ल. रथ. उद्ध. ४८) 
ग आन जडाहि वदवतिनि होति : तर मभावरूपाचे वरित्व वधैनते 
केच १ ना तयाचा ठय तिये सामथ्ये बाणती › (ल, बं. उद्ध, ४८) 
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- गी बाणलेल्या आहेत हे विशचेषज्ञानियाला प्रत्यक्ष दिसत असते. दु्योधनाच्या 
 हातापायी “निधि रूप शक्ति होती यामुटे त्याचा हात ज्या द्रव्या कगेख 
ते अनंत पर्टीनी वाढत असे. म्हणून श्रीकृष्णाने राजसूय यज्ञाच्या वी 
द्याच्याकट्ून स्वाना दक्षिणा देववल्या, दुर्योधनाला या अभावरूप राक्तीची 
जाणीवदहि ननब्दती, विरेषक्ञानियाला मात्र आपत्याखा वह स्चालेल्या सवै - 
अभावरप जडारक्तींवौ जाणीव असते, तथापि, चेतनाशक्तीपैकी सश्र 
माया वे जडापकी सवत्र करपाद्या मात्र परमेश्वर श्ानियाला देत नादी. 
छ पाशक्ति का देत नाहीत ? 
चेतनाराक्तैत माया सव्र महि यात देकाच नाही. कारण इतर 
देवतांची सामथ्यं तिच्यात अतभूत आदेत. पण ईश्वराला ती प्रिय अखण्याचे 
कारण असे की, परमेश्वराच्या संसरण, उद्धरण व संहार या तिन्दटी श्वृत्तीचे 
कायं करणारी वर परमेश्वराच्या प्रत्येक अवतारात पुरस्थ होन त्याची अनन्य्‌- 
भवे पतित्रतप्रमाणे सेवा करणारी तौच आहि. तथापि, एका टष्टीने मयिपेक्षादि 
कृपाशक्ति शष्ठ आहे. कारण परमेश्वराखा तिन्दी शक्तीचा उज॑भटहोतो तोया 
कपाशक्तीमुकेच, अव्यक्त दैश्वराखा अवतार ध्यायला खवैणे व द्याने अवतार 
चेतल्यावर द्याच्याकटून ज्ञानप्रेमपात्र जीवाला भिवसणे, लाखा अधिक्रार 
घडवणे ज्ञान देणे, वगेरे सर्वै कार्ये तीच घडवून आणते. अशा या माया व 
कृपाशक्ति परमेश्वर विशेषन्ञानियाखा देत नाही ते का ? या शक्तिमिढाल्यास 
आपण आता ईश्वर बनलो असे जीवा टिल, भआपणाला अश्चक्य अशा जीवो- 
धरण कार्याकंडे तो वाह्वेल, आणि व्यासुढे खाध्यानदाला तो अंतरेल हून 
परमेश्वर जीवाला या शक्ति देत नाही असे आहे काय १ अर्थात्‌, नादी. या 
शक्ति विरोषज्ञानियाखा न देण्याचे हे कारण नादी. तर मुत या शक्तीीच 
८ अदेय आदित, म्दणून तो त्या देत नाही. राजा ज्याप्रमाणे आपल्या मुखा 


१. “ परि तो नेणेरू म्दणोनि भपरोक्ष शब्द जाला : यथा दुर्योधन ` 
( छ.स्थ.उद्ध.४८ ) । 
२. ‹ जडात कृपा थोर : चेतनात माया थोर : दोन्हीचे कार्य व्यक्ती 
व्यक्ती दिखे : हेश्वर्‌ अवतरिरे ते कृपाच की ` (ल.स्थ.उद्ध.४८) 
३. ‹ मायाङृ पाव्यतिरिक्त म्हणजे या दोन्ही वेगजिया करूनिः काज 
दिधरेया दुसरा हशर होर : जावाते उद्धरो रुगे म्हणौनि भदयाः 
‹ यथा रावो सक्तांग राज्य देः पर उपभोग खी नेदुी ` (ल, स्थ. उद्ध, ५०) 
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आपके सप्तांग राज्य देतो पण भापली पत्नी मात्र देत नाही, त्याप्रमाणे परमेश्वर 
ज्ञानियाला बाकीच्या जडा व चेतना राक्ति देतो परंतु आपल्या ठिकाणी 


पतित्रताप्रमाणे असलेल्या भाया व कृपारक्ति परमेश्वर विशेषन्ञानियाला देत नाद्य. 


या हात्तींचे क्षान साधनरूप व अन्ययस्वाने 


मायाक्रपान्यतिरिक्त सवै जडाचेतनाशक्तीचे दान परमेश्वर विशेष- 
्ञानियाला देतो ते केवढ साधनरूप असते. दानाचा पदां ज्याला दान 
दिङे त्याच्या पूणं मालकीचा होतो; तसे येथे नांदी. कारण साध्य प्राप्त क्ञाल्या- 
वर ज्ञानियाकटून दया शक्ति काद्रन घेतल्या जातात. शिवाय परमेश्वराजवेठ 
निधिरूपाने असलेल्या या शक्ति विशेषन्ञानियाला केव धभेरूपाने मिठतात, 
धर्मरूपाने मिकेली वस्तु आपल्या स्वरूपीची नखते, तर दुसरीकटून कामा- 
पुरती अंद्यलूपाने आणली असते. परमेश्चराने विशेषज्ञानियाला दिलेव्या 
सर्वं॑शक्ति अशाच धर्मरूपाने म्हणजे अंशरूपने दिलेल्या असतात, या 
केवकं त्याच्याच उपयोगापुरल्या असतात आणि म्हणूनत्या तो इतर।ना 
देऊ शकत नादी. परमेश्वराजवढछ लया निधौीरूपाने असल्यामुके तो लया राक्ति 
-अनेकं विशेषन्ञानिर्यांना एकाच वेकीहि देउ शक्तो. परमेश्वराकटडन या 
दाक्तींचे दान ज्ञानियाला विरशेषन्नान क्चाल्याबरोषर होते. सवंशक्ति तो एकदम 
देतो अते नाहो. तर अनुक्रमाने, पण पत्रकछेदनन्यायौने. शंभर किंवा हजार 
पाने एकावर एक टवून शस््राच्या घावाने ती जरी एकदम पण अनुक्रमाने 
छेदी जातात तश्चा परमेश्वराकड्न विशेष्ञानियाला सव शक्ति एकदम पण 
अनुक्रमाने दिल्या जातात. है दान देताना दानद्रन्यावरील आपली सत्ता 
परमेश्वर सोडीत नादी. सराध्यप्राप्तीन॑तर त्या तो परत चेतो. पण परमेश्वर अते 
करतो ते ज्ञानियाच्या कल्याणाादीच, साध्यानंदाचा उपभोग धेतांना जीवाला 
दुसरे कोणतेहि व्यवधान अखत। कामा नये. याच हेतूने तो ह्या शक्ति परत 
चेतो, मायाकपान्यत्तिरिक्त सवे जडाचेतना शक्तीचे ज्ञानियाला दान दिल्यावर 





११.५.८५, 


१. ' भापुली सत्ता सांडिरी नाही ? (ल. स्थ, उद्ध. ५०) 

२, ° म्हणौनि संपूणा : जीवी भंशता हवि एकास दिधस्या दुसरिया 
कां: ये अर्थी तिया भग्यया केङिया * ( सदर ) 

२. ' विशेषक्ञान देवखेवो शक्ति देति : यथा पत्रेदनन्यावो ` { सदर) 
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अर्थात्‌ , त्या ल्याच्या अधिनतवाने राहतात. म्हणजे अपे की, चेतनाशक्ति 
त्याला प्रमाण मानतात; विरोषज्ञानिया हा ईंश्वरासमान-पण ईंश्रर नब्दे-या 
भावनेने त्याची सेवा करतात, त्याची आज्ञा पालन करतात. आणि जडाशक्ति 
अभावहूप असल्यामु्े, विरेषन्ञानिया दयांना ^ द्र्य › म्हणजे “ˆ आभयभूत ` 
होतो, सुवास जसा वल्लाच्या 8िकाणी बाणतो तरा जडाशशक्ति विरोषन्ञानि- 
याच्या स्किणी बाणतात. (मग तो सककासदी प्रमाणदरव्य होए : उद्धः ५१). 
विज्ेषन्ञानियाचा चरमदेह 

विशेषन्ञानियाचा देह केव कारणपरमाणूचा असतो हे आपण पाहि- 
टच. याच देदाखा " चरम देह ' असे म्हणतात. ˆ चरम ˆ म्दणजे रोवटनचा, 
ज्ञानियाच्या देहाची ही आता अगदी शेवटची अवस्था असते. त्यात कोण- 
त्याहि आधिभौतिक किंवा आधिदैविक कारणांनी आता बदल होऊ शकत 
नादी. अपरोक्षज्ञान चरित होरईपर्यत ज्ञानियाचा देह समटप्रप॑चाचा असतो, 
आधिन्याधीनी त्यांत पुष्क फेरबदल होतात. तो पुकतो, तापतो, रोडावतो, 
फुगतो, फोड़ वौगेरे येऊन व्रणांकित होतो, शख्रादिकांनी छेदलभेदला जाऊ 
शकतो, लयानंतर सामान्यज्ञानातदेखीरु हीव स्थिति पण थोड्या निराव्या 
कारणान होते, त्या प्रापंचिक देदातील समक अंशा ड्‌ लागल्यापररे याते 
मेदमांस नाहीसे ब्दायला लागते व लयाचा वणं पाट कतो. या स्थित्य॑तरा- 
तून गेल्यानं तर विरशेषन्ञानाच्या प्रारंभी ज्ञानियाचा जो केवक कारणपरमा्णुचा 
देह उरतो-तो मान्न " चरम ?-देवटचा. शरीराच्या लया अवस्थेत आता 
कशानेदि पाल होऊ शकत नादी. केवठ कारणांचा देह असल्यामुढे तो 
विश्वेच्या ब्रह्माडस्थेप्रमाणे, क्वा देहवियावैताच्या देहाभ्रमाणे सुवणेमय 
असतो, त्याचा छेदभेद्‌ कुणाराहि करता येत नाही. तीक्ष्ण रारे त्यात सखुप- 
खली तरी ती आरपार निघून जातात, पण ला देहाला धक्छाहि कागत नाही. 
अशा या शेवटच्या अवस्थेतीक देदहातूनच ज्ञानियाला आता मोक्षप्राप्नि 
व्हायची असते. या देदावर विरेषज्ञानियाची बासक्ति असते असे नही; 





१. ‹ विया विदोषं दृष्टि याते देखती : परि स्वामी है ना "(र .स्थ.उद्ध.५१) 

२. " चरम म्हणजे एक्छीक ड चे : म्दणजे उन्तमाकडचे : विरवेचे देह सेवर 
कारणाचे जाणावे ” (ल. बं, उद. ५१) 

३. " तया देहात असे : परि तयाचे तादात्म्य नाही : मान केव्यतरहोन 
सके › (क, बं, उद्ध, ५२) 
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घण त्यातून त्याला मोकठेदहि होता येत नाही. हा देह सोडून नवीन देह 
रचण्याचे व त्यात प्रवेदा करण्याचे सामथ्यै अपरोक्षविद्यार्वतापरमाणे विशेष- 
ज्ञानियाजवलहि असते. पण तसे करण्याची त्याला आता गरजच नसते. 
` कारण नवीन देहात शिषून त्याने काही भोग उपभोगायचे म्हध्टे तर तक्षी 
त्याला इच्छाच नसते. सै उपभोग त्याने शाब्दज्ञानातच ओकारीसारखे 
त्याज्य मानून सोडले भघतात. म्हणून या चरमदेदात राद्रूनच विहोष- 
ज्ञानिया अन्हेराचे दुःख भोगून मोक्षप्रात्ति क्न पेतो. 


चरमदेह युक्त की अयुक्त ! 

हद्विये, अःतकरण इ्यादीची अधिष्ठाने व मेदमांसाधारे राहणाभ्या सर्व 
पिंडस्था आता निधून गेलेल्या अषस्यामुठे विशेषन्ञानियाचा “ चरमदेह * 
अयुक्त होतो कौ काय आणितो जर अयुक्त अमे तर त्या देहानि त्याला 
मोक्षप्रापति करून घेता यें काय भरी शंका येणे घाहजिक महि. पण तिचे 
उत्तर स्पष्ट आदे. एक तर ज्याअर्थी परमेश्वर या देहात त्याला प्राप्ति कहन 
देतात त्याअर्थी तो युक्त अघलाच पोदिजे, हे युक्तत्व त्याच्या दिकाणी आता 
संपूणेत्वाने असलेल्या ज्ञानराक्तीसुके येते. श्हणून त्याचा चरमदेह युक्त च होय. 


चरमदेहात अब्हेराचे दुःख का ? 

मायाकृपाव्यतिरिक्त सवै शक्तीनी युक्त अघलेस्या, चरमदेह स्थित 
विरेषन्ञानियाला प्रत्यक्ष मेोक्षप्रापि द्येण्यापूर्वी अजून बेरेच दुःख भोगवि 
लागते. ( आद्यमढ्युक्त चरमदेहस्थित छृपास्पदीमृत होउनि असे : उद्ध.५२). 
त्याची मठकमं नाद्दीशी स्षालेरी अप्षखी तरी आयमट, अज्ञान, अविया करेचा 
नार होगे अजून रिष्टक अते, यांचा साद परमेश्वराशिवाय कुणी करू शकत 
नाही. लयास्राटी ज्ञानिया परमेश्वरक्रपेला पात्र चाट पादिजे. पण तो तस्ता पक्त 
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१. ‹ चरमदेह ते योग्यताकारक होय की नन्हे; तो विचार : दोन्ही 
अर्थी उपपत्ति भसति बहुता : इतर भाधार भसे : ्राक्षी ते योग्यतादेही 
ब्हावी : भानये देही स्थिती असे : म्हणजे वतैमानत्व अते : म्हणौनि तेथ 
युक्तप्व असे : आन ब्रह्मवियेकरूनि सामथ्यं भवेति अके असे म्दणौनि योग्यता- 
कारक बोटवि : सा विश्लेष भसे : या शअसणेयाचितव योग्यता बोरावी ' 
( ख.ब.ऽद.६२) 


११. उद्रण : क्षानमागे ८७ 


५. 





होण्यासाठी अदाप पूणपणे शुद्ध क्षालेला नघतो, अनंत सृष्टीतीर कर्मे त्याने 
क्षाछली हे खरे, पण द्याखेरीज वचनभंग निषेधाचरणादि कोय्यवधि परमेश्वर- 
विषयक अपराधांनी त्याने परमश्वराची संति जोडरेखी असते,अयोग्यता संपादस 
केलेली असते, जन्मजन्मान्तरीच्या `कभलेपाचि कठिनत्व अजुन जीवस्वकूपावर 
शिक असत, हे रखकर नाहवे कते होणार ए पू चष्टीत परमेश्वराने त्याला 
ज्ञान दिले असूनि ते त्याने योग्य रीतीने धारण कटे नाही, तो 
प्रमादी बनला, बरे प्रमादियाच्या अवस्थेत प्रेमप्राप्तौचे कोणतेहि उपाय त्यानि 
केले नाहीत; शाब्दज्ञान क्ञाल्यानतर ला ज्ञानियनि इतर अनेक श्रेष्ठ. 
जञानियांची व॒ भक्ताची अंतःकरणे पोली पण उपरतिपूक प्रायशित्त 
केले नाही तर. लयच्या त्या पापाचा प्रसव वाढत जाऊन देवरी 
इश्वरमूर्तीचेहि हनन द्याजकडून घडते. त्यामुे त्याला नित्यनरकाचे दुःख 
भोगति छागे, हे दुःख भोगुनदहि त्याच दोषाची अयोग्यता व खते जौव- 
खहूपी बाणतात. ती न्ट दोण्यासाठी चरमदेहात अब्देराचे दुःख भोगणे 
त्याला अवदय भसते. एखायाला अधिकरणाच्या सुखाने बोध स्ाटेला भवतो, 
अशा असननिधानीच्या शाब्दज्ञानियाने शाघ्चशानाचि षन केलेले अघे तर 
बचनरूप परमे्वराखा संत येते, त्यामुके पुढे व्या ज्ञानियाखा शाख्वेचन 
रोकर समजत नादी, समजले तरौ उमजत नादी, उमजले तरौ त्याच्याकटन 
शांगला भाचार होत नादी. त्यापरके तर परमेश्वराची सति वाढतचै जति. 
तो प्रेमाच्या उपार्याना अतरतो, म्हणज ज्ञानियामक्तांच्या संरक्षणाघारी प्राणा- 
पेण करणे, त्याची छभरूषा करणे वैरेचा दाला योगच येत नादी. म्हणून 





प्रतिसृष्ट ज्ानात चेतन्ये पोञिरी : मूर्तिंहनन्े घडटी: 
अयोग्यता य दुःखावाचोनि न नासे ' ( सदर ) 

तरि श्ाब्दक्तानिया असन्निधान : वरि कोले अपराधाचिया : 
वचनरूपा इेश्चराची आज्ञा सगो नेदावी : वचनरूप परमेदवर उदास साखा 
वरि तर पडे : हेश्वराचया खती प्रेम भवर : प्रमाद होय: प्रसवत प्रस्षवत 
निल्यनरक होति ' ( वि.२५.१२० ) 
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पुे केवढ “ ज्ञानी › होऊन त्याला आचार करावा लागतो, अशा स्थितौतून 
विेषजञानापर्य॑त तो जाऊन ° पोचला म्हणजे त्याटिकाणी त्याला आपल्या 
पूर्वीच्या प्रमादाच प्रायधित्त भोगवे रागते. यावे्टी परमेश्वर त्याचा अन्दर 
करतात, त्याच्याकडे दु॑कूनदि पाहत नाददीत. अशा अब्ेरदुःखाच्या तठमढीत 
त्याला आनत काक घाटवावा लागतो. तेच त्याने निदोषि आचार केला 
अस्ता तर त्याला प्रेमाचे उपाय घडे असते, त्याभे परमेश्वराचे प्रेम 
प्राप्त योजन कपास्पद होऊन रादण्याची गरजनच उरी नसती, कारण, प्रेमी 
भक्ताला हे दुःख नाही. सारांश, परमेश्वराचा हेतूच असा कौ, शक्यतोवर 
श्ाब्दज्ञानियने विदित आचारने प्रेमाचेच उपाय जोड वे प्रेम प्राप्त करून 
चेन कृपास्पदीचे दुःख चुकववि. त्याने शाब्दश्ञानात काय दिवा ततपूर्वी 
काय परमेश्वराला खंति येऊ देऊ नये. तशी ती येऊ दिली तर ॒विशेषज्ञानात 
परभेश्वराकहून त्याला अश्ेराचे दुःख भोगवले जते; त्यारशिवाय गत्यंतरच 
नते, ज्याअर्थी ज्ञानिया हा प्रेम प्राप्त करून न चेता विरेषज्ञापथत येन 
पोचला त्याभर्थी त्याने पूर्वी अशा अनेक खति जोडलेल्या भसल्या पादिजेत 
है उघड आहे, त्यांचा नाश करण्यासाठी परमेश्वर त्याचा यवी भन्देर 
करतात. ते त्याच्याकडे मुरी दंकूनखुद्धा पाईत नाहीत, या अ्डेराचे विरेष- 
ज्ञानियाखा अत्य॑त दुःख होते, 





अन्हेराचे दुश्ख कसं भोगतो 

, शानिया साध्याच्या जसजसा जवक जातो तस्तशी त्याची, सर्म बंधना- 
तून मुक्त होण्याची तठमढ वाढत जति. विरोषन्ञानात ही तकढमठ अगदी 
पराकाषटेला पोचठेी असते. अशी मोक्षाची तकमर विरषन्ञानियाला विशेष 
लागी असताना परमेश्वर त्याचा मुदामहून अन्दर करतात. ते त्यावर 
उदासीन होतात, व्याच्याविषयौ आपल्या अंतःकरणात निष्ठुरता धारण कर- 
तात, “ अगाघत्व ° व ˆ चक्रवतिंत्व › स्वीकारतात, स्थान, भिष्घु, प्रसाद, वासनिक 
या चतुर्विध साधनांच्या उपेक्षेने जोडलेखी ज्ञानियाजीवाचौी भयोगता नष्ट 
करण्यासाठी परमेश्वर ˆ अगाधत्व "एक प्रकारचा निष्टुर गंभीरपणा धारण 
करतात, आणि ज्ञानानंत्तर जीवे स्वतःखा मोठा मानू लगतो, इतरां ची म्हणजे 
अधिकरणाचीयुद्धा कनिष्ता मानतो, भापल्या मोटेपणाने इतराना अडवून 


११. उद्धरण ; कज्ञानभाे ४८९ ` 
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पाहतो वगेरे दोरषानी जोडलेल्या अयोग्यतेचा नाश करण्यासाटी परमेश्वर 
° चक्रवर्तित्व ° स्वीकारर्तात, एखादा सर्वकर्तुसम्थं चक्रवर्ती, त्याला कुणा- 
चीहि गरज नसल्यामुढे, जसा इतरांना तुच्छ टेखतो--त्याची उपेक्षा करतो 
त्याप्रमाणे परमेश्वरि मोक्षाघारी सोत्कंठ ्चङेल्या विहेषज्ञानियाला अन्हेरतो. 
त्यामुके त्याला परमेश्वरपरवृत्तीचा अत खगत नादी, लाची मोक्षाची 
आशा जवकजवक तुखते, त्याला आपल्या सराधनाचा आधार मोडल्यासारखा 
वाटैतो, ल्यामुठे तो अधिकाधिक दुःख करू लागतो. ल्याच्या तक्मटीशुे 
तो इतका दीनवाणा दिसतो की, त्याला पाहून कोणालादहि त्याची कौव यावी. 
आपल्या साघनदात्याने उदासीनता व निष्ठुरता धारण केलेली पाहून दुःखाच्या 
तक्मने तो या स्राधनदालयाला मान्य असलेल्या दुसय्या अवताराकडे 
जाऊन ^ माद्या साधनदात्याला उदासीनता सोडण्यास् सांगावे › भहणून 
द्याची प्राना करतो. निदान त्यांनी तरी व्याला प्राप्ति करून दाबी अशी 
तो विनवणी करतो. पण अयोग्यतेचा नाश क्ञाल्यावाचून कुणीच त्याचा स्वीकार 
करीत नही. दुसरे असे की, ज्ञानियाच्या बाबतीत या दुसन्या अवताराच्या 
सिकाणीहि पदिल्या अवताराची कणव विवा खैत उरतच असते, एषादे वी 
परमेश्वर अवतार स॑पवितो किंवा अन्यत्र बीजे करतो त्यव्दी तो भापल्या 
ज्ञानियाला दुसन्या अवताराजवठ निरोवतो. उदाः त्रीचकधरस्वामीनी नाग- 
देवास श्रीगोविंदप्रभूजवठ निरोवठे होते. अशा वेढी त्या ज्ञानियाविषयीची 

१. ‹ दोनि खाय अगीकरीती : अगाध जान चक्रवर्तीं होती : असरमीया 
वरी अगाध : गाकरेपणे तरि चक्रवर्तिं होति › "ममता न आापङ्वे म्हणौनि 
अगाध : निचाडिवा चक्रवती हे दोन्ही अगीकरीखी › (वि. स्थ, १३० ) 

२. ‹ अगाधिवा आस तुरी : चक्रवतिं म्हणोनि आाश्रयोचि मोडिदा ' 
(वि, स्थ. १३०) 

३. ‹ सग भवताराते विनवि : जे तेयासि मान्य... ते म्हणती तेब्डेछि 
कगीकरीती तववरि वास्त न पाहति हा ठाव वे्ही अब्देर : तवपर्॑त भवतार 
भसे: ना असे रेसेहि आति : मग बजे ते अवांतर : तेचि मूर्तिं उरे अजु 
जे; नाते बीजे करीती तरि अवतारा निरोचिती : तेथिचि खंती कणव 
क्षगिकरिती :... काजेया अवतारा निरोचिती तो बीजे करी तरि तो 
भाणिका निरोवी : एका भवताराची सखतकणव भवघा भवतारी विक्षवे 
म्हणोनि तेहि अब्देररिती › ( सदर ) 
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पिस्या अवताराची जी खत किंवा कणव असेर तौ या दुसन्या अवताराच्या 
दिकाणी विस्रावते. यानेहि बीजे करून ज्ञानियारा तिसन्या अवताराजवक 
निरोवले तर द्याच्याहि ठिकाणी ती संत कंवा कणव विसावते. असे असल्या- 
मुके कृपासदीभूत क्षलेल्या विशेषञ्ञानियाने कुणालाहि विनव्िलि तरि ते 
त्याचा स्वीकार करीत नाहीत, यामु खाये दुःख विशेष. वाढते. समोर 
सुर भोजन वाहन ठेवलेरे असूनि ते भपणाछा सेवन करता ये नये, 
इतर लोक मात्र त्यावर, चापून हात मारतात हे पाहून जते भापले दुःख 
वाढते तस मोक्षप्राप्ति जवठ अलिली असुन-तो आपणाला . भिद नये, ब्रह्म 
स्वरूपात पावन क्लेल्या जीर्वानी ते स्वच्छ भोगीत असवि हे पाहून याची 
तठकमढ व दुःख दुणावतात. प्रमातीक अपरोक्ष, सामान्य व विशेष ज्ञानियांना 
(प्रेभियाना ) पाहून आपण कप प्रमाचे उपाय केके नाहीत असे म्हणून तो विशेष 
शोक करतो. विशेषज्ञानियाची परमेश्वराच्या अन्दिरातील दुःखात्मक तकम 
तौ ही दीय. घारांश, परमे-राने -अब्हेरल्यानंतर विशेषज्ञानियाच्या छिकाणीी 
आते व उत्कंठा विशेष तीव्र दते. आरत म्हणजे ईशरप्राप्तीची चाड; 
दश्रान्यतिरिक्त इतरांची खे ही दुःखासारसखी वारणे ही “भर्तः; आणि 
इश्वरप्रापि शीघ्र ब्हावी अशी तकमक म्हणजे (उत्कंमः. ही दोन्ही 
विरशेषश्ानयाच्या ठिकाणी तीत्र असतात. | 


कृपास्पदीभूत होऊन अनंतकाठ्छ दुःखभोग 

विरोषज्ञानियाकद्न मोगरे जाणरे अन्हेराचे दुःख विविध असते. 
ईश्वराने आपला अन्दर केला हे एक दुःख, निषेधाचरणासुके अचेतल्या अयो- 
ग्यतेचे दुरे, विधिभंगागुे अचलया अयोग्यतेचे तिसरे, भणि व्याच्याच 
जोडौखा ब्रहमप्राप्तीच्या भार्तेमुक्े व ॒उत्कटठेसुरे होणारे चौथे अशी विविध 
दुःखे भोगतांना बिशेषन्ञानियाका एकक घडी युगासारखी वाटते. म्हणून तो 
हे दुःख “अनंत ” काक्पर्य॑त भोगीत अघ्तो भे म्दणतात. आणि ते खरेहि 
आदे. कारण, केवठ दुःखाच्या तीवतेमुद्धेच नब्दे तर काकराच्या प्रदीरतेमुकेहि 
हा काठ खरोखरच " अन॑त “ भसतो, दे अनंतत्व ज्ञानियने पूर्वी जोडलेल्या 
घंतरायावर अव्लबून असते. बोध ज्ाल्यावर ˆ असतीपरी › आचरतांना 
एखाद्या वचनाचा लहानसा भाग जरी भगला तरी साधन्वताच्या पुनःसंबं- 
धाला अतराय होतो. उद्‌: विकार च्या वचनातील आचार करताना घाधन- 
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व॑ताने जर विकाराचा वारंवार उद्टेख केखा व याच स्थितीत तो मेरा, तर 
विकार, रस, अभिमुख व सेवना-या चार विभागातील एका विभागाचा भग 
केट्याबदल एका चैतन्यफलाचा म्हणजे एक कोटौ वाचा अंतराय होतो; म्हणजे 
त्या योगब्रष्ट ज्ञानियाला एक कोटी वर्षांनी पुनभसंबंध होतो. दोन भागाचा 
भग ज्ञारा असल्याघ दोन कोरटीचा, तीन भागांच्या भंगाने तीन कोरी वर्षाचा 
संतराय होतो. आणि ज्याला एका चेतन्यफठाचा तराय स्षाला असेल त्याला 
त्याच्या आचारभेदावरून, त्या फडाय्या दुप्पट किंवा तिप्पट काठ कषास्पद 
होन अन्हेराचे दुःख भोगवे लागते, हा काठ ˆ अनंत › नन्हे तर कायं! 
व्याति या दुःखात आतेता व मोक्षप्रापतीची उत्कंठा विशेष असल्यामुले तो 
विरोषच अनंत वाटत असल्यास आश्वये नादी. या दुःखभोगाशुले, भातैते- 
मुदे ब उत्कैटेसुक्े विश्ेषज्ञानियाचे रिकाणी असलेल्या स्थे अयोग्यता नादीशा 
होतात. परमेश्वराची उदासीनता व खंति जाऊन त्याला त्या विशेषज्ञानिय।ची 
कीव येते. ते त्याला अनुकूल होतात, आता याला याचे साध्य प्राप्त करून 
यवे अरण सदय इच्छा त्यांच्या मनात उप्तन्न दोडन ते विकशेषन्ञानियाविषयी 
कृपा धारण करतात. ( मग परमेश्वर तेयासौ कृपा करीति : उद्ध. ५३ )} 


छृपाशक्तिने मूठाविद्येचा छेद 

अयोग्यतेचा नाश स्षास्यामूे, विकशेषज्ञानियाला सता मोक्ष यावा 
अघा मनोधमे परमेश्वर प्रथम धारण करतात, नंतर कृपाशण्तीचा अगिकार 
करून विषन्ञानियाच्या जीवस्वकरूपी दष्िद्रारा तिचा संचार करतात आणि 
मग त्या कृपाद्चक्तीच्या णीनि त्याच्या मूढाविदिचा छेद करतात. (मग 
परमेश्वर भापुलिया कृपाशक्ति करूनि तेयाची अनादिअविद्यचेदरु करीति : 
मूठाविद्यकिदु करौति ‡ उद. ५४ ). ही जीवस्वरूपीची अविद्या मूठचीच 
असते; भ्दणजें जेन्हांपासून जीव भह ते््हापासून त्याच्या स्वरूपात 








॥ + 


१. " अन तकाल म्हणितदया : योगञ्रष्टासि फएटाचा तराय : तथापसि 
चथा द्विगुण तिगुण : सकर वचनाचा पादांश मगिरा तयासि कढाचा 
डतराय : पादांक्ञ अनुष्टिरा तेथ तीनं अगिरी तयासी विगुण हे जो 
प्रस्तुत शादी ` (वि, स्थ. १३०) 

२. ‹ शक्ती करूनि म्हणजे तियेते भंगीकरूनि : मनोधमु भान र्टी : 
यथा प्रेम? (र, स्थ, उद्ध, ५४) 





न 
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अविद्या कल्वटेषी अषि. दुसरे असे की, जीवस्वरूपीची संतासंत सामुभ्री 
कार्याल येण्याला हीच अविया मु अते; म्हणूनहि ती मूढावियौ, जीवाच्या 
दिकाणी.“ जीवत्व ° श्दणजे सुखदुःखग्राहकत्व येते तेहि या मूठाविदयमुङेच. 
तिच्याघ्रुेच जीवस्वरूपीचे अज्ञान कायांला येते; लया अज्ञानाभुके भन्यथा- 
ज्ञान निमीण होते; या अन्यथाज्ञानामुेच भायमढ लागतो; आणि आयम 
लागल्यामुके इतर मढ लागून जीव चतुर्विध कम॑फठात जातो. या सवै 
गो्टीना भविद्याच मृटकारण भसल्यामुठे तिला मूषाविद्या भसे म्हणतात. 
ही मूट्धाविद्या भनादीची असली तरौ, जीवसंलम्न द्यी जशी स्वतंत्र स्वरूपे 
असून दोन वातीप्रमाणे एकत्र क्षञेटौ आहेत तशी जीव व अविद्या ह स्व्त॑त्र 
स्वरूपे नाहीत. तर जीवस्वरूपाच्या ठिकाणी अविद्या युक्तत्वाने (युक्त = दोन 
वस्तूंचा योग ) अते. तसेच, जीवस्वरूपी अज्ञान हे अभावरूपाने भाणि 
म्हणून वंतत्वाने भसतते, (वततव = स्वरूपगत भमावरूप धम. ). अथात्‌, 
कृपाशक्तीने जीवाच्या मूराविदयेचा नाश्च केल्याबरोबर दयाच्या अन्ञानाचादहि 
नार परमेश्वर करतातच. (अज्ञानछदु करिती उद्धः ५४) 


अन्ञानाचा छेद 

अवियेचा नाश होताच अज्ञान नाहीसे होते, हे वाचून कियेर्काना 
भसे बाटण्याचा संभव आहे की, ज्ञानियाला ईश्वराने आपके ज्ञान दिस्या- 
बरोबरच त्याचे अज्ञान नाही कञाले होते, मण आता नासलेले अज्ञान ते 
कोणते १ याला उत्तर अघे की, ज्ञानियाला ईश्वराचे ज्ञान स्ञाल्याबरोबर त्याचे 
अज्ञान नाही होते खरे; पण ते पूर्णीशनि बरोबर नाही. भवि्ाछेद दो 
पर्य॑त जीवाच्या ( ज्ञानियाच्या ) ठिकाणी हे अज्ञान अभावरूपाने भघतेच, 
जीवाचे हे अज्ञान तीन प्रकारचे अते. एक अविद्यारूप उफ भावरूप 
अ्ान; दुसरे जीवस्वरूपीचे अभावात्मक अज्ञान; आणि तिसरे ईइश्वराने 
दिलेले ज्ञान गमावल्यामुले होणारे भन्ञान म्हणजे अच्युताचे अज्ञान, अविद्या 


^ ५ 


१. ° मूनाविद्या म्हणजे सुीची म्हणोनि ..सकठा वोक्षटेया गोमरेया 
मूढ : इयेचे कायं जीवस्व : सुखदुःखमाहकत्व भक्ानाचे भन्यथाज्ञान' (सदर) 

२. ‹ परि दोन्ही वेगगाली ; भविद्या भान जीव रेतसे छाभमैक : जैसे 
जीव भान चेतन्य वेगलाली भसती मग मिकति : म्हणौनि मृढाविद्या 
म्हणितली : दोन्ही एकाचि मूढ सांगितर्‌े ' ( ल. स्थ, उद्ध, ५४ ) 


+ 











१९. उद्धरण : ज्ञानमां ४९३ 


न न 7 च ध ~ च ० = सज ~ ~ ^ ~ + ~ ^ ~~ 91 


रूप अज्ञान हे भावरप आहे. ते मलाला कारण होते. जींवस्वरूपीचे अज्ञान 
अमावरूप आदे, ते अष्या्ांलां भवा अहंभावाला कारण हेते. आणि अच्यु- 
ताचे अज्ञान हे स्वग, नरक, कर्मभूमिं व मोक्ष या चतुर्विध कम॑फकाना कारणं 
होते, ईश्वराने आपे ज्ञान दिल्याबरोबर जीवाच्या ठिकाणी अलेले अच्युताय 
अज्ञान तेवेडे नादे होते. पण बाढीची दोन शिष्टक अतताच. तौ आता 
अविेदाने नाहीशी होतात. तथापि, अजूनदहि विशेषन्ञानिया अन्ञानापासून 
सर्वस्वी मोका ्चाला अवे म्दणता येत नादय. कारण, यारिवाय त्याच्या 
स्किणी अजूनदहि आणखी तीन प्रकारची अज्ञाने अताद, (१) प्रमसाधन 
संचरतावरोबर भक्ताला दोणा-या छुखाचे अज्ञान, (२) भक्ताला होणाभ्या 
अनुभूतीचे अज्ञान, आणि (३) स्वतःच्या म्हणजे ज्ञानियाच्या घाध्यातील 
खुखाचे अन्नान. विरेषन्नानियाच्या अविदयेचा छेद करून त्याला साध्यानद्‌ 

दिल्यावर दोवटचे अज्ञान नादीसे ह्यते. पण भक्ताला मिकणान्या साधनाचच्या 
व साध्याच्या आर्नदाचे अज्ञान मात्र मोक्षप्राति क्चालेस्या ज्ञानिया जीवाला 
निरंतर अघतेच, ते कधीहि फिरत नादी. | 


अक्ञानछदाने अन्यथाज्ञानाची व अविद्येची टि 
मूढाविचषुढे जीवस्वरूपीचे अज्ञान कायौला येते, भक्ञानामुके 
न्यथाज्ञान निमौण होते, भन्यथाज्ञानासुठे भायमठ लागतो व आध- 
मढाष्ठुके जीवत्व कायरूप होते, दे आपण पादिङेच. अविद्या छेदल्यावर 
तिच्याभुके कायौरा येणारी अज्ञान, भन्यथाज्ञान, आयमकठ व जीवत्व दौ 
समै ( पाचपिन्ची ) कमाक्रमाने आपोआप वुदरून पडतात. ( अज्ञानशदेकरनि 

१. “ अज्ञान जीवी दिरूप शशाब्दल्ञानिया देवतेसारसखे आन भावरूप 
म्हणजे फेडावया अहै म्हणौनि : केवि ® परमेश्वर अनादि आवया छेद करिती मूखाविधा 
छेद करिती ` यास्तव भावरूप म्दणितचे : अपरोक्ष सामान्य विरेषश्ानिया्त 
भावरूप म्दणती › (ल, स्थ, निवे, १०) 

२. ' एक भविद्या : एरु जीवस्वरूपीचे : ते भभ्यासाक्ि कारणः 
अविद्या ते मगा कारण : भच्युताचे चतुर्विधासि कारण : भापुरे ते 
अन्यथाज्ञानालि ` (र. स्थ, इद्ध. ५५) 

३. ‹ विश्चेषसानियाकि तीन अज्ञाने ; भक्ताचे साधन साध्य अनुभूति 
( क, स्थ, उद्ध, ५५) । 
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अन्यथाज्ञानत्रुरि दोय : जीवत्वत्ुटि होय : उद्ध. ५५). उदाः उतरंडीतीर 
वरच्या खै मडक्याना खालच्या एका मडक्याचा मुख्य आधार अस्तो. ते 
खारुचे मडके जर फोडकले तर वरची सवै मडकी आपोआप खाली येतात व 
समै उतरंड गडबद्भन फुटते. ( तक्छिचील हाणितेया वरिचील पडे : उतरंडौ 
गडबड ‡ उद्ध. ५६). त्याप्रमाणे अविद्या, अज्ञान, अन्यथाज्ञान, जयमन्ड 
व जीवत्व या पाच मडक्यांच्या उतरडीतील स्वांत खालचे मडके अवियेचे 
असते, ते एकदा फोडले, अथात्‌ मूक अवियेचा छेद केला तर॒वरची चारदि 
मडकी म्हणजे अज्ञान, अन्यथाज्ञान, आययमठ व॒ जीवत्व (मागे पा. २६ 
पहा ) ही गडगद्भून पडतात व फुटतातै, त्यांची आपोआप त्रुटि होते. या 
सर्वाच्या नाशाबरोबरच ज्ञानियाच्या चरमदेहाचादि नाशा भापोभाप होतो. 


जीवाची मायापारंगतता 

अशा रीतीने परमेश्वर ज्ञानियाला मायापारंगत करतात. ( यापरी . 
परमेश्वर तेयाति मायापारंगत करौति : उद्ध.५७ ). अविद्येचा छेद होन जीव 
बरह्मस्वरूपाधारे रा कागतो. त्यामुले माया त्याला पाहू शकत नाही. कारण 
मयेला जीवाचे आवयाधार दशन अघते. तो आधारच आता नाहा शाल. 
बस्तुतः जीव तिच्या व्यापक स्वरूपातच असतो. तथापि आता तो त्यापासून 
मोका होतो, दुधात टाकठेले फुरणे ज्याप्रमाणे त्यातील पाणी तेक्डे आक- 
धून घेतात लाप्रमाणे त्रय॑श्ञात असलेला जीवे अनिदयाछेद्‌ क्चाल्याबरोबर 
बरह्मस्वरूपाशी समरस होतो. त्या स्वरूपाच्या आधारे तो राहू लागतो, म्हणजे, 
तो त्रय॑श्चापलीकडे जातो अते नन्दे; तर तरय॑शात राहूनच तो मिल स्पश 
देखीर करीत नदी, 
साधननिवृत्ति 

मायापारंगत होऊन ब्रह्मखरूपाधारे राहू छागल्यावर ज्ञानिया जीब 
मुक्तच श्लाखा म्हणायचा. तथापि, भजून त्याखा साध्याचा आनंद प्राप्त 
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„ १, बडीकू आधार मोडरेया वरिचीर रचना मोक : भविध्येवरि 
चाची रचना : अन्लान : अन्यथान्चान : भाद्यमक : जीवत्व ` (छ. स्थ.उद्ध.५६) 

२, ‹ पारंगत म्हणजे तियेचा स्वरूपात असानि वेगा : यथा दधात 
खणे : उदक घेती परी स्नेष्ठ नेधेती : तेसा स्वरूपे वेगढा : तेथ भसौनि 
परि जीव मायेसी नातके " ( ल.रथ.उद्ध.५७) 
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व्दायचा आदे. तद्पूर्वी लाची साधननिदृत्ति हणे आवद्यक सतते, ( साध्या- 
विया प्राप्ती साधन निवर्ते ; उद्ध. ५८ ). आपल्या सखीला तिच्या ्रिय- 
कराच्या शयन्मदिरांत आणून पोच विल्यानंतर दूतींनी तिथे राहण्याचे कारण 
कराय ? त्या निघून गेल्यारिवाय ती प्रियकराश्ची रममाण होत नद्यै. अआणि 
तिचा प्रियकरहि तोपर्यत तिखा आपला मानंद देत नाद्य. साधननिद्रत्ति 
सलाल्यावरच साध्यानद्‌ पृणेपणे मिक्तो, एरवी नादी. ज्ञानियाला ब्रह्मस्वरूपात 
आणून सोडणारौ एकूण तीन साधने असतात. एक, ज्याने व्याला अपरोक्ष 
ज्ञान दलि तो परमेश्वर अथवा ती श्रीमूर्तिं; भपरोक्षदाह्याने ज्ञानियाला दुखन्या 
श्रीमूर्तीं जव निरवले असेल तर ती दुसरी श्रीमूतिं क्षानियाचे मुख्य साधन 
होय. अगदी आभी परमेश्वराने दिचेहे ज्ञान हे दुसरे साधन व या साध- 
नाच्या आचरणामुदे प्राप्त क्षलेटी योग्यता हे तिप्तरे साधन होय. ज्ञानियाला 
ब्रह्मानंद प्राप्त दयेण्यापूवीं दयी तिन्दी साधने निवृत्तं होतात. 

परमेश्वराचे किंवा ओीमूर्तीचि सेवादास्य वरे करून ज्ञानियाला आता- 
पर्य॑त याचे स्मरणदहि करवि लागे. पण आता याची गरज रादटिकेटी नसते. 
म्हणून श्रीमूर्तिं ज्ञानियापासून दूर होते. देव श्रीमूर्तिं निवृत्त होणे. ज्या 
परमेश्वरावताराने ज्ञानियाला ज्ञान दिले होते व्याने ते ज्ञानियाजवह्न परत 
आपणाकडे भकपून चेणे हे ज्ञानाचे निवृत्त होे दोणे होय. आणि योग्यता निवृत 
होते म्हणजे ती नाहीशी द्योते. ती अभावात्मक अषल्यासुके, जीवापासून 
बेगन्ली होते, किंवा श्रीमूर्तीत विलीन होते असे नादी; तर तिचि पूणपणे 
रूपांतर होते. हे दोनतीन अथानौ खरे आदे, एकतर प्रयेक ज्ञानामधे मिल- 
विली योग्यता व्याच ज्ञानात निवृत्त होते म्हणजे फिरते. उदाः शाब्द 
ज्ञानाच्या परिपूणैतेने प्राप्त श्षालेस्या येग्यतेमुद्े अपरोक्ष होते, इथे हे 
दुसरे ज्ञान स्ास्याबरोबर ती योग्यता न्ट दते असे म्दणता येई; 
किंवा एका योग्यतेमुठे पुदील साध्य प्राप्त सलिले अघले तरौ ती योग्यता 
मष्ट होत नाही, तर साध्या रूपांतरित होते भसेहि म्हणत्ता येद. भणि 
तेच बरोषर आदे, खाख्ची परीक्षा उन्तीणं होन वरच्या वर्गात गेल्या 
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१. ‹ साधन निवर्त म्हणजे खट यंतरीची सुख्य : चहुजानात जोडी 
९ }००१ ४५ क भ 
५ भान ते जणे जोडिली ते सानचक्ति : स्वरूपात पावलेया परमेश्वर 
ती या नावे निवतः.उपसाधनासदहित सख्य साधन भीमूर्ति"(ल.स्थ.उद्ध५८) 
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विद्या्याची पूर्वीची योग्यता नष्ट होते भसे नाही. तेब्दां प्रत्येक ज्ञानात 
जञानियाने जोडलेल्या घव साधनभूत योग्यताचि, साध्यभूत येोग्यतेत रूपातर्‌ 
होति. हेच योग्यतेचे फिटणे दोय. ही योग्यता फिटणे अत्यंत आवरयक् असते. 
कारण, तौ फिरल्यारिवाय, म्हणजे बाध्यात ह्पातरित स्ञाल्यारिवाय ज्ञानि- 
याका स्राघ्यान॑द भोगता यायचा नादी. योग्यता म्हणजे प्रियतमेन प्रियकराच 
मन आकर्मून वेण्यासाटी नेसलले संदर तलम रेशमी वलै होय. प्रियकराने 
ते वेच्र केडल्याबाचून जशी ती चरी संभोग योग्य होत नाही, त्याप्रमणि 
श्शछवर ने योग्यता फेडस्यावाचून म्हणजे. ती साध्यात रूपांतरित केल्यावाचून 
ज्ञानियाला साध्यान॑द नाही. या योग्यतेला जवनिकाहि म्हणता येल, जवनिका 
दूर केलौ तस्व आतील पदार्थ॑चि दष्िसुख लाभते. तसे योग्यता रपातरित 
ज्ञाखी' म्हणजेच साध्यानंद होतो. + 


अयुभवअक्षानाचा नाश 

श्रीमूर्ति, ज्ञान व योग्यता दही साधने निवृत्त ज्ञाल्यावर ज्ञानियाला 
आता ब्रह्मानंद मिढायचा हे खरे; परण अजून एक क्रिया व्दायचौ शिद्टक 
आहे. योग्यता फिटस्यावरदेखीर ज्ञानियाच्या रिकाणीौ अनुभवअज्ञानाचें 
बंधन रिक अते. हाच ˆ साध्याचा अश्चनब॑ध ˆ होय, तो अषल्यामुठे 
ज्ञानियाल ब्रह्माद्‌ भोगता येणे शक्य नाही, म्हणून परमेश्वर ज्ञानियाला 
अनुभव ज्ञान देऊन--ब्रह्मानंद भोगण्याचे रस्तनारूप द्वार जीवस्वकूपी करून- 
अनुभवभ्चानापासून किंवा साध्याच्या अनज्ञानवरंधापासून लाला मोक्ठे कर- 
तात, म्हणजे मोक्ष देतात. गद्ून पडलेली ही सगरी बंधने याता कायमची 
नाशी स्लेखी असतात. अथात्‌, ज्ञानियाला मोक्ष कायमचा मिढलेला 
असतो. तेथून त्याला पतन नाही. अनुभवन्ञान देऊन अनुभवअह्ञान नाहीसे 
केल्यावर मग मात्र इश्वर हानियाला ब्रह्मस्वरूपाचा आनद प्राप्त करून देतात 
हा ब्रह्मानंद म्हणजेच शानियाचा साध्यानंद होय, ( ज्ञानियासि ब्रह्मीभूत 
करीति : उद्ध ६१) 


१. ^ विश्चेषीची ते वाकिपिस्थानी : येथ राणीयेची उपपत्ति : राणी 

सेजार पातरेया मोगसमयी वारछीपि ते रायासीच फेडणे : तेसा परमेश्वर 

योग्यता फेडिती ` “ ना : भसीक्षया सुखासी भाङ राह : यथा जावनिका 
( ऊ.स्थ.उद्ध,५८ ) 
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ब्रह्मानेदाचा दवैताने उपभोग 

दृधराकडून ज्ञानियाला “ ब्रह्मानंद › मिकरणे म्हणजे द्याने ज्ञानियाला 
आपल्या पाठीशी घालणे होय, ( ज्ञानियासि पाठीसि प्रालीति : उद्ध. ६२). 
पाटीशशी घातलेल्या शरणागताची सगटी दुःखे नाहीशी होतात; तशी ज्ञानि- 
याची सगद्छी द्ग्ल आता नाहीशी ्चटेटी असतात. परमेश्वर भक्ताला जो 
आनंद देतात तो पोटशी धरून-म्हणजे ईश्वर सवकूपात व्याला मिसद्छबून; तर 
ज्ञानियाला दिलिला ब्रह्माद्‌ हा पाटीश्चौ घाहण्यासासरखे होय, अथौत्‌ , पाटीशी 
घातलस्या शरणागतपिक्षा पोटाश्छी धरलेल्या आपल्या लाडक्या ठेकरावर्‌ 
इश्वराचे प्रेम स्वभावतःच अधिक असत. ( शरणागताचा दशंत १९१२) 
भक्ताला मिदकणान्या आनदापेक्ना ज्ञानियाला मिरुणारया ब्रह्मानद कमी 
प्रतीचा असतो हे सांगायका नकोच, पण याच ब्रह्ार्नदात ज्ञानिया आता 
मिसकतो-समरषतो~बुडी देखन त्यात तो हरपून जातो; पूर्णपणे भ्रात 
होन तो हा ब्रह्मार्नद्‌ उपभोगू लागतो, ( ज्ञानिया ब्रह्मी भिस्छे : बडी देः 
उद्ध. ६४ ), अविद्यायुक्त' असलेल्या “ केवढ › जीवाचौ अविद्या छेदल्या- 
नतर तो ˆ कैवस्य * बनतो आणि हे ˆ जीवकेवल्य › “ परफैवल्यात ° त 
रममाण दते. ( एकु जीक्रेवल्य : एकु परमवस्य : जीव कैवल्य ते परकैवस्यी 
रमे-वरि. १३१). पण या रमणरूप व्यापारात जीवत्रह्माचे दोधाचिहि स्वतंत्रत्व 
कायम अते; ते नष्ट होत नादी. जीव ब्रह्मात समरस ज्ञाल्यामुके याचे 
स्वरूप पाक्टते ञे नाही. तर एखाद्या विस्तीणं सरोवरातीट षाण्यात्‌ 
तेलाचा थंब पडला म्हणजे तो जता आपला स्वर्तत्रपणा कायम ठेवून 
त्यात हरपून जतो, याप्रमाणे अलयं व्यापक व विशाल अशा ब्रह्मस्वरूपा 
ज्याने बडी घेतरृली आहे अप्ता जीव त्यात हरपून जातो, तो प्रक्ष ब्रह्म 
होत नादौ माणि ब्रह्मस्वरूपाएवडाहि होत नाद्य. परिसाल लोहाचा स्प 
क्ञाह्यावर ोदाचा गंज व कटिणपणा जातो, व्याला नवीन वर्णं व तेज शाप्त 
होन सवर्णं हे नवीन नाव प्राप्त होते; पण तो स्वतः परीस मात्र बनत 


१. ‹ पाठिसी म्हणजे भलंतिक दुःखापासोनि रक्षिका : यथा शरणा- 
गत > ( ल, स्थ. उद्ध. ६२) 

२. ‹ यथा तल्यात तेखाचा थेब घातका : तो हारपोनि गेखा : उदका- 
चेनि बाहुल्ये ` (ल. स्थ. च्ड. ६४) 
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नादी, ( परिसाचा दृष्टांत ११०). तेच जीवनावेहि आहि. स्ाध्यप्राप्तीनंतर 
ज्ञानिया जीव आणि ब्रह्म या दोधांच्याहि केवछत्वाचा नाञ्च न होता ती एक्मेकात 
मिसरलेटी भसतात;आणि यात जीवस्वहूप ब्रह्मस्वरूपाचा आनंद भोगीत असते, 


स्वरूपाघार अनद्‌ 

प्राप्तीरा पोचरेल्या जीवांना आपल्या स्वरूपाच्या आधारे आनंद देणे 
हा ईश्वराचा विरोष होय, जीव जीवना जो आनंद देतात तो स्वकूपाधे 
नव्हे. कारण, लाची स्वरूपे निरानेद्‌ अघतात. अथौत्‌ , जीवाला जीवापासून 
आनद होतो तो त्यांच्या प्राप॑चिक देदच्या संयोगने. देवता जीवफलियाखा जो 
आनंद भोगवितात्त तोहि त्यांच्या प्रापंचिक मूर्तीच्या संयोगानेच, निःप्रप॑च माया 
ही प्राप॑ंचिक मूर्तीस्या आधारे जीवाला न धरता आपल्या स्वूपाधारे धरून 
त्याला भापले सुख देते खरे, परण तेथें जीव सकठमदयुक्त व अविदायुक्त 
अततो म्हणून ती त्याला सुख देऊ दाक्ते. भथौत्‌, तेयेदहि प्रप॑च्त॑योग 
अहिच. जीव मटरहित व अविद्यारदित ज्ञाखा म्हणजे चिजडच नब्डै तर्‌ 
अव्यक्त मायाहि त्याला आपल्या स्वरूपाधरे धरू शकत नादी व आनंद देऊ 
राकत नादी. तसे केव परमेश्वरच क राकतो. आणि म्दणून कैवल्यरूप 
जीव व्रह्मस्वरूपाराी समरस दोऊनच त्याचा आनंद उपभोगतो. 


श्वर स्वस्वरूपी रमे - 

लोकिकात एक जीव दु्व्या जीवाच्या संयोगाने आनंद भोगीत अषता 
दुसरा जीवहि रमणकूप आनंद भोगीत असतो, त्याप्रमाणे ज्ञानियाजीव 
ब्रह्मस्व्पारी समरस होऊन आनद उपभोगीत असतांना ब्रह्मस्वरूप देखील 
जीवाशी समरस दोन आन॑द्‌ उपभोगते असे मत्र नादी, कारण, एक तर 
जीवाचे सरूप निरानंद आहे. स्यास्या संयोगने ब्रह्माला अनद्‌ तो कोणता 
द्योणार दुसरे अ की, ब्रह्मस्वरूप हे निगुण व॒ अविक्रिय भसषव्यामुकते 
याला विकार उदूभवूच शकत नाही, ते आपल्याच आन॑दात निरतर रम- 
माण असते, ( परफैवल्य ते स्वख्रूपी रमे : वि. १३१). दूध आणि ताक्र 
एकन्नित क्ञाल्यावर दोहोचेहि सलीलत्व पालन तिसरेच काही निष्पन्न होते, 
तस्ते जीवब्रह्माच्या स्वरूपमीलनाने होत नाही. कारण, ही दोन्ही स्बू्पे निलय 
अदित, त्यामुके या मीलनातदहि जीवाचे जीवत्व नष्ट होत नाही व ब्रह्मच 
बरह्मत्वहि नष्ट होत नाही, कारण, नित्य वस्तूचे स्वभावधमे कधी पार्स्त 
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नाहीत. घृततैलाच्या मीलनात दोदचेहि मू स्वरूप कायमच राहते की नाही १ 
ईश्वरस्वरूपाप्रमाणे त्याचेच अगमूत असटेके ब्रह्मस्वरूपहि सवौतीत अदि. 
आणि म्हणून इतर स्वहूपात भिसष्टनहि ते द्याच्याहून वेगफे असते, अथौत्‌ , 
मोक्षाला पौीचलेल्या जौवस्वहू्पात मिसद्नहि ब्रह्मस्वरूप वेगङऊेच असते. 
तथापि, त्यात भिसख्ठेल्या, फेवकत्वाने असलेल्या जीवाला त्याचा भानंद्‌ 
मात्र उपभोगता येतो. या साजात्याच्या संमीलनाने त्यांची मू्रस्वह्पे भग 
पावत अघतातं अपे नाही. उदा : इंश्वरस्वरूप व ब्रह्मस्वरूप दही साजात्यत्वाने 
मिसष्लेटी आहेत तरी त्यमु. त्यांचे स्वानंदरमणत्व व केवढ्व भग पावत 
नाही. त्याचप्रमाणे जीबन्रह्माच्या मीटनान॑तर जीवाचे व ब्रह्याचेहि केवकत्य 
भग पावत नाही. सारांश, अशारीतीने मोक्षप्राप्तीला पोचलेला ज्ञानिया ब्रह्म- 
स्वरूपात नि्दून, आपले केवछत्व ग पावन देता ब्रह्यानंद निरतर 
भोगीत असतो. या स्थानापामून दयाला च्युति नाही, हेच द्यावे संपूरणं 
स्वातंत्य हीय. याचे उद्धरण कायमवे श्चले यात दका नादी, 


प्रकरण १२वे 
उद्धर्ण-मक्तिमागे 


पी 1 ~ 


तो भक्त-चक्रचुद्ध : मिया केरा रूटेवड 

तेयाि नादी कब्हणाचा पाड : चराचरी 

महणोनि ए ससारी : जयाते माक्ची भक्ति-श्री जआकंकरी 

ताचि एकत्र राणीव करी : आनंद-मङदीचीं (उ गी.८०९,८१२) 


जानापि परेम उत्तम 

उद्धरणाचे उफ़ अच्युतपदप्राप्तीचे मुख्य उपाय दोन. एक “ज्ञान? व 
दुसरा “ब्रम, प्रेमालाच “भक्ति ” असेहि म्हणतात. (प्रेम बोलिजि : भक्ति 
बोलिजे ‡ उद्ध. १४). ज्ञानमागे हा परमेश्वराचा बहि्याग आदे, तर प्रेम उफ 
भक्तिमार्गं हा त्याचा अतयांग अहि. यापैकी ज्ञानमागचि निरीक्षण मागीर 
प्रकरणात केले. आता भक्तिमागाकडे लक्ष्य देख, ‹ ज्ञानापसि प्रेम उत्तम ? 
(वि. मा. ३०) असस्याघुटे ज्ञानमागपिक्षा मक्तिमा्ं रेष्ठ होय, हे सांगा- 
यलाच्च नको. एकं तर ज्ञानमागे हा अतिशय कषटप्रद आहे तसा भक्तिमार्ग 
नाही; आणि दुसरे असे की, ज्ञानमागौने अच्युतपदध्राति होत असली तरी 
केवर बरह्मस्वरूपाचा आनंद मोगायला षापडतो, इशरस्वरूपाचा नाद्य, हा 
इ श्वरस्वरूपाचा आनंद भक्तिमार्गनि ईश्वरखरूपाची श्राति करून घेतल्यानेच 
मिक्तो. बह्मसखसूप हे ईश्वराच्या पादीग्रमाणे तर इश्वरस्व्प हे पोटाप्रमाणे 
भदे. भथोत्‌, ब्रहमस्वरूपपक्षा ईश्वरस्वूप श्रेष्ठ होय; आणि ते प्राप्त कल्न 


व 
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देणारा भक्तिमार्गं ष्ठ होय. ज्ञानमागने केव " चेतन्यपर › ब्रह्माची 
प्राप्ति होति, तर भक्तिमारगाने ˆ परन्रह्म › परमेश्वराचौ प्राप्नि होते. 


दुसन्या एका दृष्टीने विवार केला तर प्रेमपिक्षादहि ज्ञान भेष अघल्यवि 
दिसून येल. कारण, ज्ञान मोचक भदे ( वि, मा. १ ) तसे नुसते प्रेम मोचक 
नाह, पण प्रमात ज्ञान हे अत्भूत अतेच. या ज्ञानयुक्त प्रेमातील ज्ञानसाध- 
नच उद्धरणाटा उपयोगी पडत, याच दृष्टीने श्रीचक्रधरस्वामीनी प्रमारा ज्ञान 
असे म्हटले आहे. उदा : ˆ आत्मज्ञाने मोक्ष “ (वि, १३२) या सूत्रात 
भक्ताचा आत्मा असलेला ईश्वर, त्याचे ज्ञान म्हणजे प्रेम दाहि अथं अभि- 
प्रेत ओहि. तसेच “ एकि विद्या ते ब्रह्मविद्या ° (विया. मा. ६ ) यात ज्ञानमार्मं 
सूचित असला तरौ देवरताच्या अतर्यागवणनात हे सूत्र आल्यामुके यातचा 
संबध परमेश्वराचा अत्थाग जे प्रेम त्याच्याकडे वस्तुतः आहि. तेन्द्रं लया 
ठिकाणी विदा म्हणजे ज्ञान हा शब्द्‌ प्रेमास्राठीच वापरलेला दिसून येल. 
तथापि, ज्ञान हे नुसते ज्ञान असते तर प्रेम हे नेहमी ज्ञानयुक्तं असते. 
ज्ञानासहित असलेल्या व्रेमाहाच “प्रेम ° हा सव॑घाधारण शब्द आहे. हे प्रेम 
ज्ञानपिक्षा सर्वर्टीनी ष्ठ असते यात संशय नाही. 


प्रेम म्हणजे काय ? 

प्रम म्हणजे आ्य॑तिक आवड, इंश्वराचा वियोग होताक्षणीच ज्या 
भावनेने भक्त तात्काढ प्राणलयाग करतो लया भावनेला प्रेम असे म्हणतात. 
प्रमाकाच भक्ति असेहि नाव अषि. ( उद्भ. १४). बोधाची उत्तरावस्था 
म्हणजे ज्ञान तरी प्रेमाची उत्तरावस्था ही भक्ति होय, ज्याला जुकताच 


१. ^ भक्तासी प्रेमची प्रधान कीः: ज्ञने काह कायः ते तव अनुषगिक 
येताए : म्हणे नाः चोखाठपण ज्ञानेवाचोनि नादी : म्हणोनि ज्ञानच प्रधान 
(वि, स्थ. १३२) 

२. “एवे प्रेमातेचि ज्ञान रेते म्दागितले ; म्हणौनि ज्ञान प्रधान : तेचिकेवी : ना: 
भार्मक्ञान येगे न्ययि : तेकते: ना: मक्ताचा आत्मा ईश्व : तयवि ज्ञान हणजे 
देखणे : एवं आत्मज्ञान ते भक्तानि जल : तेणे श्वाने मक्तासौ मोक्ष म्हणजे भनुभूति : 
आन एकाच जद्याविद्या येणे न्याये प्रेमात्ते ब्रह्मातिया म्दाभेतली ? ( पि.बं.१२२) 

३, ‹प्ेम म्हणजे आवड : तरि ते चि केक्ती ; ना तीये आवडीतव वियोगी मुरः 
म्हणजे साधनदात्याचा वियोग दोताचि देह त्यजी : रेसे दे प्रेमलक्षण केले" (ल.ब.द.१२) 


५०२ महालुभाव तच्वन्ञान 





बोधसैचार श्चलेला आहि तो कोमलबोधव॑त; पण शाल्नश्रवणाने ज्याचा बोध 
दृढ श्चा तो जरठबोधव॑त उफ ज्ञानी; व्या्रमाणे लुकताच प्रेमस॑चार क्षालेला 
मदुष्यजीव तो कोमरप्रेमी पण तदनतर ब्रह्मवियेचे निरूपण रेकून छतः- 
करणात हृढावला म्हणजे तो जरण्परेमी उफ भक्त होतो, परमेश्वराविषयी 
प्रथम " भावड ° निर्माण होते. ्यापासून पडे “प्रीति” उद्भवे. या प्रीतीचा 
परिपोष "प्रमा "त हयोऊन त्याचे रूपांतर भक्तीतै होते. अर्थात्‌ , आवडीची 
उत्नरावस्था ती प्रीति; परतीची उत्तरावस्था ते प्रेम भाणि प्रेमाची उत्तरावस्था 
ती भक्ति होय. उदाः बोणाब्राईने श्रीचक्रधरस्वामीच्या आशर्यवार्ता सांगि- 
तल्यासुके बाइपताच्या अंतःकरणात खामीविषयी आवड निमौण स्चाली. 
म्हणून स्वामीना मी केन्हां पाहीन असे तिला क्रले होते. पुढे ख्वामीची भेट 
क्षाल्यावर त्यांना ती आपल्या मढात घेखने गेल. तेन्हां तिची आवड बाहून 
तिचे प्रीतीत रू्पातर क्षि, या ्रीतीमुङ्ेच स्वामीना ती आपणाजवद्ून जाऊ 
देत नन्हती. तिची ही प्रीति बवाढतावाढता तिचे भवरस्थातर प्रेमात क्षल. 

ल्यायुढे ती स्वामींचा विरह सहन करू शकत नन्हती. या प्रेमाला ती पात्र 
होताच तिसम्या दिवशी श्रीचक्रधरस्वामींनी तिला प्रेम्॑चार केला, नंतर 

बाईसाच्या प्रेमाते पयवसान भक्तीत क्षाठे, ( रौ. च. एकाक ७५ पूर्वां १-३ ) 


ज्याने मूछाधिकार जोडला असेल ्याला परमेश्वर ञान देतात त्याप्रमाणे 
ज्याने प्रेमाधिकार जोडला असेल त्याला ते प्रेम देतात. (एका प्रेम संचरीति 
उद्भ. १३). हा प्रेमाधिकार पुरभजनाने आणि विषयत्रेमाने जोडता येतो. 
त्या अधिकाराप्रमाणे एक ककिकेचा, दोन कच्ठिकांचा, तीन ककठिकांचा, 
चार्‌ कछिकाचा व विष्रयप्रेमी मक्त असे भक्तांचे प्राच प्रकार संभवतातदहे 
आपण पूर्वी पाहिले महे. (मागे पा, ५९१ ते ३०२ पहा). 
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१. ° प्रमाची उत्तर अवस्थाते भक्तिः: यथा बोधाची उन्तरावस्थाते 
जान : नसुद्धेनि बोरे बोधवंत : तोचि शाखे दढावकेल्या ज्ञानिया : म्हणजे 
कोमक तो बोधवंत जरढ तो ज्ञानिया : तेते कोमक तो प्रेमिया जरठ तो 
भक्तं ' (छ. स्थ. द्ध. १४) 

२. ‹ प्रतीची उत्तरावस्था ते प्रेम.+.मा तर प्रीती पूर्वाबस्था असेल आन 
का : ना असेः तेचि कैसी: ना पहि मावडीः मग प्रीतिः मग प्रेम म्हणितरे 
(क, बे, उद्भ. १४), 
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परमदानासारी परमेश्वराची तढभयट 


जीवोद्धरणन्यसनिया परमेश्वर ज्याप्रमाणे ज्ञानाधिकारियाला गावो- 
गावी व वाडोवाडी छोधतो (आ, २१८; वि, मा, १४३) त्याप्रमाणे ममा- 
धिकारियालाहि तो सोत्वैठ अतःकरणने शोधीत अघतो. ज्याने अधिकार 
जोडला भसेरु दयाला लाच्या अधि्टारानुरूप ज्ञान किंवा प्रेम आपण केन्हां 
देऊ यावी तरम त्याला खागलेली असते. म्हणूनच प्रेमाधिकारौी वरंग- 
छच्या एकौक भक्ताला (ली. च. एकाक १४); बाइसाला (ली. च.पूर्वाधं ३) 
वरे याच्या घरी जाऊन श्रीचक्रधरस्वामीनी प्रेम दिले. बासनी 
ख्टयंतरौ परभेश्वराचे भजन, पूजन, सेवा वेरं केटी म्हणून याना या 
सृषटोत त्याच्या घरी जाऊन परमेश्वरावताराने प्रेम दिले. ( पूर्वी म्हातारियेसि 
ईश्वरसेवा घडव्यी म्हणौनि घरा जाउनि संर्वधू दिधला : वि. २२९). प्रमा- 
धिकारियाला प्रेम देण्यासाठी परमेश्वर कसा सोत्तठ अपतो व यासारी तो 
स्वतः कितौ कष्ट सहन करतो याचे उत्तम उदाहरण बाईइसाच्या प्रेमदानात 
आढकठते, यांच्यासाटी श्रीचक्रधरस्वामी मेहेकर येये सुदामहून सहा महिने 
रौिके. नंतर तेथून त्यंबकयत्रेच्या भिषाने पैठणला गेले. तेथे इतरांना 
चुकतून ते बाइसाच्या घरी गेटे, बासनी त्यांचा योग्य आद्रहत्कार न करता 
त्यांना बक्षायला पायपुंघणे दिले, तरी प्रेमस॑चाराला अतरायभूत असलेल्या 
वाईसाच्या तरिदोषांचा नाश करण्यासाठी श्रीचक्रधरस्वामींनी ते सगक्ते सहन 
केले. अशा रीतीने बाईइसांच त्रिदोष केन मग त्यांना एक कच्छिकिचे प्रेम 
संचरे. ( बादसाचा ठाई त्रिदोष एकु होता : तो सन्निधान देउनि फेडिला ; 
मग तिस्सा दीसी कलिका एकी संचरीली : वि.मा.१३६ ) 


प्रमसंचार कका करतात १ 


देवांच्या विद्यौचा संचार विद्याधिकारियाच्या ठिकाणी जसा होती 
तसाच ब्रेमाधिकारियाच्या ठव्किाणी परमेश्वर क्न प्रमाचा स॑चार होतो. कारण 





ण क ५. 


~ ^ 


१. ‹ आन बाइसाचा वसद्ेहूुनि मनोधमं : धरनि कणवेतव योग्य करा- 
वेयाप्ताटी आढ्वण धरनि सह्य माप मेधकरी राज्य केके : मग घरा जाउनि ददयैन 
दिधलेः (वि.बं.२२९ ). 

२. ' दुधिकरटां पाणिमात : पायपुसखणे बैसावेया › ( वि.स्थ.२२९) 
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प्रेम उफ भक्ति हा परमेश्वराचा अत्यांग आहे; आणि म्हणून " उभया- 
न्वीक्षमाणे सत्तासन्निधिमत्रे शक्ति संचरे (वि. ३१ ) हा नियम यालाखागू ` 
सहि. अर्थात्‌, या नियमाप्रमाणे परमेश्वराकद्कन प्रेमस॑चार होतो तो दृष्टि 
दवाराच॑ होतो. परमेश्वर व भक्त या दोधांचीदि दृष्टीला दृष्टि मिढाली पाहिजे, 
एरवी प्रमस्ंचार होत नादी. एखाया जीवाला त्रेमाधिकार असूनि त्याच्या 
डोख्यांच्या ठिकाणी दृष्टि नसेल, ( फुटकेपणाच नन्हे तर डोके असूनि वर्‌ 
पडदा वररे अल्या्ुठे आंधकेपणा अविला असेल ) तर त्याला प्रेमसंचार 
होड शकत नाही. प्रेमाधिकारी जीव जर ईश्वराकडे पाठ करन बसला तर 
त्यालाहि प्रेमसंचार दोउ शकत नाही. 
परेभसचार दोताच- 

परभेश्वराने जीवाच्या दिकाणी प्रेमसंचार केल्याबरोबर अगदी ताबड- 
तोब, वेठ न छागताच, व्यासे विकार, विकल्प व स्वभाव नादीसे होतात. 
(प्रेमकषैचारमात्रे विकाए ; चिकल्पु : स्वभावो इये तीनि उच्छेदोनि जातिः 
उद्ध. १५). प्रेमात भक्ति, ज्ञान व वैराग्य ही अतत असल्यामुके द्यातीर 
भक्तीमुके भक्ताच्या ठिकाणी असलेले अस्वभाव म्हणजे क्षुत्पिपास्ता, मलमूत्र, 
कीतोष्ण व भयनिद्रा ही देददरे नादीशी होतात. अथात्‌ , भक्त या देह- 
द्द्वाची पवी करीत नाही, त्याच्या विकाणी असलेल्या ्रेमातगंत ज्ञानामुटे 
त्याचा विकल्प नाहा होतो. विकल्प गेल्यामुके त्याचे अन्यथाज्ञान ( =ईश्व- 
राव्यतिरिक्त इतरावर हश्वरत्वाची भावना ) न्ट होते. त्याचप्रमणे प्रेमातग॑त 
वैराण्याधुठे जीवाचे विकार म्हणजे रागद्वेष, कामक्रोध व मदमत्सर ही मनो- 
द्रे नष्ट होतात. विकार, विकल्प व स्वभाव नष्ट होतात याचा अथं इतकाच 
की का्रूपने ते राहत नाहीत. उदा: * जीवु विकारविगका कन्हाही 
जालाचि नादी" (आ, ४६ ). एरवी जीवाच्या दिकाणी कारणरूपाने ते अस- 

१. ' प्रेमाचा संचार तो दृ्टि्वारकवि : उभयाचीये : भांधञेया पाटि- 
मोच्या न सचे: काज रोकीची प्रेमे तिये दष्िदरारकचि * (ल.स्थ.उद्ध,१२) 

२-प्रेमात ज्ञान : माक्ते : वेराग्य ये तिन्ही येत असती : म्दणौनि तिहयी गुणे 
ति. दोष जाती : तर तोच कैसे ना प्रमे ( =मक्ति ) स्वभावो : जाने धिकल्पः 
वैराग्ये विकारच्छेद" "विकारे -मनोद्धदर : विकल्पे अन्यथाज्ञान : स्वभावे 
देष्दरंद : विह करूनि तिन्ही जातीः ( ल. बं, उद, १५) 
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तातच. परमेश्वरमूर्तीची विष आवड प्रेमनि निमीण स्रा्यामुके इतर 
पदाथावरौल आवड उदन जति, दाच विकाराचा नाश. द्याचप्रमाणे 
स्वभावदेखीर कायरूपाने नाहीसे होतात. म्हणजे त्यापासून जीवाला उपद्रव 
होत नाही, एवढेच. एरवी, ते पूर्णपणे नाते दयेत नाहीत दतकेच नेब्हे 
तर, छत्पिपासा व ल्यामु्े पदायं गोड लागणे वरे स्वभाव परमेश्वराकहून 
भक्ताच्या स्किणी युहाम उरव्छे जातात. देतु हा की, अश्या मक्ताना जीवा- 
कंटून भिकणान्या भजनाची गोडी घेता यावी. कारण, परमेश्वराच्या प्रेमाचा 
अधिकार निषण्यासाटी जीवाला पुरभजन घालवे लागते ते एका विशिष्ट 
क्रमान. आधी ज्ञानियाला, मग भक्ताला व तदनतर परमेश्वराला भजन 
घालण्याचा योग जुन येतो. भया योग्यतेच्या ज्ञानियाच्या डिकाणी भोजन 
घडले अर लाच योग्यतेच्या भक्ताच्या ठिकाणी डे भोजन घद्क शकते, 
आणि ज्या योग्यतेच्या. भक्ताच्या क्किाणी मोजन घडे अतेल त्याच 
योग्यतेच्या इंश्रावताराच्या दिकाणी पुरभजन घट्‌ शक्ते. अर्थात्‌ , जीवा- 
क्न घातके गेलेले भोजन स्वीकारता येण्यासाटी श्चुधिपासादि सखभाव 
भक्ताच्या ठिकाणी अघलेच पादिजेत, म्दणुनच परमेश्वर ते त्याच्या ठिकाणी 
उरवतो. सारांश, विकार, विकल्प व स््रभाव नाहीसे होतात; तथापि कारण- 
रूपने ते लयाच्या च्किणी असतातच. 


प्रमदाता हाच साध्यसाघन 


परमेश्वराने प्रेमरचार केल्यानंतर त्या भक्ताला प्रेमरस॑चार करणान्या 
परमेश्वरमूतीं तल इश्वरस्वरूपाचे प्रयक्ष दरोन होति व आपले साध्य ते हेच 
अशी इट जाणीव प्रथम होते आणि मग दी परमेश्वरमूर्तीच आपके साधं 


१. ^ उच्छेद्‌ का म्हणितरा : ना : कार्यं नाही म्हणोनि ? (ल .स्थ.उद्‌. १७) 

२. ‹ स्वभाव दिसत असेकी:नाः ते इश्वरी उरविले मजनालागीःकाजे 
तिये पात्री जीवाप्त मनन घडे म्हणोनि : आन भक्ताच्या ठाई षडटयावाचनि इश्वर 
भजन षडाचे ना : यातव... इश्वरे उर विह ` (क. व्‌. उद्भ. १७ ) 

३. ˆ ना प्रेमाच्या संचारीचि थोर बुदि बसरी : साध्य देसचि उमरे : 
तेचि आधी सांगितरे : साध्य म्हणजे स्वरूप : साधन म्हणजे साध्याति 
देते ज : प्रतीति म्हणजे प्रत्यया पसे अरजे दोन्ही ठाये मूर्तीचि होय: 
साध्य एक : वेगे नादा ' (क, स्थ, उद्ध, १७) 
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होय अशी प्रतीति येते. ( भक्तासि श्रीमूर्तिवरी साध्यसाधन रखी प्रतीति- 
उद्ध. १७ ). साध्य असले अव्यक्त स्वरूप व साधन देणारे, प्रेमदात्या 
परमेश्वरमूर्तीतीख स्वरूप वेगवेगठे आहे असे त्याला वाटत नादी, ती दोन्ही 
( साध्य आणि साधन ) एकच अदित अशी जाणीव त्याला होते, विंबहुना, 
साध्य असलेले ईश्वरस्वरूप निरवयव व निराकार आहे. पण केव जीवो - 
द्रणासाटी तेच सावयव व साकार होऊन साधनाच्या सूपाने अवतर 
अहि दे तो भक्त प्रेमसंचारासरशीच ओललंतो, ( साध्य साधनकारे आका- 
रखे : करचरणव॑त ब्रह्म है : एेसी भक्तासि प्रतीति : उद्घ. १८ ). भक्ताची 
ही प्रतीति द्विविध असते, कारण, साध्य व साधन एकं असून आपण साधक 
निरे आहोत अके त्याला वाटत असते. भक्ताची ही द्विविध प्रतीति राक्तेय 
विदयारव॑ताच्या द्विविध प्रतीतीपरमाणे अते, शाक्तेय विदावंताला विद्याक्षचारा- 
सरशीच मर प्रकाडित दोन आपण साधक आहोत अशी आणि आपल्या 
देवतेची पिंडस्था प्रकारित दोऊन तेच आपले साध्य व तेच आपले साधन 
अशी द्विविध प्रतीति येते, लाला आपली साधनभूत पिंडस्था जसे आपले 
साध्य वारते तसेच भक्तालाषि आपल्या साधनभूत श्ीमूर्तीतील इश्वरस्वूप 
देव आपले साध्य वारते. पण वस्तुतः मक्ताये साध्य ईश्वरस्वरूप निराकेच 
असते, त्याप्रमाणे विावंताचे साध्य जी ब्रह्माडस्था ती निराढीच भतत. 
ज्ञानिया आणि भक्त या दोधांनाहि श्रीमूर्तिं आपके साधन वाटते; पण 
भक्ताला तीच श्रीमूर्तिं जसे आपले साध्य वाटते तसे ज्ञानियाखा वाटत नाही, 
कारण, भक्त प्रमाणे त्याला श्रीमूर्तीतील ईशवरस्वरूप दिषत नाही. म्हणून, 
ब्रह्मस्वरूप हेच आपले साध्य नाहे याची ज्ञानियाडा सतत जाणीव असते, 
भक्ताला श्रीमूर्तीतील ईंश्वरस्वरूप दिसत असल्यामुदे आपले साध्य ठैच कर- 
चरणव॑त दोडन साधनकूपाने आकारले आदि असे त्याला कटू शकते; ज्ञानि- 
याला ते कद शकत नादी. दुसरे असे की, बोधशक्तीीचा संचार करून परमे- 


॥ + ^ 





१. ^ ज्ञ साध्य एवं अभ्यक्त स्वरूप तेचि साधनरूप व्यक्त जारे : .. 
सावयव ब्रह्य हे एसी मूर्तीवर भक्ताचि प्रतीति :* (ल. स्थ. उद्‌. १८) 


२. ‹ श्ाक्तेया जेसी भक्ताची ...रेसी दिध प्रतीति ङी असे › (वि.बं, २५). 


. . ३, “ परि श्रामूर्तीचा ठाइ साध्य नाही : का अंङ्वेये संपूणौची प्राति... र्षा 
पिंडस्था साध्य नन्दे : साध्य बह्मांडी ` (सदर ) 
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श्वरावेताराने किंवा अधिकरणानि जीवाला ज्ञान दिले म्हणजे ‹ हा ईश्वर आहे 
व मी जीव भह ` एवढीच जाणीव ज्ञानियाला होते. त्यानंतर व्याखा सगल्या 
राघ्राचे प्रवण होते. या शाखछश्रवणानंतर ज्ञानियाला प्रतीति येते की “परमे- 
श्वरावतार मानने साध्य नन्हे तर नुसते साधन अहि. उद्ट, भक्ताच्या बाबतीत 
मात्र प्रेमरसचार होताक्षणीच ^ परमेश्वरावतार हा मच साध्यव साधन अहे" 
अशी तात्काक प्रतीति येते, 


१. ^^ ^ ~ ~ 








प्राप्यपापक-बोचघ 

परमेश्वराचे अव्यक्त स्वरूप प्राप्त हदोणे दहे भक्ताचे “ साध्य असते, 
लयानंतर साध्याच्या दिकाणचा आनंदं उपभोगणे हे दलयाचे ' प्राप्य ` अते. 
( प्राप्य म्हणजे जे पाविजे ते). आपले साध्य व प्राप्य दोन्दी भ्रीमू्तीच्या 
सिकाणीच आहेत असे भक्ताला वाटते. तसेच, साध्यप्राप्तीनतर साध्यान॑द 
उपमोगविणारा प्रापक तोच आहे अशी त्याला निश्ितपणे जाणीव होते. 
(भक्ताि श्रीमूतिवरी साध्यसाधन एेसी प्रतीति : प्राप्यप्रापक बोधु : उद्ध.१७). 
साध्य आणि प्राप्य याती फरक अक्षौ ¦ अन्यक्त ईश्वरस्वरूपाची प्राप्ति हे 
° साध्य 2; आणि प्राप्त ्ञाटेल्या ईशवरस्वरूपाचा आनद उपमोगणे हे “ प्राप्य ^. 
ज्याच्या साह्याने अव्यक्त इश्वरस्वरूप प्राप्त होते ते ˆ साधन › आणि ज्याच्या 
साद्याने इश्वरस्वरूपाचा आनंद भोगायला सापडतो तो "प्रापक › भक्ताला 
साध्यसाघन व प्राप्यप्रापक याची भावना आपल्या प्रेमदात्या परमेश्वरमूर्तीच्या 
सिकाणीच असते, 


देवतेच्या विवयावेताला विद्यासाधन देणारी ब्रह्मांडस्थ देवता अते, 
क्रिवा तिचा ज्ञानविग्रह अघतो, वियासंचारामुके याच्या शरीरातीलत्या 
विचेच्या देवतेची पिंडस्था प्रकाशित होते. विद्यावत साधकाला ती पिंडस्था 
आपकठे साधन वाटते आणि साध्यहि वारते. वस्तुतः ब्रह्मडस्थेची प्राप्ति हे 
स्थाचे साध्य अते. पण तितके ज्ञान नसल्यामुके पिडस्थेखाच तो भाले 
साध्य समजतो. साध्यप्राति त्याला ब्रह्मांडस्यच्या ठिकाणी होते, इथेच लाला 

१. ‹ तरि प्राप्या साध्या ढेसा भद्‌ : स्वरूपाते पाविजे ते साध्यः:ते 
पावोनि तेथिचा अनुभव छादिजे ते राप्य : यथा देवतेचा ठायी प्राप्ति एक : 
(ल, स्थ, उद्ध, १७) 
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ताध्यानैद भोगायचा असतो. अथीत्‌ , त्या ब्रह्मांडस्थेच्या टिकराणी आनंद 
उपभोगणे हे त्याचे प्राप्य. हे प्राप्य याला प्राप्त कहन देणारी ~ प्रापक, ती 
ब्रह्मांडस्थाच अते, विद्यावत हा साधक, देवतेची पिंडस्था हे साधन, ब्रह्मा 
इस्था हे साध्य, तेथील खखाचा भोग हे प्राप्यं व ते प्राप्त करून देणारी ब्रह्मा 
स्था द्यीच त्याची प्रापक, यावहून हा मेद कदन येल, भक्ताला मात्र त्रेम- 
संचार करणारी श्रीमूर्तिं हेच आपके साध्य व साधन अशी प्रतीति प्रथम येते 
व नंतर तीच श्रीमूर्तिं हे आपले प्राप्य व प्रापक असल्याचा बोध होतो. बोध 
ही प्रतीतीची उत्तरावस्था अदि. परमेश्वरावताराने ज्ञान दिल्याष ज्ञानियाला 
प्रथम ‹ हा ईश्वर आहे ` अशी " प्रतीति ' येते; शाच्लभ्रवणाने ती प्रतीति 
हृढावते; दाच ^ बोध ` होय. तद्त्‌, भक्ताला श्रीमूर्तिं साध्यसाधन वारणे ही 
° प्रतीति ° दोय, तर तीच श्रीमूर्तिं ‹ प्राप्यप्रापक › वाटणे हा ^ बोध? दोयै. 
परमेश्वरावतारावर प्रतीति 

ज्ञानदात्या परमेश्वरावतारावर ‹ हा इश्वर आहे › अशी प्रतीति बोध- 
शत्तयच्या संचाराने ज्ञानियाखा येते. तशीच भक्ताला प्रेमसं॑चार होताक्षणीच 
€ हे परब्रह्म आहे › अशी प्रतीति येते. कारण, प्रेमसंचार ज्ञाल्यावर त्याला 
श्रीमू्ततील रश्वरस्वरूप प्रव्यक्न दिसते. उद्व हा चार कचिकांचा भक्त होता 
म्हणून ल्याला प्रेमसंचार ज्ञाल्यापासून श्रीकृष्ण हा कैबल्यकूप परब्रह्म होय 
अशी धरतीति आली होती. ( उद्धवेदेषो केवस्य परब्रह्म ददति ; वि, ८५). 
वरगछचा एकांकी मक्त, बादसा इत्यादि भक्तांना प्रेमसं॑चार रोताक्षणीच 
श्रीचक्रधरस्वामीवर हइश्वरतप्रतीति आस्म होती. ज्ञानियाला हौ प्रतीति बोध- 
संचारी येते, ` पण त्याला परमेश्वरावताराच्या मूर्वीतील इरवरस्वरूप माजर 
दिसु शकत नाही. अजुन हा अतिशय विद्वान होता, श्रीकृष्णाच्या तो 
सान्निष्यात होता; तरीहि श्रीक्ष्णावर “दं श्वर ` म्हणून. त्याची प्रतीति बसेना. 





१. ‹ यथा पिंडस्थ साधन होय : परि साध्य पावविती नष्टे, -.- भक्ताची 
गरतीति जसी विद्यावंता पिंडस्थ साधन : वरीर स्थानमृतिं साध्य : प्राप्य 
सुख : साध्याते नेती तच? (ल. स्थ. उद्ध. १७ ) 

२. श्रतीति बोधा भेद : ्यानासवे हा इर एेसे प्रत्यया आङे ते प्रतीति 
तेचि शास्रे दडवि : जीवी निश्चयो प्रपि : बेसूनि ठके तो बोध : एक पूर्वा- 
वस्था : एक उत्तरावस्था › (सदर) 


१२. उद्धरण : भक्तिमां , ५०९ 
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रोवटी, भारतीय युद्धाच्या काटी मोह्रस्त अजलेनाला श्रीङ्ृष्णानि ज्टां 
आपके विश्वरूप दाखविलि तेन्हां त्याला श्रीक्ृष्णावर ईश्वरप्रतीति आली, 
सुष्टीचौ स्वना, संहार व जीवोद्धरण करणारा परमेश्वर तो हाच दै त्याला 
त्यानंतर वाद्र खगे, यालाच, श्रीृष्णावर अञैनाची चिश्वरूपात्मक प्रतीति 
होती असे म्दटठे आहे. ( छ्छन विक्रूप देखे: वि. ८५.) . संजयाहा 
माव श्रक्ृष्ण हा वकुटातील चतुर्युज विष्णूचा अवतार वाटत असे, 
( संजयो चतुंज देखे वि. <५ ). कारण, पूर्वी त्याला वेक्ुटीच्या देवतेने 
असा वर दिला ह्येता की, श्रीक्घष्ण त्याला चतुभज विष्णुच्या स्वरूपात 
दिपक म्हणून. अर्थात्‌ , ज्ञानिया अञ्॑नाची व उद्धव भक्ताची प्रतीति यथाथ 
होती तर संजयाची अयथाथं होती 


प्रतीति परभश्वराने उमरवरडी 

या तिधांनाहि श्रीङृष्णावर जी प्रतीति आदी होती ती आपोभाप आदी 
दयोती भसे नाही; तर ती श्रीङकृष्णनि उभटवलेली होती. ही प्रतीति परमे- 
श्वराने उमटवल्यावाचून उमटत नाही. पचलेश्वरी मातंडाला श्रीचक्रधर- 
स्वामीनी खरोखरच देवता दाखवित्या द्येया -- अभावी भावस्वहपाच्या 
विज्ञाननिः नब्दे. तसेच नंदादिकाना बाल्पणी श्रीक्ृष्णाने अनेक करडा दाख- 
विल्या त्याह खन्या होत्या, विज्ञानरूप नन्हे. त्याचप्रमाणे विश्वरूप दर्शनाने 
घाबस्लेव्या अरुननि विनती करताच श्रीकृष्णाने व्याला आपले खरे स्वरूपः 
दाखषिले, संजयाला श्रीङृष्णानेच पङ चतुर्युज विष्णु असे रूप दाख विले, 
कारण, देवतेने दयाला तक्ता वर्‌ दिला होता. भागि देवतांनी दिलेले वर्‌ 
परमेश्वरालाच पुरे करवि लागतात. (वि. २७१ ). उद्धवदेव हा चार ककि 
काचा प्रेमी भक्त असल्यामुदे श्रीकरष्णाने प्रेम संचरल्याबरोबर लाल 
श्रीकरुभ्णावर्‌ ईश्वरप्रतीति येडन त्या श्रीमूर्तीतील इधरस्वरूप प्रत्यक्ष दिसू 
लागले, ते स्वप अनौदीचे असून दयाला ते रोवरपर्य॑त म्हणजे प्राप्तिपय॑त 

१. "तर्‌ इत्यादि प्रतीत्ति आपसयाति माल्या आन काः नां ते दीधल्या- 
वाचचौनि नादी" (चि.र्ब, १८५) 

२. “मातंड देवता दाखविङाया हे साच : नंदादिकाचे साच दाखविरेः 
विज्ञान नबे : विन्नविरेया कपा उपन्नरी : अजयुनदेवा दाखाविरे : संजये 


भ न भ 4 । 


देखिरे ते देवतावराचे आहतेःउद्धवदेवाचे स्दरूपगत अन दी चे"(वि.स्थ. १८५) 
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दिसत होते. खारांश, श्रौमूर्तीवर ईश्वरप्रतीति येते ती ज्ञानियाच्या किंवा 
भक्ताच्या स्वक्तामथ्यौने येते, अघे नाह, तर परमेश्वराने संचरलेट्या प्रेमसा- 
मथ्यौने, म्दणजेच परमेश्वराने उमटवल्यामुके येते, एरवी नाही. 

चार कलिकांच्या मक्ताप्रमणिच तीन, दोन व एका कलिकेच्या भक्ता- 
छादि प्रेमसंचाराबरोबरच परमेश्वरावतारावर ई॑श्वरप्रतीति येऊन श्रीमूर्तीतील 
अनादीचे ईश्वरस्वरूप दिसु लागते. ईश्वरस्वरूप सवैच भक्ताना दिसते. पण 
चर कलिकांच्या मक्तापेक्षा तीन कलिकाच्या भक्ताखा थोडे अस्पष्ट, त्याहून 
दीन ककिकाँच्या भक्ताला अष्ट. आणि त्याहूनहि एका कलिक्रेच्या भक्ताला 
अस्पष्ट दिसते. पण ते स्वाना आणि प्राप्निपर्थत दिसते हे मात्र निःसंशय, 
या चारहि प्रकारच्या भक्ताची प्रतीति मात्र सारखीच असते. 


प्रमदात्या श्रीमूर्तीची आवड 
प्रेमषचार ज्चाल्यानंतर परमेश्वरावतारावर भक्ताची इतकी दृठ आसक्ति 
निमीण होते की तो व्याला शोद्भन कधीच जात नाही. ( भक्ता नित्य घकधु: 
उद्ध, २० ), परमेश्वरावतारने एखाद्या कामासाटी त्याला दूर पाठविले तर 
गोट वेगल्छी. पण स्वतः होन कोणल्याहि कारणााटी परमेश्वराला सोद्न 
दूर जणि भक्ताला मुढीच आवडत नाही. तो नेहमी त्याच्या साज्निध्यातच 
काठ कंठतो, प्रेमस॑चार दोण्यापूर्वीच्या अवस्थेत तो त्याजजवद्ुन वारंवार 
, दूर जातहि असेल, पण प्रमसंचारानंतर मात्र कधीच जात नायी. ज्ञानिया 
आपणहून विषयादिकांच्या लोभाने परमेश्वरसन्निधान सोद्धन दूर जातो. उदाः 
नागदेव, म्हाहंभट वगैरे ज्ञानी श्रीचक्रधरस्वामीजवकून अनेकदा दूर जात 
असत, भक्त आपणहून अघा दूर कधीच जात नादी, त्याचा व परमेश्वराचा 
नित्यसंबंध अघतो, 
अर्थात्‌, प्रेमस्तचार दोताक्षणीच तो सव॑संगपरित्याग करून परमेश्वराला 
तात्काक अनुसररतो हे सांगायला नकोच, अधिकरणाक्डून काय पण प्रत्यक्ष 
परमेश्वरावताराकडून बोध स्ञाला तरी ज्ञानिया परमेश्वराला एकदम अनुघ्रतो 
१. “एवं समग्रासि दक्षन असे : उत्तम मध्यम कनीयस मेदे देखती : 
भान प्रतीति ते समग्राची सारिखी ? (वि. त्र. १८५) 
२. “नित्य तो मक्ताचिया कडोनि : आपुरीया आवी का प्रयोजने 
परते जणे भाती ना : ज्ञानियाषी व्याचरात्ते केली? ( ल. स्थ, उद्‌, २०) 


१२. उद्धरण : भक्तिमाम ५११ 
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उसे नाही. खुद नागदेवच पहा ना, श्रीचक्रधरस्वामींच्या सदाव्या भेटीत 
याला स्वामीकडून बोध ज्ञाला. पण तो ताबडतोब अनुसरला नाही, तर 
सातन्या भेटीच्या वेदी कार्छातराने अनुत्तरला, (स्प्र. स्थ, १). आणि तेहि 
अनुसरति की नादी अशा मनाच्या दोकायमान र्थितीनतर. (खी.च.उत्त. १). 
म्हादंमटाचीहि गोष्ट अशीच. याला तर श्रीचक्रधराच्या पदिल्या भेरौीत 
बोध स्ञाखापणहा त्यांना कागलीच अनुषरला नादी. काही दिवसानंतर 
श्रीगोविंदप्रभूजवकछ तो अनुप्रला. सारांश, बोधसंचारामुके ज्ञानिया लागीच 
अनुसरतो अते नाही. क्रचित्‌ अहि आब्ठते कौ योग्य कालावधीत बोध- 
वंत न अनुसरल्यामुठे तो ननुसरतधरमादी बनतो. भक्ताच्या बाबतीत अते 
शक्यच नादी. लाला प्रेमरसचार स्चाला की तत्क्षणी त्या प्रमदात्या परमेश्वरा- 
वताराविषयी त्याच्या मनात इतकी तीव्र आसक्ति निमौण होते की, तो असेल 
त्याच स्थितीत त्याला अनुसरतो; व॒ आपल्या प्रल्युपर्यत त्याच्या सािध्यात 
राहतो. उद्‌ाः ओखय्या बुद्धीने खड्ग पेडन श्रीचक्रघरावर चान जाणान्या 
वरंगढ्च्या भक्ताला कृपादश्टदरारा चार ककिकांचे प्रेम संचरून स्वामी पुढे 
चाट लागताच दयाच्या मागोमाग तो भक्तहि निघाला. (ली. च. एकाक. 
१४). बाईसा देखील प्रेमसतचारानंतर स्वामींना तारा अनुषरली. भक्तांना 
अनुसरणाचा काही स्वतंत्र विधि करावा छागतो अते नाही. सर्व्षणपरित्याग 
करून ते परमेश्वराधीन दोतात ब त्याच्या आज्ञेत वागतात. 


भक्ताची आपल्या व्रेमदाया श्वीमूर्तीवरील आवड इतकी पराकष्टेची 
असते की, त्या मूर्तिश्यतिरिक्त इतर परमेश्वरावताराविषयी त्याला हीच 
वाटत नादी. प्रक्ष त्याच्या साधनदात्यानेच दुसरी मूरति धारण केली तरी 
तिच्याविषयीदि व्याला आवड वाटत नाही. आपली साधनदात्री श्रीमूरतीचं 

१. आणिक्‌ श्रीमूर्तिं नावडे...ना काचित्‌ वियोग दषा : चोथेया पक्षाचा 
प्रेमसंचारा भक्तन्ययि देहत्यजितासमयी सुंदरा श्ीमूर्तीचा प्रेमदाताचि म्हणे : आम्हीहि 
मरेमदातेचि असो : तरि तुमचे सकर चरिताथ करू : पसे म्दणीतले जरी तरी तो मक्त 
युटिया अवताराचा तो तया सुदराते देखोनि नाप्ल्वे : तो म्ण : जी मी तुमते 
सोभ्खेना : माजा कुष्िया तोचि माञ्च व्हावा : या विंरोषी वियोग दीधकेया आणेका 
जवताराची श्रौमूतिं नावेडे डे काई म्हणावे जसे › (वि. बं. १३७); ' दूसरा है श्वर 
सखुदरा श्रीमूति परेम देवुसे भान तो ऊुष्टियाचा : तो म्हणे : जी मी तुमते 
ओर्खेना ` ( ल.स्थ.उद्ध.४० ) | 
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त्याला पादिने. ती ङुष्टरोगपींडित अटी तरी तीच त्याला प्रिय असते. 
तिच्या एेवजी दुसरी परमेदवरावताराची संदर श्रीमूर्तिं त्याच्यासमोर उभी 
रादिखी तरी तो तिच्याकडे दुंकूनदि पाहत नादी. याला ती कुष्टरोगी, प्रेम- 
दात्री शरीमूर्तीच पाहिजे अते. इतकी त्याला आपल्या प्रेमदात्या श्रीमूर्त- 
विषयी परमावधीची आवड असते, 


ईश्वराच्या विरहाने भक्त जिवंत राहत नाही 

साधनदालया परमेदवरावतारावर इतकी आत्य॑तिक आवड असलेव्या 
भक्ताला याचा क्षाणिक विरह देखील सहन होत नाही; मग कायमचा 
विरह सहन दोणे शक्य अहि काय १ छे छ ¡ सुढीच नाही ¦ तशा स्थितीत 
भक्त जिव॑तच राहू रकत नादी, परमदवरावतारने भक्ताला एखाद्या कामा- 
साठी दूर पाठवले तर त्यामुके तो प्राण सोडतो अक्षे नादी. तथापि, त्या 
क्षणिक विरदहात देखीरु परमेरवरावताराच्या आवडीमुके, त्याचे अंतःकरण 
पोकतच अते, पण कायमच्या विरहामुढे, म्दणजे परमेदेवरावताराने अवतार 
संपदून बीजे केठे वा पुरत्याग फेला तर भक्त प्राणच सोडतो. इतकेच काय 
पण परमेशवरवियोगाचा शब्ददेखील त्याला खहन होत नाही. मत्यं लोकातील 
आपल्या आयुष्याची सीमा संपल्याघुके “ निजघामा पुडे : जाइजेर आता 
(उद्ध. गी. ६७ ) असे भगवान श्रीकृष्णाने सांगताच परमेर्वरवियोगाच्या 
त्या राब्दाने व कल्पनेने भक्तचृडामणी उद्धवाची स्थिति कशी क्ञारी ! 
माखछरमद्न बोरीकर सांगतो : ‹या बोलाचा बासट्टु: न सिचि उद्धवदेवो 
सुभदु : विचरे घनवदु : पुणु पडिला तो ॥ तो जेसा करणारसी वीरालाः की 
विरहविंखे घारैला ; ना तरि सागरी बुडाला : शोकाचीये ॥ कि दुःखेसी एक- 
वटल: तो शोतरषु सुराल: तेषा निचेष्ट जारा : भक्तराज तो ॥ तया 
विरहविखाची उकटौ ; प्राणाति कवढी : जीवज्योति सिलसिषद्ठी ; हृदया 
आतु ? ( उद्ध. गी, ७१-७४ )| 

दैरवराचा कोयमचा विरद होणार या कल्यनेनेदेखील जर भक्ताची 
अशी श्राणांतिक अवस्था होते तर्‌ मग ल्याच्या प्रत्यक्ष विरहाने काय ह्येत 





[किक का कि वि 





[की वि 01/10 


१. " सहणिया धाङ्िजे तेथ देह धाडी ते नन्दे : हे वाक्य एकदेशी: 


यदुाकद] बीजे करिती जे? ( क.र्थ.रद, १९) 


१२. उद्धरण : भक्तिमार्गं ५१३ 


॥ 0 + 











५८५०५५१५ 


अपेल याची कल्पनाच करावी | अथवा, कल्पना तरी कशाला १ ^ भक्त 

वियोगी जुरे “ (उद्भ १९) असे श्रीचक्रधरस्वामींनी .स्पष्टच म्हटले आहि. 

साधनदाव्या परमे श्वराताराच्या कायम विरहाने, अथीत्‌, अवतार संपून 

स्याने बीज केले क्िवा पुरत्याग केटा तर तो जिवंत राह्ूच शकत नाही. तो 
तात्काढ प्राण सोडतो. जीव कुडीवाचून व ऊुडी जीवावाचून राद शकत 
नाही लयाप्रमाणे भक्त परमेश्वरावाचून ,जि्वंत राह शकत नाही. परमेश्वर 

निधून गेद्यावर, द्याचा कायमचा वियोग ज्ञाल्यावर्‌ भक्ताने जगायचे ते 

करासारी { कारण, प्रेमस्षचार होताक्षणीच त्याचे विकार, विकल्प व स्वभाव 

उच्छेदेले असतात. विकार उच्डेरल्यापुठे याच्या इंद्धिर्याची व॒ विकल्प 

उच्छेदस्यायुदे त्याच्या अंतःकरणाची अन्यत्र आवडच राहत नादी. ती 

परमेश्वरावतारावर कैद्रित होते. आणि स्वभाव उच्छेदल्यामुढे त्याची आपल्या 

देहावरदेखीर आवड राहत नादी, त्यामुके तीहि श्रीमूर्तीवरच कैद्रित स्षालेली 

असते. त्या मूर्ताच्या आवडीमुके व्याचे मागील अनंत खष्टीचे दोष नासटेके 

असतात. आणि भविष्यात तर त्याखा काही संचित करायचेच नसते. म्हणूनच 
द्याने आपके सरव॑स्व परमेश्वरावताराच्या ठिकाणी वेचक्ेले असते. सामान्य 

मनुष्य जसा स्वभावधर्मांत वेचलेला असतो तखा मक्त परमेश्वरमूर्तीच्या 

ठिक्राणी वेचेला असतो. त्यासुके त्या श्रीमूर्तीच्या वियोगात तो उरत नादी 

जिवंत राहत नाही. 


चारि भक्तांचा वियोगानंतर सत्यु 


एक कलिकेचा भक्त साधनदात्यां परमेश्वरावताराचौ वियोगवा्ता 
कठस्यानंतर सामान्यतः दोनतीन प्रहरानी पत्यु पावतो. पण एक कच्िक्ेच्या 
कित्येक भक्तानां तर हा दोनतीन प्रहरचादहि विरइ सहन होत नादी. आघ्यं 
तिक विरहव्यथा न सोसवल्यामुक्े खत्यूची वाट पादण्यवक्षा प्राणल्याग करणे 
१. ° जयातब राहावे तया तीदी दोषां चा उच्छेद्‌ जाखा : विकारे अन्यत्र 

हं द्वियांची आवड गेरी : विकल्पे अन्यत्र अंतःकरणाची आवडि गेली: 
स्वभावे देदाची आावडि गेली : हे चिन्ही ठय मूर्तीचाचि डाह एकवटछे : 
तिया मूर्तीचिया आवड मागिखा पुडिरा दोषांचा निरास करुनि दंश्वरचि 
स्वभाव.केखा : यथा कुडीवीण जीवासि जीवेवीण कुडीसि राहणेचि नाही : 


कि, क 


तैसाने देवेविण भक्तासी उरणेचि नादी (वि. स्थ. २१२) 
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बरे वारते. म्हणून सुरीने, पाटीने ( तीक्ष्ण धारने ), विष पिन किंवा गच्छ- 
फास लावून कोणलया ना कोणलया तरी उपायाने ते आत्महनन करतात. (एकु 
उपये करौनि धाडी : सुरौ : पाटी : विष : वाघवक : वि. २३२). उदाः 
नागांबिका उरफं बाइसा ही एक कर्करियी प्रेमी भक्त होती, ( खी. च, पूवाधे 
१). तिला जेव्हां श्रौचक्रधरस्वामीच्या वधाची खोरौच बातमी समजली 
तेन्यं तिला विरहन्यथा असह्य स्ञाली. व्यविद्धी तौ नवित बसून नदी पार 
करीत होतौ. म्हणून तिने तिथल्या तिथे पाण्यात उडी घार्छन प्राणत्याग 
केखा. ( ली. च. उत्त. ४४७ ). 

दोन व तीन कचिकांच्या भक्ताना परमेश्वराच्या आत्य॑तिक वियोगाची 
वातौ कठताच ' विरहावस्था ° प्रगट होते. ( एका अवस्था प्रगे : वि, २३२). 
ती प्रहरभर यिकते, तीन कलिकांच्या भक्ताची एका प्रदरपिक्षाहि थोडा वेठ 
रिक्ते, या काटात , ˆ अभिलाषोऽथ चिता च स्मरणं गुणकीर्तनम्‌ । उदेगश्च 
प्रलापश्च उन्मादो व्याधिरेव च | जडता मरणं चैव दशावस्था प्रकीर्तिताः" या 
विरहाच्या दाहि अवस्थातून तो जातो, व शेवटच्या दहाग्या अवस्थेत तर 
त्याला अपोभाप पत्यु येतो. सारांश, दोन व तीन कचिकांचे भक्त परमेश्वर 
वियोगानंतर एका प्रहर पक्षा अधिक क़ पर्य॑त जिरव॑त राह्ूच शकत नाहीत. 
तीन कछिकांच्या भक्ताचे प्राण प्रहारपेक्षाहि अल्पावधीत जातात, 


न" 








चार कटिकांचा भक्त हा तर॒वियोगवाती एेकताच मृत्यु पावतो. पण 
तसपू्वी परमेश्वराच्या वियोगाची तौ वातो खरी अहि की नाही हे तो त्रिवार 
विचारतो. माणि नंतर, परमेश्वराने आपणाला खरोखरच वियोग दिखा हे 
निश्चित कठताच याचा प्राण ताबडतोब जातो. उदाः वरगछचा भक्त हा 
चार कचिर्काचा व्रेमी होता, त्रेमसंचारानंतर तो श्रीचकधरस्वामीबरोबरच 
असायचा. एक वेठ स्वार्मीनी दयाला सुद्ाम एका नदीभटीकडील गावी 
ठेवले व आपण पलीकडगील गावी गेले. तेथे ते बरेच -दिवक् होते. इकडे या 
मक्ताला तर हया विरह सहन होदंना, म्हणून तो दररोज गावातून नद- 
किनाव्यापर्यत येत असे. स्वामीचा आज्ञाभग होऊ नये म्हणून परीकडे 
मात्र जात नसे. तथापि, त्या परीक्रडच्या गावातून भिक्षेसादी येणास्या एका 
बराह्मणाला मात्र तो स्वामीची बाती विचारायचा, श्रीचक्रधराच्या ठ्किणी 
अकेला त्याचा तो वेध पाहून त्या ब्राह्मणाछा फार आ्च॑बा वाटला, म्हणून 


१२. उद्धरण : भक्तिमां ५१८ 





= 





एके दिवशी त्याने खोटेच सांगितले की, स्वामी सरप॑द॑श होऊन मेले. तेव्दां 
त्या भक्ताने विचारले : ' हा भटो साच! नाः सद्य :एेसे त्रिषुधी पुसीले : 
तिही घत्यचि म्हणीतके : तैसेचि ते भक्त उभेचि पडले : देहत्यागु केला : 
देह विसारे * ८ खी. च. एकांक. १४). 

` विषयप्रेभाच्या दरि ज्याला मुख्य प्रेम स्नाटे अ्चा विषयपेमी भक्ताला 
तर परमेद्वराच्या वियोगाची वातौ ठेकताच तात्काक स्यु येतो. ८ एकाचे 
आदहकतखेवो जाए : वि, २३२ ). चार कलिकांच्या भक्ताप्रमाणे तो तीन वेक 
विचारतघुद्धा नाही. ^ परमेद्वराने बीजे केठे' दे राब्द त्याच्या कानावर पडले 
कग त्याचा ततक्षणीच देहत होतो. उदा : एकदा जल्क्रीडाप्रसंगी श्रीकृष्ण 
पाण्यात बुडले असे ठेकताच रविमणी ताबडतोब मूर्छित होडन मुद्युपैथाला 
लागली, पण श्रीकरष्णाने तिला सावरके. सारांश कोणतादहि भक्त परमेहवराच्या 
वियोगात उरूच शकत नाही. 


परमेभ्वरावताराच्या टिक्षाणी वेचठेखा 

यावरून लक्ष्यात ये की, भक्त हा आपल्या प्रेमदात्या परमेडवरा- 
वताराच्या ठिकाणी पूणेपणे वेचठेखा अघतौ, इतका की, परमेवराजवछ 
त्याला मागायचे असे कादीच नसते. ( भक्त आन ममे :वि. २३१४). 
परमेदवराचे सेवादास्य तो मागत नाही; कारण ते तो करीतच असतो. तेहि 
कते १ तर म्हणौनि एकवटलेनि चित्ते: जेणे आत्मा केटा प्राणनाथति ¦ मग 
भजे जन्मजी विते : अर्वचकवुद्धि ॥ जेवि कुखच्ियेचे मनोगत : प्रणिदवसाचें 
ठायी रत : अवधे जन्मजीवित : तयाचे काजी › ( ज्ञा. प्र. ८७२-८७द }). 
दुसरे अपे क, तो वियोगात्‌ उरणे दाक्य नसल्यापुके परमेदवराचे निरतर्‌ 
सज्निधान लाका भिठलेलेच असते. किंबहुना, "प्रेम ॒देता वेी : सनि- 


१. “ उत्तमा मूतिं नाही म्हणवतजखवी शब्दासरीसे चि देहव्यजीःयथा 
सुकिमिणी आर्त... तेप्ताति उभयदृदयाचिये मजनीचा : एवं चार करिकेचाः तोद 
छेकतखवीचि देह लयजीं : परि तयासि तीन वेर पुस्वि कगे : मध्यमा अवस्था 
प्रकटे : पिरे खागूनि अनुक्रम दहावीयेवरि येती : देह लयजिता काठ न 
कगे : कनीयस उपासे धाडी : तोचि उपायो चतुर्विध : सुरी म्हणीतलेया 
जेतुखेया अणी : पादी म्दणजे धार : मग नदीहि रामे : विष वाघ्वक ते 
तेखेचि ...रेकतखेवी हा उत्तम : भवस्थेचा मध्यम : उपायाचा कनीयस 
(वि.बं.२३२) 


शद महायुभाव तच्वक्ञन 
धानाची भाखः (उद. गी, १४२ ) परमेश्वरानेच केलेली असते. मग॒लयाचें 
सेवादास्य ते व्याने पुन्हा काय मागायचे? तो सेवादास्य मागत नादी, 
इतकेच नाही तर आपले साध्यदहि मागत नाही. कारण, साधनरूप श्रीमूर्तीत 
तो पू्णपणे वेचलेका असल्यायुे व्याख कशाचीच म्हणजे साध्याची सद्धा 
चाड राहत नादी. परमेश्वराला ज्ञानिया ˆ त्वमेव माता च पिता त्वमेव तं 
माद्या मनांत, बाचेत निरंतर यवे असे राब्दांनी म्हणत भसतो. पण 
भक्ताला परमेश्वर खरोखरच मातापिता दोन रादिलेलछा असल्यामुठे व्यार 
अभे शाब्दिक स्तवन करण्याची गरजच नसते. ( बाई ¦ तो हे शब्द्‌ म्हणत 
असे : एका एेसेचि दोडनि ठके : वि. २३५). भक्त परमेश्वराच्या विकाणी 
संपूणैतवाने वेचलेला अघल्यामुके द्याचे विकार, विकरत्प व स्वभाव उच्छेद्रेले 
असल्यानि हे दोष नायसे करण्याक्रादीदि दयाला परमेश्वराची प्रार्थना करावी 
लागत नही. कारण, परमेश्वराला त्याने आपला आत्माच करून ठेवलेले 
असते. सारांश, परमश्वराकटून प्रेमाचा संचार स्चाल्यामुठे भक्ताला 

अर्हनिसी मानने रूपडे : वाचोौनि डोकेया आन नायेडे 

वाचेसि आरोचक पड : आना बोलणेयाचे ॥ 

कथारता कपटे : निन्दा होती कणेपुटे 

पुजाबेध गोमटे : दस्त पदवी ॥ 

मन्नि सन्निधान : तेचि एक जीवन 

न हदाति मियाविण प्राण : तयाचे. घडीमरी उद्ध.गी. ८००-८०२) 
याचसाटी परमेश्वराचा त्याला निद्यस्चबध असतो. इतका की, परमेश्वराच्या 
कायमच्या वियोगात तो जिवंत राहत नाद्री, त्याच्या विरदाच्या शब्दानि देखीख 
त्याची प्राणांतिक अवस्था होते. श्हणून परमेश्वरनि पायवे तरचतो दूर्‌ 
जातो. एरवी, पर.मेश्वरापासून दूर-भगदी शेजारच्या गावी देखी तो आपण- 
हून कधीच जात नादी. ( बाई : भक्त आणि सेजा गावी : वि.मा. ३१ ). 





~~ 





न 


१. ‹ भक्त आन ममे म्हण्जे तो साध्य नमागेःकाःचाडनाहीःना 
मूतीचि सेवादास्य मागावे तरी ते करीति असे ःमा शब्दे काह मागि; 
मूर्तिवीण राहणेचि नाही : तया मागणे हे दरि ठेङे ° ( वि.स्थ.२२४) 

श्तु मनी वाचे यावाक्षि हें प्राथनाचि कासी : तो वेचूनि गडः 
दाष उच्छादेरं : स्वमेव माता हे भक्तासीच वास्तव ˆ ( विरस्थ.२३५ ) 


१२. उद्धरण : मक्तिमागं ५.१. 
भक्त!(च्या उद्धारयाखा सुरबात 
ज्या जीवाला पूर्व प्रेमाधिकार्‌ घडला असेल त्याला भेटीबरोबर कृपा- 
दृष्िद्वारा प्रेमक्तचार करून परमेश्वर त्याचे विकार, विकस्य व स्वभाव उच्छे- 
दतात, त्याला अनुसरवतात आणि आपला नित्यसंबध देतात, य। वेकठेपासूनच 
भक्ताच्या उद्धरणाचा मागं सरू दोतो. ज्ञानियाप्रमाणे भक्ताकट्नहि प्रेमांतर्गत 
राब्द, अपरोक्ष, सामान्य व विशेष ही चद्धौ यथाघ्रांग पूणं ब्हावी 
रागतातच. पण भापल्या साधनमूर्तीच्या चिकणी वेचलेल्या भक्ताला साध्या- 
चीहि चाड नसल्यामुक्े तो सखतः या बाबतीत कादीहि करीत नादी, परमेश्वर 
आपणच या सर्वाची परिपूणता त्याच्याकडून करवून घेतात. अर्थि , 
त्यासाठी भक्ताला ज्ञान देणे अवदय असते, त्याप्रमाणे परमेश्वर लाल 
प्रथम शाब्दज्ञान देतात. 


ज्याने पुरभजनाने प्रेमाचा अधिकार अक्ञानदेदी जोडला अशा जीवाला 
परमेश्वर प्रथम प्रेम स॑चरतात, त्या प्रेम्षचारासरशीच परमेश्वरावतारावर 
याला साध्यस्ताधनप्रतीति येते, पेमार्नतर लया भक्ताला परमेश्वर लागलीच 
बोध देतात; म्दणज निरूपणाने शाब्दज्ञान दतत. (वेधौनि बोधिती : वि.११२) 
` हा बोध देताना लया भक्ताला बोधशक्तीीचा चार मात्र करीत नाहीत. कारण, 
बोधरक्तियचारामुषटे ज्ञानियाला येणारी ईश्वरपतीति भक्ताला प्रमस॑चाराघर- 
रीच आलेली असते. म्हणून बोधशक्तीचा संचार न करता प्रेमार्नतर भक्तारा 
परभश्वर नुसते शाघ्लनिरूपण करतात; म्हणजच त्याला शाब्दज्ञान देतात. ज्ञान. 
देहात ब्रेमाचे उपाय करून परभेश्वरपरमाचा अधिकार ज्याने प्राप्न केला असेल 
` अरा ज्ञानियाखा मान्न प्रेमदचार केल्यानंतर पुन्हा बोध देण्याची गरज नते, 
कारण, आधौपासून तो शाब्दज्ञानिया भपतोच. त्याला पूर्वी बोध स्चलटेला 
अघतो आणि नंतर याने प्रेम जोडलेले असते. अशा शाब्दज्ञानियाला प्रमा- 
धिकारकाढी वत्या प्रेमाचाच संचार करतत. (बोधोनि वेधीतिः वि. १११) 





१. ° वेधौनि बोधिती म्हणजे प्रेम देडनि ज्ञान देती ..-वेध श्दणने प्रेमः 
बोध म्दणजे जाख.-.वेधोनि बोधिती येथ प्रतीति न बोरिजिः काजेते 
म्रमासरशी जारी की › ( वि..१२११) 

२. *का ज्ञान देडनि प्रेम देती " * बोध म्हणजे शाच्नाथे मग उपरतिः 
ञे श्वतज्ञाखासी उपाय दोनि चारि असती ते सांघानि प्रेम देती "(वि.स्थ. १११) 


५१८ महायुभाव तच्वज्ञान 








कचित्‌ एषखाद्यनि सुखाधिकार जोडलेला असून देखील त्याला अधिकरण केरे 
करण्याच्या प्रद्त्तीने परमेश्वर त्याला आधी ज्ञान देतात. ते अथौत्‌ , व्रेमाधि- 
कारात अंतभूत ब्चलिल्या ज्ञानाधिकाराने, नंतर पुनःसंब॑धात अपरोक्षपूर्वी 
त्याला पूर्वीच्या प्रेमाधिश्ारातच परम देतात. 


भक्ताच्या शाब्दक्ानाची पृणता 

प्रमक्तचारापासून तो अनुभूतिप्राप्तीपर्यत भक्ताला परमेश्वरे निरेतर 
सन्निधान लामत असल्यास व्याच्याकट्रन चारहि ्ञानांची परिपूर्णता होते 
ती परमेश्वरसभ्िधानातच होते, ( मक्ताचे सकठहौ सन्निधानी चरितार्थ 
होए ! उद्ध. १६ ), तेनब्हां, त्याचे शाब्दज्ञानहि परमेश्वरसन्निधानातच चरि- 
तार्थं हति हे निरकरे सांगावयास नको. ज्ञानियाच्या बाबतीत बोधसंचारानंतर, 
इतकेच नन्े तर अनुसरणानंतर ज्या ज्या गोष्टी घडतात त्या त्या भक्ताच्या 
बाबतौत प्रेमराक्तीच्या संचारासरशौच घडतात. उदा : बोधानतर ज्ञानियाला 
अनुसरण करवि कागते ते भक्ताला प्रेमासरश्शीच घडते. कारण, प्रेमसंचार 
होताच तो असेल द्या स्थितीत, सवसंगपरित्याग कलन परमेश्वरामागे जाऊ 
लागतो. त्याला ला भ्रेमदालया मूर्तीवाचून रांहताच येत नाही. अनुसरणानंतर, 
ल्या अनुसरणसामथ्यौने ज्ञानियाच्या प्रेतदेहाचा नाश होऊन त्याच्या कर्माची 
 त्रिविधता सुरू होते. ८ उद्ध. २४). भक्ताच्या बाबतीत द्या स्वै गोष्टी प्रेम- 
संचाराक्षणीच घटन येतात; इतकेच नाही तर याच्या आगतुक व अनारन्ध 
कर्माचा ^ पूणेपणे नाश ` होडन प्रस्तुत देहातील भारब्ध भोगिकी सन्निधा- 
नीचा प्रसवरूपी भोग ॒तेवढाच त्याला भोगावा छखागतो, बोधशक्तीसंचारानें 
ज्ञानियाला येणारी ईंश्वरप्रतीतीहि भक्ताला प्रेमसंचारकाटीच आलेली असते, 
फरक इतकाच की, बोधदाता परमेश्वर हा साधनभूत भसून आपले साध्य 
ब्रह्मस्वरूप ऊ्फ मोक्ष आहे अर ज्ञानियाला प्रतीति येते, तर प्रमदाता परमे- 
देवर हाच आपले साधन व साध्य आहे अशी भक्ताला प्रतीति येते. ( उद्ध 
१७; २७). शाब्दज्ञान चरित करीत असताना ज्ञानिया दा बोधानैतर, 
प्रतीतीनंतर, इतकेच नन्हे तर अनुसरणार्नतर देखील व्यभिचरण्याचा म्हणजे 


१. † भान ग्रमाधिकार होता तेयासी प्रहृत्तिवश्चे भाधी ज्ञान दिधरे 
- तेणाच भधिकारे:ःकाजेः भूतभजन दै नांतर्येक...मग अपरोक्ष नन्हता 
मरम देती: (वि. खय. २११) 
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प्रमादी होण्याचा संभव अत्ततो; पण प्रेम अथवा भक्ति मात्र कधौच व्यमि- 
चरत नायै. कारण, प्रेम अथवा भक्ति ही नेहमी ˆ अन्यभिचारौ ° असते, 
प्रमादी न होता ज्ञानिया अप्ततीपरीचे आचरण करतो व पुढील अपरोक्ष 
ज्ञानाला पात्र होतो. असतीपरीचे आचरण करावयाचे म्दणजे विकारविकल्प- 
दन्य होऊन, स्वमावाला मात्रा देऊन (= व्यचि नियमन करून ) निरा- 
ठेबी व्दायचे ( परमेश्वरावाचून इतर कुणाचाच आरा ध्यायचा नाही ); 
आणि परमेश्वरस्मरण करीत जन्म क्षेपायचा (अ. प. १-६ ). मक्त प्रम- 
संचारासर शौच विकारविकल्पशुन्य होतो व याचे स्वभाव उच्छेदले जातात. 
( उद्धः १५). श्रीमूर्तीवाचून तो रारू राकत नाही यावरून तो केवह परमे- 
श्वरावलैबी अप्ततो, इतरांच्या बाबतीत पूणं निरालंनी बनतो हे दिसून येईल्च. 
आणि परमेश्वरस्मरण-~पण नुसते स्मरण कराल-परमेश्वराचे सेवादास्य 
तो निरंतर करीत अतो. ˆ आईफै उद्धवदेवा : माके दास्यचेवा : तोचि 
जिब्हाछ्ा निचनवा ‡ तयासि होये ` (उद्ध, गी. ८५३ ). परमेदवरसेकेचा 
निलयनवा सोहठा तो उपभोगत असतो, असतीपरीचा क्टतर आचार करायला 
ज्ञानियाला कितीतरी काक लागतो. पण त्रेमघामर्थ्यायुरे भक्ताकइून इवर- 
सान्निध्यात अतीपरी खज रीतीने आचरली जति. आणि म्हणून ज्ञानि- 
याच्या तुलनेने भक्त फितीतरी थोच्या काकात शाब्दज्ञान परिपणे कहन 
अपरोक्षाखा पाञ होतो. मग परमेद्वर त्याला अपरोक्ष देतात. 
भक्ताखा पुन.ःस्बंधाचा देह 

प्रमाधिकारियाखा ज्या देहात प्रेम भिस्ते याच देदात दयान राब्द 
चरित होऊन तो अपरोक्षाला पात्र होतो अपे नाही. अनेकदा अपरोक्षाला 
पात्र होण्यापूर्वीच भक्ताचा रत्यु होतो. उदाः वरंगकचा एकांकी भक्त व 
नागानिका उफ बाइसा. हे दोन्दी भक्त अपरोक्षपरापतीपूर्वीच मत्युबश श्षाले 
होते, द्यांनी ईरवर वियोगाच्या खोय्या बातमीने प्राणद्याग केला होता, एकदा 





॥ + 








१. “प्रम तेह अव्यभिचारी असे › ‹ देखा भक्ताचा प्रमसाधनीच 
अव्यभिचार सांगितला ` (ल.स्थ.उद्ध.३१) 

२. ‹ चहु ज्ञानीचे विश्च आचार इतुर बेसख्याचे चरितार्थं होय ... 
चरितार्थं म्ह णितछेया आचरणे करूनि जो अथं तो चरितार्थं : जितुके जानि- 
याचे कारण तितुकेहि करिता दोय भीमूतीचे नामाचे › (ल.स्थ.उद,१६ ) 
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#॥ 0 
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अपरोक्ष क्षले म्हणजे त्याच देद्य मुक्ति मिते. पण अपरोक्षपूर्वी मृल्यु 
आला म्हणजे पद्ित्या देहात शाब्द पूणे न क्षल तर ज्ञानिया्रमाणेच भक्ता- 


लादि पुनःसंर्बधाचा देह मिरतो. 


सामान्यतः ज्ञानियाप्रमाणेच भक्तालाहि नवीन देहात बाराव्या वर्षा. 
नेतर च पररमदेवराचा पुनःसर होतो. याला “पुनःसंबंधिया भक्त म्हणतात, 
धरमेदवरने अधिकारानुरूप ज्यांना एक, दोन व तीन कलिक्राचे प्रेम दिले 
अते अशा भक्ताला पुनजन्मात वारान्या वर्षानतर परमेरवराचा पुनःसंबंध 
होतो. या बारा वर्षाच्या भज्ञानदशेत आपण इद्वरविगके आहोत याची 
त्याला जाणीवहि नसते. त्याला पूर्वी मिकलल्या प्रेमाची जाणीव या कात 
त्याच्या जीवस्वरूपी, राखेने भ्चाकलेल्या अम्निभ्रमणे लोपून रािलेखी भर॑ते. 
या पुनःसंबधीया भक्तासाठी परमेदवर त्याच्या जवकपास, आढ्ीत, वाड्यात 
भावाच्या घरी र्किवा ल्याच गावात कुठे तरी जन्म घेतात आणि त्याला 
नित्यसंब॑ध देतात. तथापि, त्या पुनःरसंर्बधिया भक्ताला त्या अबतारावर 
दरप्रतीति येते ती मात्र बारौव्या वर्षान॑तरच. चार कष्िकांच्या व॒विषय- 
प्रमी पुनसं्वधिया भक्ताना तर द्या बारा वर्षाविहि असन्निधान नसते. 
त्याच्याघ्चाटी परमेदवर एका गमातनच त्याच्याबरोषर जन्म चेत असतो. 
हे भक्त आणि परमेदवर जरे भाउ म्हणून एकाच मातिच्या पोरी जन्म 
चेता, भ्थांत्‌ , चार ककछिकांचा भक्त आणि विषयप्रेमी भक्त थाना परमे- 
इवराचा खरोखरच निलयसंबंध असतो. व्यांना पुनजन्मातद्ि निरंतर सनि- 
धान देण्यासाठी परभेद्वरालाहि त्याच्याबरोबर जन्मवि लागते, देतु हा की, 
दे भक्त पुन्हा जन्माका येण्यापूरवीं मतेच्या उदरात असतांनाछद्धा त्यांना 





बारा वष अज्ञानदश्ा तव व्यवधान: ते इ.धराचेयाकडूनि ८ 
( ल.स्थ.उद्ध.२०) 

२. ^ ता जाणाहं नाही.--मा तर ब्रेमाची जाणीव होता कीःना ते जीव- 
स्वरूपी देदं्वपे लोपौनि राहिली ; जैसा अभ्चि तेने दडपोनि राखि तेता ठाव? 
(क.बर.उद्ध. २०) 

२. भातर सुख्य चाकलटिकचेयाश्छी केसे : तयाप्ती निवयक्तबध म्हणितदया 
तयात्तवे एकवरचं तथा जावन्ाचे होति: तर एकेवरेचे ते विषयप्रोरेयास्र आन 
जावकाचे ते सुख्य पुरभजनियास : ेसा उमया चकदड्ून नित्यसंबवेधः ( क.बं.उद्ध २०) 
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परमेश्वराचा वियोग घड्क नये, चार कलिकाच्या प्रेमाचा भक्त ज्या गभौत 
येतो सयाच गर्भात पण निराल्या खोद्ीत ईश्वर जन्म घेतो. अश्चा रौतीने भक्त 
व इश्वर एकाच आच्या उदरातून आवन्रीजाव्छी मुले म्हणून - जन्मतात. 
विषयप्रेमी क्त हा चार कलिकोच्या भक्त पेक्षा प्रेष्ठ असल्याभङे त्याच्याक्षारी 
जन्म घरेतांना ईश्वर व्याजबरोबर एकाच खोीत जन्म घेतात म्हणजे एकाच 
ाहच्या उदरातून एकाच खोक्छीतून आवहीजावद्टी मुके म्हणून लयांचा जन्म 
होतो. अशा रीतीने जन्माला आल्यानंतर या दोन्ही पुनभसबधी भक्तांना 
आपला भाऊ हाच इश्वरावतार आहे याची जाणीव मात्र बाराव्या वर्पानंतर 
होते. अथोत्‌ , जाणिवेच्या दृष्टीने बारा वषानंतर ईश्वराचा त्याला पुनःसंबध 
होतो. तोपर्य॑त त्याह आपण ईश्वरापासून दूर भहयोत अशीदहि जाणीव नसते, 
त्याच्या ठिक्राणची ईश्वरप्रेमाची जाणीव बारा वर्षपर्युत लोपलेी रादते. 
सारांश, सवै पुनःसं्बधिया भक्तांना बारा वषँ तरी ईश्वरविगदे रहते काग- 
तेच. असे का याला कारण असे की, या वियोगाच्या काढठात लया भक्ताची 
जन्मजन्मांतरीची ईंश्वरहनन, ईश्वराचे चैतन्य पोकणे इत्यादिकामुके अटेली 
अयोग्यता सष ब्हावी. त्याचसाढये परमेश्वर भक्ताला सुदामच ( काना 
खरोखर तर काहीना जाणिवेच्या दृष्टीने ) बारा वरधैप्यैत दूर ठेवतो. 


अपरोक्षाची चरितार्थता 


पुनःसंबधाच्या देहात शाब्दज्चान पूणं स्चाल्यावर परमे श्वर भक्ताला अपरोक् 
देतात, प्रेमसेचारा्षरशी भक्ताला प्रेमदात्याच्या मूर्तीतील इश्वरस्वूप तेवेढे 
दिसू लागले होते. पण अपरोक्ष होताच त्याला जीव, देवता, प्रप॑च व परमेश्वर 
या चहु पदाथोचे संपूणे स्वरूप दिसते; आणि ते सवै भक्ताना-मग तो एक 
कटिकेचा असो कौ चार कल्छिकांचा असो-सारखेच दिसते. किंबहुना, अपरोक्ष 
क्ञाल्यानंतर एक केठिकेचा, दोन कक्िकांचा, विषयत्रेमी वशेरे मेद्‌ ोपतात, 
येथून सवं भक्तांची योग्यता षारखीच होते. 

अपरोक्षज्ञानियाप्रमणि अपरोक्षभक्ताच्या सवे प्रारल्य कर्मचि क्चादढण 


^-^ 


१. “मा तर त्ता वियोगाचा कड ईश्वरे का केला : ना ते कृपास्पदय ज्ञानियाची 
अयोग्यत मूर्तिंहननाची : चैतन्य पोकण्याची : अतरायाची अन्हेरूनि नासावी ह जै 
तयाची कणव तेसोचि भक्ताची तिये जातीची पूर्वीर अयोग्यता वियोग देउनि : तथा 
बारा वं वियोग देडनि नापि ` ( .ब.उद्ध.२०) । + 
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ब्हायचे भसते. पण ज्ञानियाला प्राप्तीची चाड असल्यामुके तो हे कमक्षारण 
केवठ ईश्वरसन्निधानातच नन्हे तर असज्निधानातदहि करतो. भक्ताला प्राप्तीची 
चाड नसते. शिवाय तो निर्रतर परमेश्वरसननिधानात भसतो. या सननिधान- 
साम्याने व परमे श्वराच्या सेवादस्याने त्याच्या सवै प्रारब्ध कर्माचा ˆ तोक- 
डेनि बहुत ? न्यायाने आपोआप नाश होतो. अथौत्‌ , लाला ज्ञानियाप्रमाणे 
बहुरूपता व बहुकामता करावी लागत नादी. साघ्यप्राप्तीच्या ज्या तलमनीमुठे 
्ञानिया बहुरूपता व बहुकामता करतो ती तठमछ श्रीमूर्तीच्या ठिकाणी सवस्वाने 
वेचलेल्या भक्ताला मुढीच नसते, त्याचे विकार, विकल्प वे स्वभाव प्रेमस- 
चारासरशी नादीसे क्ाल्यामुठे साध्यप्राप्तीचा अभिकाषरूपी विकार त्याला 
नसतो. तसेच, भापण मलिन आहोत व गहणून कर्मक्षाछण केले पादज 
अषाहि भभिलाषरूप विकार त्याला नसतो, हे त्याचे कर्ेक्षाण परमेश्वर- 
सज्निधानात आपोआपच होते. (उद्ध. १६ ), तो विकारश्यूल्य आणि निरंतर 
परमे श्वरसाज्निष्यात असल्यामुके कमेसुष्टि, विकारसृष्टि व दैवसुष्टि याती 
कोणत्याच देवता दयाला विघ्न करू शकत नादीत, सारांश, परमेश्वराच्या सन्ञि- 
धानात फारसे श्रम न पडता भक्ताचे अपरोक्ष आपोआप आणि तेहि लोकर 
चरिताथं होते, त्यामुके तो सामान्याखा पात्र होतो 


सामान्य व विदोषाची चरितार्थता 

शाब्द व अपरोक्ष याप्रमाणेच भक्ताच्या घामान्य व विरोष ज्ञानांची 
पुणंताहि परमेश्वरसजिधानाने भापोआप होते. ज्ञानियाला सामान्यज्ञानात 
मरक्षाकणाची तक्म आणि विशेष्ञानात पाप्तौची तीव्र उत्कंठा अते, 
भक्ताला यापैकी कीच नसते, भक्ताच्या सवे कामना प्रेमस॑चारासर शीच नष्ट 
क्ञटेल्या असतात. मग त्याला उत्कंठा काची अष्ठणार ? विरोषात ज्ञानि- 
याला भोगवे लागणार कृपास्पदीचे व अन्हेराचे दुःखहि भक्ताला भोगवि 
रागत नाही. किंबहुना कोणतेहि दुःख भोगवि न लागता भक्ताची सवे ज्ञाने 
चरिताथं होतात. उलट ज्ञानियाला मात्र या ज्ञानांचौ घांगता करताना अरत्य॑त 
क्ट घोसवि लागतात. शान्दज्ञानात त्याला कर्मसष्टि व निकारसृष्टि चित्र 


नी पि ० छ क ककण 
१. * भक्त भान कामना केसी.ना नाद्यी:ःकाने कामना अभिलषत 
शओीमूतिची जाली असे › ( छ .ब.उद्ध.३६ ). 


१२. उद्धरण ; भक्तिमागे ५२३ 





करतात; अपरोक्षज्ञानात रैवसृषटीकद्ून विघ्ने येतात, सामान्यात मकचि व 
विरोषात अयेोग्यतेचे विघ्र असते, ही सवै नाहीशी करण्यास्राठी ज्ञानियाला 
शब्दात निखनेभित्तिकादि विधि भाचरवि लागतात, अपरोक्षात दाोहं- 
लक्षणव्यापार करावा लागतो, सामान्यात मढनाशास्ाठी ईशर ्वृत्तीकंडे लक्ष्य 
द्यवे लागते आभि विशेषात कृपास्पदीचे दुःख सोशीत तक्मकवे लागते, 
भक्ताला यापैकी कोणतेच दुःख भोगवि लागत नाही, प्रेम व परमेश्वराचे 
सक्निधानसामथ्यं यानी त्याची ही सै ज्ञाने विनाआयास निर्विन्नपणे 
सहज रीतीने पूर्णं होतात व तो इरानुभूतीला पात्र होतो, 


अविद्यानाश्च व स्वरूपप्राि 


विरेषज्ञान चरिता श्चाल्यावर भक्त सथ मक्कमापासून व अथोग्य- 
तादि दोषापासून पूर्णपणे मोकठा होडन परमेश्वरी कृपेला पात्र होतो. तथापि 
त्याच्या मूक्रावियेचा अजून नाश ब्दायचा असतो. कारण, ब्रेमघंचारासरशी 
मक्ताचे विकार, विकल्प व स्वभाव यांचा जसा उच्छेद होतो तसा भविेचा 
होत नाही. प्रमानेच नन्हे तर प्रमाचौ उचचरावस्था जी भक्ति तिनेहितो होत 
नोह. विरोषन्ञानाच्या पूर्णतेनतस्च त्याच्या मूढ्ावियेचा छेद परमेश्वर 
आपस्या कृपादृ्टीच्या अणीने करतात. दयायुके मूटाविद्या व॒तिच्या 
आश्रयाने भघ्तणारे जीवस्वरूपीचे अज्ञान, अन्यथाज्ञान, आद्यमल व॒ जीवत्व 
यांची त्रि दोन (उद्ध. ५४-५५. ) भक्तावे जीवस्वरूप मायापारंगत होते. 
(उद्ध. ५७ ); आणि त्याला ईश्वरस्वरूपाची प्राप्ति होते. ती द्ेताच त्याचे 
८ भक्त ° हे योगनाम जान तो “ आन॑द ! होतो. कारण, आता तो ईश्वरा- 


१. ˆ चहु ज्ञानीचे विश्च आचार इतुर बैसस्याचि चरिताथ होये : म्डणने 
श्ानियासारखे छश्रूप नादी : एवं दश्वरीच्या आवडतिच सखेनि चरिताथ दोय? 
( छ.व.उद्ध.१६) 


२. ' उच्छेद तो परमे : म्दणने तिन्ही दोषां चा दच्छद तो प्रेमसंचारे दोय : परि 
सविवेचा उच्छेद तो ग्रमे नन्दे : हे काद पा : परि भक्ति नभे ग्दणने प्रेमाची उन्तरा- 
वस्थाजे भक्ति तेगे छेदन नञ: एवं चहु कानी ज्चांजर होत होता विरेषाचा अती 
क्रपारखे छेदिती पसे जाणे › (ल.ब॑.उद.५५ ) 


५२४ महायंभाव तच्वक्षान 





सारखाच भानंदमय क्षलेला असतो. म्हणूनच ईश्वरावि “आनंद ” हे नाव 
त्याला प्राप होते. भक्ताचे आनंदमय जीवस्वूप मायापारंगत होऊन ईश्वर- 
स्वरूपात अले तरी तेथीर साध्यानंदप्रापीपूर्वीं साधननिटरृत्ति हणे अवदय 
असते, प्रेम देणारी श्रीमूतिं ( अथवा पुनःसंबेध देणारी ध्रीमूतिं ); त्तिनि 
दिले प्रेम वत्या त्रेमाभुके जोडलेखी ( व खष्टयंतरौची ) योग्यता या तीन 
साधनांनी भक्त जीव ईश्वरस्वरूपात येऊन पोचतो. साध्यानंद उपभोगण्यापूर्वी 
त्याची ही तिन्ही साधने निषत्त होतात. ( उद्ध, ५८ ) 


प्रमदात्या श्रीमूर्तीवर साध्यषाधनप्रतीत्ि आल्यासुके भक्त आतापर्थत 
तिचे सेवादास्य करीत होता, ईश्वर स्वरूपग्राप्तीन॑तर या सेवादास्याची आता 
आवयकता नसते, म्हणून भक्तापासून श्रीमति दूर श्चाखी तरीहि तिच्यावर 
अषटेल भक्ताची सखाधनप्रतीति मात्र नाश पावत नाही भसे म्हणतात. 
दुसरे साधन जे प्रेम तेदि नित्त होते; म्हणजे ज्या श्रीमूर्तीनि हे साधन दिले 
-तिच्यात ती प्रेपशक्ति कीन होते, योग्यता ही अभावात्मक असते. तिचे 
निटृत्त दोणे म्हणजे योग्यतेचे पूर्णपणे साध्यात सूपांतर होणे होय. अर्थात्‌ , 
.ज्ञानियाप्रमाणे भक्ताच्याहि बानतीत एका ज्ञानाने जोडलेल्या योग्यतेमुे पुदील 
शान प्राप्त होते व स्वे योग्यतांचे साध्य जे इश्वरस्वरूप ते प्राप्त श्चाल्यावर स्म 
योग्यतांच। एकदम अभाव होतो; म्हणजे साधनरूप योग्यता साध्यरूप होते, 


भक्ताला अनुभूति व रति 

, योग्यतेचा नाश केल्यावर भक्ताला साध्यानंद्‌ ्यायचा असतो ~ भनु- 
भूति बायची असते. म्हणून प्रथम परमेश्वर भक्ताला “रति ‡ देतात. रति 
म्दणजे ज्यायोगे भक्ताला इश्वरस्वरूपाच्या अनुभृतीचा आनंद उपभोगता 
येदंल .असे ‹ रमण करिते द्वार ° किंवा ' अनुभवरै्ञान >, रसना इद्रियासुे ज्या 


क 


आनद म्हणजे मागीरु कड पाहता इश्वराएवढा हा नामिया : यरे 
द्‌ान्हीं योगनामे > ( ल.रथ.द्ध.५८ ) 

२. ‹ साधन निवर्त म्दणजे सृषटय॑तरीची सख्य : चहु ज्ञानात जोडी 
योग्यता : आगते ज्ञेणे जोडी ते लानशषक्तीही : दी शब्दे प्रेमा: 
स्वरूपात पावशूया परमेश्वर फेडिती ` ( ल.स्थ.उद.५८ ) 

२. ^ रती म्हणजे रमण करते द्वार देती : म्हणजे भनुभवलान ` 
( छ. स्थ,.उद्ध.५९ ) 


१२. उद्धरण : भक्तिमागै परण 
प्रमणि आपण पदाथ सेवन करू शकतो त्याप्रमाणे रती भक्त. ईशवरानुमूति 
अनुभवृ राकतो. ही रति दिल्यान॑तर मग परमेश्वर भक्ताला भापली ˆ अनु- 
भूति ? देतात. (परमेश्वर भक्तासि आपली अनुभूति रति देति ‡ उद्ध, ५९), 
म्हणजे परमेश्वर जो घुखानेद स्वतः उपभोगतात तोच ` भक्ताला देतात, हा 
आनंद म्हणजे एखादा निराका पदाथ असून परमेश्वर दाचा उपभोग 
धेतात अते नाद्वी. परमेश्वराचे स्वरूपच आनंदमय आहे. त्या स्वरूपाच्या 
ठिकाणी परमेश्वर स्वतः रममाण स्चालेले असतात. साध्यप्राप्तीर्नतर भक्तालादहि 
परमेश्वर तेच स्वरूप म्हणजे तोच आनंद देतात-त्याच स्वरूपात (अथीत्‌ , 
आनंदात ) पावन करतात. एखादा राजा ज्या्रमणि फक्त आपल्या पुत्रालाच 
आपके राज्य देतो त्याप्रमाणे ईश्वर फक्त भक्तालाच ही अनुभूति च रति 
देतो; इतराना म्हणजे ज्ञानियाला देत नादी. त्याखा ब्रह्मानंद देतो. ( राज्या- 
भिषेकाचा दांत ११३) 





स्वरूपात समोर पावन 


भक्ताला दिेल्या अनुभूतिदानाचा प्रकार दृष्टंतने वर्णन करायचा 

काला तर असे म्हणता येक की, एखादी प्रेमक आई आपल्या लाडक्या 

लेकराला पोटी धरून त्याच्या पाशीवकून हात फिरवीत त्याला स्तनपान 

करवते त्याप्रमाणे परमेश्वर भक्ताला पोटाश्ची धरतात आणि जाला आपल्या 

अनुभूतीचा आनंद भोगवतातै. ( षेउनि प्राप्तीचा अंकी : आनंदस्तन सये 

मुखी : मग नीजवी पालकी : परस्वूपाचा ) अर्थात्‌ , हा साध्यानंद भोगताना 

भक्त ईश्वराच्या जणु समोर असतो. त्याचे व ईश्वराचे जणु दृष्टिमीलन होत 

असते, हे प्रमातिशायावि लक्षण आहे, (भक्तासि आपणे समोर देतिः उद.६०). 


हैवराने भक्ताला हे अनुभूतिदान कायमचे भणि अर्व चकत्वाने दिट्ठे 
असते; म्हणजे आपल्या स्वरूपात त्याला संपूणेत्वाने पावन केठेले ` असते. 





१. ‹ आपुखा अनुभूति भ्हणजे ज सुख भापण अनुभावेती तो अनुभव 
तया देती : भापण स्वरूप रमती तेच तयास देती ° ( ल.स्थ उद्ध.५९ ) 


२. ‹ समोर म्हणजे अभिमुख : यथा माता स्तनपान दृष्टी भान मनोधमं 
आन हाते स्परिणे ` (ल. स्थ.उद्ध. ६०) 


२, (दान दिधके मा दिधकेोचि : केविः अच्युत म्द णितले यातव?(छ.ब.उद्ध.५९) 


परदे मदानुभाव तस्वक्ञान 





तेथून ल्याला पतन नाही. हौ अनुभूति ईदवराने भक्ताला एकदा दिखी म्हणजे 
ती कायमची दिली, ठो ती कधी हिराबरून घेत नादी. म्दणूनच भक्ताला प्राप्न 
होणारे हे पद ° अध्युत › पद म्हणून संबोधलठे जते, 


इभ्वशप्रासीनैतर हंश्वरापवदा 

ईश्वर स्वरूपात पावन स्ाल्याने भक्तजीवं त्या स्वरूपाएवढा होतो- 
पसरतो भते माही; तर आपल्या स्वतःच्या संपूणे स्वरूपाच्या विस्तारनि तो 
इंरवरस्वरूपात रीन होतो व तेथील आनद उपभोगतो. अर्थात्‌ , साध्यप्राप्ती- 
नंतर जीवश्वकूप " ईरवरासमान › होते ते स्वरूपविस्ताराच्या दृष्टीने नन्दे, 
तर केव आनंदाच्या दृष्टीने, एखाया राजाने आपली सवै पृथ्वी एखाद्या 
रंकाला सेजबाज म्हणून दिली म्हणजे तो र॑कजीव तिचा उपभोग पेण्यासाटी 
ल्या पृथ्वीएवढा होतो अस नाही. आपल्या मू स्वरूपमयदिने कायम राहून 
(आता सवै मक व भविदा फिरल्याधुके जीव भपल्या मूढ स्वरूपावधी- 
परयत विस्तारलेला असतो. ) तो त्या सरै पृथ्वीचा आनंद पभोगतो, लयाप्रमाणे 
आपल्या मूढ स्वरूपमर्यादेने कायम राहून मक्तजीव खमद्र ईश्वरस्वरूपाचा 
आनंद अवंचकत्वाने उपभोगत भसतो. उश्शील पति ज्याप्रमाणे भापल्या 
पतित्रता च्लीला आपल्या सर्वस्वाचा आनंद अर्पण करतो त्याप्रमाणे ईश्वर 
भक्ताखा आपल्या समग्र स्वरूपाचा आनंद देतो. तो याखा कधीच विसंबत 
नाही, ˆ भक्ताते अगिसी £ मि धरौ अहर्गीसी : केन्दछि तयाक्षी : विषमे नाः 
(उद्ध, गी, ८०७ ) 


१.  जीवाचे स्वरूप हेश्वरप्राप्षी इश्चरा एवहे...ना ते स्वरूप्रिषयी न 
वटे ,..आनंदाविषयी ईंश्वरापवढे षड › ( वि.र्ब.२८ ) 


२. ‹ आपणपे म्हणजे समगर स्वरूप भवं चकत्वे : अंगे जीवे जेसी खी › 
"जपती रकासि पृथ्वीएसणी सेजबाज दीषली तरि काद तो तेसणा पसरत अपे ; परते 
, दात्याचे बौदायै जाणावे › ( ल.बर.उद्ध.५९ ) 

३. कवीश्वर आम्नायाच्या मते मात्र, साध्यप्राप्तीततर आनेदाच्या दृष्टीनेच 
ने तर स्वरूपाविस्ताराच्या ष्टीनेहि जीवस्वरूप हेश्वरास्तमान होते. आपल्या या 
मताखा आधार म्हणून ' जीवाचे स्वरूप देश्वर्राक्ती हेश्वराएवदे › (वि. स्थ. २८); 
भागि ^ अविच्यायुक्तस्व फीटशेया वदा इश्वर तेवढा होय ` (ल.स्थ.निवे. 
१९-२३ ) या दोन पक्षांचा आधार ते देतात, 


१२. उद्धरण ¦ भक्तिमाग ४२७ 





जीवदेवतांचे देणे 
ह्वर जसे भक्ताला पोटाशी धरून आपला आनंद उपभोगायला 
देतात तसेच जीवेदेदतदेखील जीवांना आपा आनंदोपभोग देऊ शकतात, 
मग यांच्या देण्यात व इद्वराच्या देण्यात फरक तो काय राहिला १ याला 
उत्तर अके की, जीव जीवना पोटाशौ धरून भान॑द देतात खरा, पण तो 
व्व स्वार्थामुले भणि अगदी क्षणभरच, आपला खवा्थं संपला की जीव 
जीवाला दूरच लोटतातः; आणि जिथे आपला साथ अधिक पुरेर तिकडे 
धाव घेतात. शिवाय जीव स्वतः निरानद व भस्म्थं असल्यामुद्े खस्या 
आनेदाचे दान दयाया तो समर्थच नसतो. त्याने जीवाला दिलेला भानंद 
हा खरा आन॑द नन्देच. उलट ईंसवराने भक्ताला दिलेहा आनंद हा खराखुरा 
आनंद असतो, कारण, ईर्वराचे स्वरूपच आर्नदमय आहे. शिवाय इवराचा 
आनंद स्वाथपर नसून च्युतिमेतदि नसतो, तो श्चाद्वत आनंद अघतो. 


देवतांनौ दिलेला आनंद दादि संपूण नघतो तर चरुटिरूप अपरतो. कारण 
ब्रह्मांडस्था देवता आपल्याबरोजर हाटवेचन्यायाने आणलेला आनंद फलि- 
याला भोगवतात. अथौत्‌, त्यांचा आनंद शुद्र व मर्यादित अप्ततो. भणि 
हाहि आनंद त्या वैचकत्वाने भोगवतात, अर्वचकःवाने नन्टे, तिसेरे अपे 
की, देवता फञियाला आधी दुःखफठ व मग ॒सुखफक किंवा भापला शुद्रा- 
नद भोगवतात, हा क्षदरानंदहि च्युतिम॑त भसतो. कारण, भआनंदोपभोग 
संपल्यावर फलछियाजीवाला त्या लोटून दैतातै. 


दश्वराचा आनद अर्वचकत्वाने 
उलट, ईश्वर भक्ताला आपला जो आनंद देतो तो संपूणेतेने व अव- 
चकत्वाने देतो. जीवसवरूप हे ईवरस्वरूपाच्या तुखनेने भततिशय साने, 


^^ 


१. ‹ जीव देतात की : ते कायीचि पुरते : कायं सरलया सवेचि भानि- 
ककड घावताती ` ( क.ख.उद्व.६०) . 

२. ' देवता देतात की : ते सभ्रपंच दे : मागौता भोग सररेया घाही ' 
( कछ.स्थ.उद्ध.६० ) 

३. ‹ परमेश्वरे दिधरे मा दिधरेचि : कही नं वचति : जीव शोष्य : 
प्रकाशवंत : करमर : दोषवंत रेसेयासी रमण देताती तर कादर परमे- 
श्वरहि रमति : म्हणेना : तो स्वस्वरूपी रमे › ( सदर ) 


, 
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शोच्य, अप्रकाशावंत, कष्मठ ( मल्युक्त ), मतित्रय ब अनधिकार या दोर्षानी 
युक्त असते, पण अशा श्वु्टक जीवालादि, याने प्रेमाचे उपाय केले तर 
साध्यात आपला स्वरूपानंद किंवा अनुभूति समग्रपणे व अर्व॑चकतवाने देणे 
हा इवरदानाचा विश्चेष दोय. ईवर भक्ताला आपल्या स्वरूपात रममाण 
करतो पण आपण स्वतः मात्र भक्ताच्या स्वरूपात रममाण न होता ‹ स्वस्व- 
रूपी रमे? (वि, १३१). 

ब्रह्मस्वरूप प्राप्त करून वेतल्यावर तेथील ब्रह्मानंद उपभोगतांना 
ज्ञानिया ल्या ब्रह्मस्वहूपात समरस होतो - बुडी देतो ~ दयात तो हारपून 
जातो. ( उद्ध. ६४ ); म्हणजे स्वतःला विक्षरून, आंत होऊन ब्रह्मानंद उप- 
भोगतो, भक्ताचा आनंदोपभमोग यादन थो्या निरान्या प्रकारचा असतो, 
भक्त ईदवरस्वरूपात भिसक्रतो ह खरे ( अभेदे अनुभवी : उद्ध. ६५ ); पण 
त्यात बदन जात नाष्य - भरांत द्योत नाही-तो स्वता विश्षरत नाही, 
( भेदे अनुभवी ; उद्ध. ६५. ). ब्रह्मानंद मोगर्ताना ज्ञानियाला आपल्या जीव- 
स्वकूपाचा विर पडलेला असतो; इवरस्वरूपानंद भोगतांना भक्ताला असा 
विसर पडत नाही; त्याखा आपली स्वतःची निरंतर जाणीव असते. म्हणून 
आनद उपभोगतांना भक्ताला आपल्या समोरील ईंरवरस्वरूप दिसू शकते, 





१. साध्यात ज्ञानेयाला ब्रह्मस्वरूपाचा तर भक्ताला दश्वरस्वरूपाचा आनंद 
भिकतो, हे मत कवीश्वराम्नायाला संमत नाही, यांच्या मते ज्ञानिया व भक्तया 
दोधां नाहि साध्यात दश्वरस्वरूपाचाच आनंद मिक्तो; अथौत्‌ , दोघां ना दश्वरस्वरूपा- 
चीच प्रापि होते, फरक श्तकाच की शश्र ज्ञानेयाला पारीन्नी घारतात तर भक्ताला 
पोगशची धरतात, , पण याचा अथे कवीन्वराम्नायाच्या मते ज्ह्मव इश्वर स्वरूप 
भिक्न नसून एकच आहेत; फरक इतकाच की, इश्वरस्वरूपाच्या पारीला । ब्रह्म? 
उसे नाव दिले आहे; वस्तुत ते इश्वरस्वरूपाहून वेगे नाही. (मगे पा.९६ते९९ पहा) 

पण याचा अथै, कवीश्वराम्नायाच्या मते साध्यात ज्ानियाला व मक्ताला सारखाच 
आनद भिस्तों असा मात्र नाही. ' तव म्हाणितङे भक्तराज : जि एकत्व मुक्ते बोकिजिः 
ˆ तरि तीये आंधाराचीए सेजे : मज रौगवे ना ॥ जीये सुक्तीचा पेजा : आनंदरु नादी 
व्ल : तया मोक्षाचा अवज्ञा : आप्णपेया कवण लावी ॥ आणीके एक : बह्म ते ततव 
नपुंसक : म्हणौनि तयाचिर मग्नौ सुख : ते तव षडेधि ना ` (उद्ध.गी.७८२-७८४) 
या कवीश्वर भास्करमद्ाच्या उदुगारावरून हे दिसून येश्ल. ईंश्वराचा आनद व ब्रह्मा 
नंद यात्तील फरक असा की ब्रह्मानंद एकतंड म्हणजे यकसारखा मोयायला मिक्तो; 
तर ंदवशाचा आनद क्षणाक्षणाख नव्री्न होतो. 
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ज्ञानियाखा ब्रह्मस्व दिक्षत नाष; कारण तो लया स्वरूपात भिषरदून भांत 
बनटेला अप्ततो, सारांश, ज्ञानी व मक्त दोेषि आपापल्या साध्यस्वरूपात 
मिसव्टेरे असतात; पण ज्ञानियाला आपल्या जीवस्वरूपाची जाणीव राहत 
नाही तर भक्ताखा हयी जाणीव असते\ तो घावधपणने देश्वरस्वकपार्नद भोगतो. 
म्हणून न्ञानियपिक्षा भक्ताचा आनंद प्रेष्ठ असतो. कारण, साध्याशी मिस~ 
दूनदि मेदाची जाणीव ठेवून घेतलेला आनंद हाच केब्ांहि थोर असतो. 
भ्रात स्षारेल्याला खरा आनंद उपभोगता कता येईल ए तेन्हा, साध्यप्रात्तीरनेतर~ 
देखीर भक्त आपल्या बेगलेपणाची जाणीव कायम ठेवतो हे याल दूषण 
नसून भूषण होय. ( भक्त मेदे अनुभवी की अभेदे अनुभवी : एेप्ता विकल्प 
तेथेक्रोन एः: उद्घ, ६५). ज्ञानियाप्रपाणे व्याचेहि साध्याश्च मीलन क्षलिले 
असतेच. कारण, कोणतादहि आनंद मीटखनारिवाय दहोऊच शकत नादी, पण 
लयातदहि वेगकेपणाची जाणीव हेवून घेतटेखा आनद अधिक भसतो, 


ज्ञानिया व भक्त यांच्या साध्यार्नदातील फरक 


ज्ञानिययेक्षा भक्तावा साध्यानंद किती प्रष्ठ असतो हे वर्णन करून 
सांगणे अशक्य असछे तरी अप्रदक्षपणे ल्याची थोडीफार कल्पना देता येल. 
त्यातीक मुष्य महतत्वाचा सुदा असा कौ, ज्ञानियाच्या साध्यानंदपिक्षा भक्ताया 
साधनानददहि एका शृ्टीने फार मोठा अप्ततो. प्रेमसचारासरशीच भक्ताला 
जो अननुभूतपूवै आनद्‌ होतो तो इतरासा कक्‌ शकत नाही. ज्ञानियाने ते 
पेम जोडलेले नसते; देवता या मोकगण्याच्या रूपनि दंश्वरावर आवड टेवून 
त्याची सेवा करीत अघव्या तरि वैजात्यासुके त्यांना तो आनंद प्रभवत नाही, 
आणि म्हणून प्रेमस॑चारासरकी भक्ताखा दीणान्या साधनानंदाचा अनुभव 
त्यांना कठणे शक्य नादौ, इतकेच काय पण प्राप्तीखा षपोचलेत्या ज्ञानियाला 
देखौर मक्ताच्या साधनानदाची नुसती कल्पनाच॒द्धा नसते, इतका भक्ताचा 
साधनान॑द थोर असतो. ˆ जेथ मन पाकेन : वेदु बोबडेजे ¦ ते बोली केषि 
सांधिजे प्रेमस्वरूप ॥ ते सांघता दुआड ¦ आईकता अवधरड › ( उद्ध. गी, 
७९२-७९३ ) असे भास्करभद्धने म्हट्टे आहि ते यथाथ होय. 


~ ^~ 
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१. ‹ मिसणोनि उर हे विरुद्ध बोरता : परि मिसगौनि हेति हयः 
( क. स्थ, उद्ध, ६ ) 
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ज्ञानियाच्या साध्यानदापिश्चाहि जर भक्ताचा साधनानंद्‌ श्रेष्ठ असतो 
तर मग त्याचा साध्यानंद किती प्रष्ठ असे याची कल्पनाच करावी. ˆ साध- 
नापसि साध्य उत्तम” (वि. मा. १४०) हा तर सामान्य नियम आहे 
ञ्या वृक्षाची साक गोड असते त्याचे फढ किती गोड अत्ते | (वृक्षप्वचेचा 
द्टंत ६९ ). लयाप्रमाणे, ज्या प्रमाच्या साधनाचा आनंद निर्पम आदे 
त्याच्या साध्याच्या भानंदाला तुलनाच नाही, हे काय संगायला पादिजे 
साध्यप्राप्तीनंतर भक्ताला होणाच्या आनंदाचा अनुभव फक्त परमेश्वरालाच 
काय तो भतो, इतर कुणालाहि ससतो. ब्रह्मप्राप्तीला पोच्ल्या ज्ञानियाला 
जिथे भक्ताचा साधनानद कद्‌ शकत नाही तिथे याच्या साध्यानंदाची 
त्याला कल्पना काय असणार्‌  यावकून ज्ञानियपिक्षा भक्त श्रेष्ठ का, ते सहज 
कटेट, हा फएर% आता थोडक्यात पहर. 


ज्ञानिया व भक्त यातीर भेद 
(१) परमेश्वर भक्ताला दष्दवरे प्रेम स्॑चरतात तर ज्ञानियाला परा 
वाणीच्या दवारा ज्ञान देतात. (८२) भक्ताला मिषलेट्या प्रेमायुके लाचे 
विकार, विकल्प व स्वभाव हे तिन्ही दोष ताबडतोब नाहीसे होतात, ज्ञानि- 
याला ते क्रमाक्रमाने निरसन करव लागतात. (३ ) ईश्वरप्राप्तीच्या सर्व 
करिया होत असतांना भक्ताला ईश्वराचे सतत सन्निधान असते. ज्ञानियाला 
सतत सन्निधान नप्तते; व म्हणून त्याला अनेक क्रिया असलिधानात कराव्या 
लागतात. (४) इश्वराच्या प्रेमशक्तीचा संचार होताच प्रेमदान करणारी 
परमेश्वरमूति हेच आपले साध्यघाधन होय अशी हढ प्रतीति भक्ताला होते. 
ज्ञानियाछा मात्र ज्ञानदाघ्री मूर्तिं साधन वारली तरी ब्रह्मस्वरूप दहे आपले 
साध्य आदहि-ईशवरखरूप नन्दे, अशी जाणीव असते. ८५ ) ईश्वरमूर्तीच्या 
वियोगात भक्त जिर्व॑त राहू शकत नाही; ज्ञानिया राह शकतो, इतकेच 
नादी तर तो विकत्पप्रमादियाहि बनू शकतो. (& ) भक्ताला इश्वराचा 
नि्यघ्षवध अघतो; पण स्ञानिया स्वेच्छेने किंवा काही कारणानिमित्त ईश्वरा 
पासून दृरांतरावर जातो, ईश्वराने त्याला दुसन्या एखाद्या अवताराच्या 
स्वाधीन केठे तर तो लया दुसव्या अवताराजवक देखील राहू शकतो. भक्त 
तसा राहू शकत नाही, (७) भक्त आपल्या प्रेमदात्या मूर्तीच्या ञआनंदातथ 
मन्न असतो. त्याला दुसरी इश्वरमूमिं आव्डत नादी, ईश्वराच्या अन्यक्त 
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स्वशूपाच्या प्राफ्तीचीहि तो कधी उत्कंठा बाठगत नाही. उल्ट-ज्ञानी हा मात्र 
साध्यप्राप्तीक्षाठी सदा तममठत अतो. (८) परमेश्वरमूर्तीविर भक्ताची 
भावड अघल्यामुङे उद्धरणाच्या त्याच्या सर्वं क्रिया सहज पार पडतात. उलट, 
ज्ञानियाखा विेषन्ञानान॑तर हि परमेश्वर अन्हेरतो,. परमेश्वरकयेखा पात्र दोण्या- 
सादी त्याला बराच कार्पर्यत तकमछत पडवें लागते, (९) षाघ्यपराप्ती- 
नतर ईश्वर भक्ताला पोटाशी धरतो तर ज्ञानियाला पाटीर घालतो, म्दणजेच 
भक्ताला ईश्वरस्वरूपाची प्रापि होते तर ज्ञानियाला ब्रह्मस्वरूपाची प्रा्नि होते. 
(१०) त्या साघ्य्राप्तीपूर्वी, योग्यतानाश्ानंतर परमेश्वर भक्ताला रति देतात 
तर ज्ञानियाला अनुभवन्ञानाचा मोक्ष देतात, (११) साध्यान॑दात ज्ञानियालां 
आपल्या ब्रह्मक्वहूपाचे दशन नसते; पण मक्ताला आपल्या ईश्वरस्वूपाचे 
द्दीन असते, (१२) म्हणजेच ज्ञानिया साध्यानंदात पूणेषणे बुद्रन जातो; 
भक्त सावध राषटून आनंद उपभोगतो, (१३) कारण ज्ञानिया आपल्या 
वेगकरेपणाची जाणीव ्रातत्वापुदे विरतो; भक्ताला हौ वेगकेपणाची जाणीव 
नेहमी असते, इईश्वरस्वरूपाची आवड विशेष असल्याने ते स्वरूप निर॑तर 
पाहता येण्यासाटी दयाचा हा वेगरेपणा असतो, लयामुङेच ज्ञानियाच्या 
आनदापेक्षा भक्ताचा आनंद प्रेष्ठ अक्षतो. सुंगी ज्याप्रमाणे आपली वेगद्रीक 
कायम ठेवून साखरे ची गोडी सेवन करते त्याप्रमाणे भक्तदहि आपला निर ष्टि- 
पणा राखून ईश्वरस्वहूपाचा आन॑द्‌ उपभोगतो. ( साकरेचा हष्टात ११४} 
उपसंहार 
ईश्वर भक्ताला अपत्या समग्र स्वूपाची प्रि अ्व॑चकत्वाने करून 

देतात याचा अथै एकरा भक्ताला आपल्या संपूणं स्वरूपाचा मानद दिल्यासुखे 
ते तो आणखी इतरांना देऊ शकत नाहयत असा नाही. सवौनाच ते सारखाच 
आन॑द देउ राकतात. कारण, इंशवराच्या ठिकाणी तो आनंद निधिरूपाने 
असतो. जते अनेक दिवे उजढूनषुद्धा मू दिग्याचा प्रकाश जितकाचा तितका 

उरटेखाच असतो त्याभ्रमागे अनेक भक्ताना आपल्या समग्र स्र्पाच। संपूण 
आनंद अवंचकत्वाने देऊनदेखील ईश्वराच्या स्किणी तो जितकाचा तितका 
कायमच असतो. 


^ 
१, ‹ येका आपणपे दिधरे परि आणिका रगोनि अग्ययचि : यथा 
दिवेया पासोनि भनंत नेहृजति › (ऊ, स्थ. उद्ध. ६५ ) 
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भरा रीतीने, ज्याच्या त्याच्या भधिकारानुषार व क्रियाकर्मानुसार 
परमेश्वर जीवाचा उद्धार करतात. म्हणजे ज्ञानियाङा त्याच्या अधिकाराप्रमाणे 
्ह्मस्वूप तर भक्ताला वयाच्या भधिकाराप्रभाणे ईश्वरसरूप प्राप्त कहन देडन 
त्याषा उद्धार करतात, जीवाचे मति्य जर उर्व स्के वर परमेश्वराच्या 
श्ञानने शिवा प्रेमाने, यथाधिकार त्याचा उद्धार होऽन तो भच्युतपद्‌ प्रप 
कन घेतो षर तेथे अ्रवक्तवने निरंतर भानैद उपभोगीत असतो, 
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राब्दकोरा 


पो 


अंगवद्टेकार ~ सेवक. 
अघमर्षण ~ पापनाशासाटी पाण्यात 
उमे राहून करावयाची प्रार्थना. 
अडतान्ा.- अडथका. 
अतिवाहिक ~ जीवाला एका फठा- 
तून दुसन्या फलरात बाहून नेतांना 
वापरावयाचे भडि. 
अध्यास्त ~ मानिक चितन; खतत 
ध्या, ` 
अनाजित ~ कमं कलून जे जोडलेले 
नाही ते. 
अतर्क ~ धममाचरणाची अतःकर- 
णात्तीर इच्छा. 
अंतिक् ~ फरातून काढरताना होणरे 
दुभख ( किना इख }. 
अन्य-कथन ~ ( परमेश्वरशाखराचे 
ज्ञान, रहस्य ) इतराना ( = इतर 
साप्रदायिंना ) सांगणे. 
अन्यन् प्रमाण ~ (अन्यत्र आति ते 
ईश्वरौ आति *-इतरवजे जे आदे 
ते सवे ईश्वराच्या ठिकाणी अदहि- 
या वचनाचे प्रमाण (आधार) 
अन्यथा- ज्ञान -- खोटे ज्ञान, 
अजन ~ मिकविणे; इष्ट कार्थ करून 
जोडणे, 


अर्जित -इष्ट छरिया कषटन संपादन 

अवर - जीव, देवता व प्रप॑व या 
भवर वस्तु लयासंबधीचे. 

अवजतन - संरक्षण. 

अविनाभाव ~ निदयषषबध; एक 
दुसन्यावाचून असूच शकत नाही 
अशी स्थिति. 

आदषपडे - अर्धवट; सपूरण. 

आदपडणे ~ अर्धवट पद्कन राहणे, 

अपजणे ~ निर्माण होगे; प्राप होगे. 

आपलवणे ~ विकारवश होणे. 

आर्जिक - इ क्रियेने पूर्वी जोडलेले; 
प्रारभ्ध, 

अववा ~ भावद्रुन घातचर्ठे बंधन, 

आष्हिकार ~ अभिमान; अविश 

अआक्षेपणे ~ एखाद्याच्या नावाने जमा 
होणे; जमेला नमूद दहोग;लागू दोणे- 

इंद्र षण ~ एक फट. 

इशाद- ईयालः सामिमानी. 

उगद्छणे ~ बाहेर टाकणे. 

उभ्‌ - उचंबठ; निर्मिति, 

उतटणे ~ ओद्रन बहिर काठणे; 
ठार मारणे, 

उधाणे - उसके; ओसंद्ून वादे. 
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कियापाक ~- क्रियाकर्मातुसार फठे 
प्राप्न दोण्याचे शाच्र. 

खदसखद्‌ - अतःकरणातील मलम; 
कसक, 

गत्वा मुक्ति ~ खालील देवता-फकात 
अघतांना वरी देवतेने संचर्लेला. 


उपसाहणे ~ सहन करणे. 

उद्टेख ~ मनात अटेला विचार, 

पेञ्हा ~ अलीके. 

ओखरे ~ वाईट, 

आओढवण-~ एखाचाच्या स॑रक्षणासाटी 
स्वतम्चे बलिदान करणे, 


ओद्गणी ~ सेवा करणारी; दासी, | आपला आनद. 
क [व ४ 
आद्धगणे - सेवा करणे, चरित ~ पूणं. 


चरितार्थं ~ पूण, पूरणत्वाला पोचलेके. 

चखदप ~ प्पक्ष्यादि योनि 

चषटकत्व - प्रेरणा 

करणीयेचा - छृननिमः बनावट; | चैतन्य ~ माया; मयिचा संल, 
तयार केलेखा. चौकंडी ~ (१) छत, तरेता, द्वापर व 


कडतरणे ~ भारपार जणे. 
कमैकारिन्य ~ कमेटेप पुरे मेस्या- | कलि या चार युगांचा समुदाय 


कडतरून (व्याप) -अतनीद्य (व्याप) 
कणव - कृपा, 


वर जीवस्वरूपावर येणारा कटिण- | (२) चोकडीचे नरक. 

पणा; हिरवटान, चोरंगी ( विद्या ) ~- चौरंगीनाथ; 
कर्मराहारी ~ ईश्वराव्यतिरिक्त| लाची विद्या; योगाचा चमत्कार. 

इतराविषयी चा व्यवहार. जडत्व - नरकाचा एक प्रश्रः मृत्तिक्रा- 
कम॑ंसवा --कमराहारीतीर व्यवस्था, | परमाणूत व्यापून मिलणारा 
क्मखष्टि -- कर्मभूमि, अषैदेवयोनि, | दुःखभोग. 

सतराक व स्वरम या थोव्यातीर | जनणे ~ निर्माण हणे. 

पुरुषेदेवता, जवनिका ~ पडदा. 
कीट -- षट; दार. जीवत्व -- सुखदुःखप्राहकत्व, 
कटीरखवस्था - षट्पण, जंग -- दोडी 
कातेया -- कातणारा; साढी. दढेबणे - मिसक्णे. 
कामता ~ कामना; कल्पना, ह्यांजर -- जुनाः; पारंगत; पका न्ञालेला, 
कूट ~ पूडः; चुरा. रिचणे -- जागा नसल्यामुखे इतरतर 
कोदिका -- तंतू जके तयार | घसरणे. 

करणारी कोमीण;.उनाभि. | ठीके ~ च्िर; अदत काढा डाग. 


पष. 
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तत्तव -- भूत; अषटभैरवाखाटील देव- 
तांचा मढ. 

तनु ~ लिंगदेह; सूक्ष्म प्रप॑च. ` 

तनुस्ाधन ~ देदविया. 

तिर्यच ~- पक्षी. 

उश - (ब्रह्म, माया व हंश्वर या) तीन 
अरनी भिद्ून बनटेला. 

दरक्रिया ~ एतप्रीयथं द्याच्या 
एत्युनंतर दहा दिवक्पर्यत ज्ञानी 
पुरषांना भोजन घाटण्याची क्रिया. 

दव्बाड -- समूह; संघात. 

दारवटेकार - द्वारपार. 

दुःसंभाव्ट .- देहमानावर नसस्यामुके 
स्वतः्चा सरांभाक न करता येणे. 

देशवब्ठ -- हीन अ्रतीचे, 

दे्विद्यावंत - ज्याला देहविदया 
काकली आहे अपता, 

दैवराहाटी ~ ईश्वर विषयक व्यवहार. 

दैवसवा -- (१) ईश्वरौ कृपेने 
(२) नशीव; नश्ीबाप्रमणि 
(३) थोडक्यात पुष्कक भोग. 

दैवसुष्टि -- दरिद्रा, रेषराय्या, 
अषटमेरव, विश्च व माया या 
थोन्यातीक देवता. 

देवी ~ शरीरावर क्षठक्णारे लावण्य. 

धोंगङयी -- स्थूल; जाडीभरडी. 

धोष्ठर -- जाड; भरड. 

नां तथैक -- (सं. नातरीयक ) भवि- 
भास्य; निदयसंबधाने असलेले. 


नावि ˆ- क्षण. 

नावा भरिया ~ एका क्षणात. 

नतेकः -- एक क्षणभर. 

निचाडिव -- कोणतीहि चाड-इच्छा- 
प्रेम नक्षण्याचा भाव. 

नित्य ~ निय-नरक; नरकाचा एक 
प्रकार, 

निमानणे ~- मोगून नादे होगे. 

पर - व्रह्म व ईश्वर ह्या“ पर › वसतु; 
त्यासंबधौचे, 

पर ~ परलोक; परोकात. 

परवडी -- अनुक्रम, । 

पराज्ञा -- दुरून देण्याचा धम. 

परिहार ~- षमथंन. 

पवाडणे -- शक्य होगे. 

पाखाद्छ ~ धुणे; धुण्याची क्रिया. 

पारी ~ पाण्याचा पार; जलप्रवाद्‌. 

पायसार ~ पायदठ; पाइक, 

पाहे -- पाटे, सकामी. 

पिंडस्था ~ बरह्याडस्येपासून विभा. 
गेले व जीवाच्या पिंडात व्याप- 
णार देवतास्वरूप, 

पुर -- रारीर. 

पुरभजन - परमेश्वरावताराला षात- 
टेटे भोजन. 

पुरा ~ वस्तीची पेठ, 

पैन्दा ~ पलीकडे. 

पोराद्टणे-पोयशी धरून कुरवाकणे, 

प्रणव ~ प्रमव; उपभोग, 
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` प्रणवणे ~~ प्रभवणे; उपभोगता येणे, 

प्रतिकारण ~ कारणीभूतः सन्निरित 
कारण, 

प्रतिकारणता -- मागील कायं दील 
काया कारण होण्याचा भाव, 

प्रतिदेह्‌ - मप्युन॑तर दुःखभोगासाटी 
मिकणारा ( भन्यक्त ) देह. 

प्राकट्य ~ म्रगरपणाः कार्यह्पता, 

प्रतदेह्‌ -- प्रबिदेद पादा, 

फक्िका -- शोक. 

फःट्टस्थ ~ मयिची ब्रह्माडस्थ देवता. 

बरबच -- बजगजः; गोध, 

वहुकामता -- अनेकं कत्पना कर्‌ 
ण्याचा भाव, 

ब्रह्मांडस्था ~ ब्रह्माडग्यापारासारी 
अवत्तरखेली देवतेची मूर्ति, 

भजन ~ भोजन, 

भारी ~ नदीक्राठची जमीन, 

भूतभजन -- जीवदेवताना धातलेले 
भोजन. 

मति्रय-अधमति,अधरति,अधगति, 

भस -- शरीरावर असलेले ठहासे, 

मानदलेपण ~ आत्मीयत्वनि केलेला 
स्वीकार. 

मायापुर ~ मायास्वरूपने 
असे शारीर, 

मरेढणे -- मजिन दोग, 

यथायुक्तत्व ~~ जसे अक्ायला पादिजे 

` तसे असण्या् गुण, 


व्याप्त 
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यत्र -- जन्नेद्विय. 

य्रारूढ -- प्रत्यक्ष संभोग, 

यावाका -- सामथ्यै, 

युक्तत्व ~ दोन वस्तूंचा योग; मिश्रण 
( यातील वस्तु पुन्हा वेगख्या 
होऊ शकतात ). 

येउली -~ इवली इतक्षी. 

यौ गिक ~ दुसरीकडून आणून मिल- 
विल्टी. 

रेवणे “~ रोलून धरणे. 

लक्षकवडन्याय -- एका लक्षाच्या 
मोबदल्यात एक कवडी परतफेड 
म्हणून स्वौकारणे. 

वंतत्व ~. स्वरूपगत, 

वसो -- घांड; बेल, 

वाखारी -- यरी; पिश्वी, 

वाघबवद्टड - गरफास, (१) 

वायवरी -- न्य. 

वालीप ~ ङगडे, 

वाहकत्व -- आपस्याला गभोत वाह- 
ण्याचे--घारण करण्याचे कारय, 

विक्षरणे - सू स्वरूपात बदल हयोणे; 
विकार निर्माण हेग, 

विकरविणे ~ विकार निमौण करणे, 

विकार-खष्टि - कर्मभूमि, अदेव 
योनि, अंतराछ व स्वगे या 
थोग्यातीख छ्रीदेवता. 

विग्रह ~ ब्रह्मं डस्थपासून विभाग- 
ठेखा देवतावतार. 
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विरोव्ा - वेटेठे; समूह, | संलग्न ~- मायेच्या हरित स्वरूपातून 
बिद्यावंत ~ देवतेचौ कचा ज्याला | विभागलेला मायेचाः अंश; हा 

ज्ञालेली आहे असा. जीवाला मुक्ति होहपर्यत निरंतर 
विपर्याय ~ उल्टा प्रकार; लागला असतो, 
विशकलित - फएय्टेका; छिन मिन्न; । सं सरण -- सष्टीची उत्पत्ति; 

तुकडे पडलेला, ` निर्मिति, 

वीरहब्ड - प्रेम, साजात्य ~- सारखेपणा; साम्य, 

~ छिद्र. खटिकः ~ मोकटीक. 

वेरहाद्टत्व ~ प्रेमरूपणा, सेन पुंजी -- शेणकचरा काटणारी, 
वैजात्य ~ भिच्पणा; निरक्प्रिणा. | सो ~ वेष; संग, 
व्यतिक्रम ~ उल्टा क्रम स्थावर -- वक्षरुतादि अचर वस्तु. 


, शक्तिरूप - दिले घेतले जाणार स्वस्पांग -- मूठ स्वरूपात असलेले, 
श्राब्द करणे - शब्द पालणे; आज्ञा | हारबेचन्याय -- घरात रिष्छक 


, , षार्णे ठेवून बाजारापुरताच पैसा नेणे व 
.. कभव-माया वे विश्व देवता खयै करणे, 
, . द्यांच्या विद्या हिरवरखान -- कर्म॑धारिन्य पाहा. 
 . सर्दद्‌ -शतु दिरवा टुखवा ~ कोवा; कचा. 
 . संदी ~ संधि; जोड; जोडाची जागा. | होण्याचा (व्याप ) ~ केवठ बह 
सपूर ~ पातठ; तरम, रून असलेला बाह्य व्याप. 


अष्ट प्ररूति -. भूमि, अप, अ्ि, | चतुर्विधं कर्मफव्े ~ १ स्वम 
वायु व आकार हयी पंचमहामूते | २नरक ३ कमेभूमि * मोक्ष. 
व सत्व, रज व तम हे त्रिगुण | चतुर्विध साधन -- स्थान, प्रघाद, 
भिद््न अष्टप्रकृति भिष्षु व वास्निक, 
अष्ट महाल्तिद्धि-अणिमा, गरिमा, | चार दाने ~ लीढा, संब॑ध, मरणा, 
खधिमा, महिमा, प्रापनि, प्राकाम्य, |. व कैवल्य ही चार दाने, 
इरित्व व वरित्व `  |चार वाणी“ १ परा; २पदयति 
अष्ट स्वभाव -- = “३ मध्यमा ्वैवरौ. ` 
उन, भीति, क्षोप, मठ अणि सूत्र. । तीन प्रचत्ति -- संसरण, संटार व 
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उद्धरण या तीन प्रघ्रत्ति अहित, गरुद व जननेंद्रिय,. 
तीन सहार ~ १ महारंहार, २ पांचपिक्षी - जीवस्वरूपी असलेठे 
भवातर संहार ३ युगांतीचा संहार, १ अविद्या २ अज्ञान, ३ अन्यथा. 
त्रिगुण ~ सत्व रज वतम, ज्ञात * जीरत्वे व॒ ५ आदिम 
विचिघ माया -- जड, अजड, व॒ हे पाच दोष. 
. नि्ड माया. पांच ज्ञातेद्विये ~ कान,त्वचा, दोन 
देह ददे -- शििपाक्ा, शीतोष्ण, मय- डते, जिव्हा व नाक. 
. निद्रावमनमू्न, _ मनोदधे -- राणेष; कामक्रोध, व 
देह धम -- जनणे, राहणे, बादण;, मदभल्र, 
बदल्णे, क्षीण होगे वमरणे. सप्तधातु - 4 मेद २ मांस ३ 


दवादश्घमे ~ पान ४३० पाहा. मजा ४ रुधिर्‌ ५ अस्थि ६ स्नायु 

दचप्रकार -- सान, ुख, सामथ्यै, व ७ त्वचा (अथवा ६ केप्तव 
रेश्रय च प्रकाश. ७ वीर्यं}, 

पचमहाभूते -- भूमि, भाप, अभि, षडूविकार -- जन्मणे,राहणे, वाढणे 
वायु व आकाश, क्षीण ह्योणे व मरणे ६ विकार, 


पांच कञचद्धिये ~ हात, पाय,बाणपे, दह्यानाच देदधमं अदि म्दणतात. 
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५० 
५२ 
५९ 


ओद 
१९ 
२६ 
२७ 
२० 
१६ 
९१३ 
५ 
२१५७ 
2० 
६ 
२८ 
२९ 
१९ 
४ 
१५ 
९३ 
२५ 
२५ 
3; 
५ 


२.७ 
२३ 
२१ 


शुदिपत्र 
(2 क| 
अश्च 
उत्पादसंहारादि 
परतिपुरुषविमोक्षाथं 
0071 
अस्मिरूपात 
सूत्रावरून 
देवायाकरिण 
आनादीची 
१७९ 
यात 
७५६८ 
११२१ 
दयाया 
स्वै श्चष्ठ 
५० १ 
तयास 
भ्रच- 
देवस्वरूपीचे 
£ ज्ञाने तरी 
सुख रूपा 


सामथ्ये तिच्यां ठिकाणी. 


इश्वरीचेच काय 
उपायासे नाही 
देवतास्वरूपीच 
तैचिया 


शुद्ध 
उत्पात्ंहारादि 
प्रतिपुरुषविमोक्षार्थं 
0011 
आत्मरूपात 
सूत्रावरून 
देवाचाकारेण 
अनादौची 
१०९ 
याते 
६५९८ 
२११ 
याच्या 
स््ष् 
५७५१ 
तयत 
पच~ 
देवतास्वरूपीचे 
₹ “ज्ञाने तरी 
सुखसरू्षा 
सामथ्यं ( परमेश्वर 


भवृत्तिवाचून ) 


तिच्या रसिकाणी 


इश्वरौचचीच काय 
उपायचि नादी 
देवतास्वरूपीषे 
भ 

तेचिये 





शुद्धिपन्र पदे 

पान ओद अयुद्ध शु 
६७ २५ म्हणानि म्हणोनि 

६८ १८ विश्वची विश्वेची 

६८ २१ मूत मूति 

७६ १६ तन्मात्रा तन्मा 

७५७ २५ भर्ताचा भूर्ताचा 

८३ १९ एकेकच जूट एकेकच जूट ( 
८३ २७ प्वस्लति श्रलवति 

८४ १७ तैसचि तैसेचि 

८७ २ दवता देवता 
, ८८ ११ पयैवसान होति पर्यवघान होते, 
८८ २२ म्हजे म्हणजे 

९४ १४ श्वर ; बोलिज : ईश्वर बोलिजि : 
९६ २४, २८ अ. वा, अ. व्या, 

९७ ६ रह्म 1 ईश्वर बह्म व ईश्वर 
९७ २८ भाल भक्ताला 

१०० २० ण पारे आपण पाचक 
१०७ १७ तौच तेचि 

१२७ १९ काय कार्य 

१३६ १ २४८ १४८ 

१३६ २ परमेश्वर स्वरूपात्‌न परमेश्वरस्वरूपातून 
१३५७ ९ स्वाकरीले स्वीकरीले 
१३८ ७ मृत्तिकाभक्षण प्र॑षगी परत्तिकाभक्षण प्रसंगी 
१३८ १८ उदाहरणे होत उदाहरणे होत 
१३८ २७ २ यथा- दे" यथा- 
१४८ २९ अध हणजे म्हणजे 

१५४ १० स्वरूप व काय स्वरूपत कायं 
१५८ २५ युक्तत्व युक्तत्वे 

१५८ २९ रक्टा राहिरखा 
१५९ २८ रचु: शकेः रचू शकेः 





५६४ 

पान ओद 
१६६ १ 
१५७१ २५ 
१८१ २७ 
१८७ २२ 
१८७ २९ 
१९२ ७ 
१९२ ११ 
२९४ द 
१९८ प्ण 
१९८ १९ 
२०४ २१ 
२०८ २२. 
२१३ ७ 
२९२ ९२१ 
१२३ २ 
२२३१ १९ 
२४० , १६ 
गध २५ 
२६२ ५, 
२६२ १७ 
२८ २८ 
२८९ २८ 
९.७ २७ 
२९८ २५ 
३०२ २७ 
२०३ १२ 
३०८ २८ 


शुद्धिपत्र 


अश्चुदध 

१५५ पहा, 
जठरत्व 

क ब्द्ङ्ान 
भ्रषचाची 
मठि नक्षति : 
स्वरूपी स्थिति 
स्वरूपत 
इश्वराचे 

(वि, १०४) 
चेत नादी 

ˆ मायपुर ` 
भवताराच 
उराच्या 

अवर चा 
नन्दती का 
भूतजन 

तेहि ड 
निहतुक 
चाकडीचे 
नसतात. 

परा निषतीचि 
भ्रीयुखे 
कडा 
पुनसंबंधी एके बरेच 


दष्ट धाडी 
विषयप्रेमादि्यानी 
२६१ व २६३ 





सुद्ध 
१५६ पदा. 
जरटत्व 
शाब्दज्ञान 
प्रपचाची 
मठ दहिन नतिः 
स्वहूपी स्थिता 
स्वरूपात 
ईश्वराचे 
(वि. १०६) 
प्रेत नही 
° मायापुर 
अवतारातच 
उरीच्या 
अवराचा 
नव्ठती की 
भूतभजन 
तोहि पिंड 
निर्हतुक 
चौकडीचे 
नसता्ै, 
परी निवतीचि 
श्रीमुखे 
तोकडा 


 पुनःसंवधी एके 


वरवे 

देह धाडी 
विषयप्रमादियानी 
२६२ वं २६३ 
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४१४ १४व्‌ १८. ज्ञान प्रम 
४.१६ २६ पठती पडती 
५२० १९ बाघतो चोध ते 
४२० २१ प्रताती प्रतेती 
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१५ 
५१५५ 
५१९ 
५१० 


शुद्धिपत्र 





अद्युद्ध्‌ 
११२ 
बोधक्ाक्त 
कर्मसेवा 
दैवसा 
प्रायश्ित 
वि, मा. २१ 
उद्व. ३१. 
अधिनत्वाने 
कान करितीनाः 
उपक्षमुके 
आन ~ 
देवसष्ट 
विङ्ाषज्ञानियाला 
कान 1 
राघज्ञानाचे 
( सदर ) 
विषशज्ञापर्यत 
अयोगता 
कृपारक्तिने 
जाव नेका 
जीवनाचेहि 
पाटने ( तीक्ष्ण धारेने ) 
तर म्हणोनि 
उपासे धाडी 
कारण 
जाणीव दोता 





(2 {4 
११२ 
बोधशक्ति 
कर्मस्वा 
दैवसवा 
प्रायशधिन्तं 
वि, मा. ७२१ 
उद्व. ३५ 
अघीनत्वाने 


कान करितीःनाः 


० 


उपक्षपुरे 

आन -- 

देवस 
विशेषज्ञानियाद 
क, वि 
रा्न्ञां चे 

(वि. स्थ. १३०) 
विरेषज्ञानापर्यत 
अयोग्यता 
क्रपाराक्तीने 
जवनिका 
जीवाचेहि 

पारीत (जलप्रवाहत) 
तर ‹ म्हणोनि 
उपाये धाडी 
करण 

जाणीव होती 


काही अभिप्राय 


प 


महानभाव तत्वज्ञानाचे सर्वश्रेष्ठ जाणते, ज्ञानषरृद्ध व तपोवृद्ध 
महंत री यक्षदेव महानुभाव याचा जमिप्राय. 


प्ो° कोर्ते यांचे महानुभाव तत्वज्ञान हे पुस्तक मी पादे, ते भति- 
राय मेहनत चेन व अभ्यासपूर्वक लिहिले आहे, महानुभावं च्या तन््- 


ज्ञानाचे विवेचन त्यात सहज व सुबोध पद्धतीने केलेले आदकते. € ग्रथ 
पथीयांच्या व पंथीयेतराच्या आदरास पात्र होईल यात शका नाही, 


परमागदास 
मुरारी यक्षदेव मर्हेत (जने) 





अखिर भारतवर्षातीर ख्यातनाम, तज्ञ आणि महानुभाव 
वाङ्मयाचे एकनिष्ठ सेवक 


महतं श्री दत्तरक्चषराज कवीश्वर ( माहुर ) यांचा अभिप्राय, 


खस्तिश्रीमद्ियाद्धितेच्छु भे. विष्णु भिकाजी कोकते या सुरेखकांनी 
अंत परिश्रम वेडन कछिदिलेले “श्रीचक्रधर सर्व्वे तत्वज्ञान › दे आम्ही 
काठजीपूवंक वाचले, श्रीचक्र धरस्वामींचें तत्वज्ञान सथै सृज्ञ जनतेसमोर यवि 
अशी आमची हार्दिक इच्छा होती. ती पूर्णं करण्याचे आमचे भित विद 
न्मान्य फै° वि. छ. भवे ( ठाणे ) यांनी कबूल केले होते. पण दयांच्या अकाली 
निधनाने आमची इच्छा लयाजकटरन पूणं होऊ शकली नाही. आज १० वषा 
नतर प्रो० कोकते यांनी आमची ती इच्छा पूरणं केटी याबदहुल आमच्या 
अतःकरणी अतिशय समाधान वाटत आहे, 


) महानुभाव तत्क्ञान 





संसछृतविदयाविभूषित, महानुभाव तत्त्वज्ञान कोविद्‌ विद्व दूभूषण 
महंत श्री मुरलीधरक्षाख्ी महाचभाव यांचा अभिप्राय. 


श्री, वि, भि. कोरूते एम्‌. ए; एड, एट. बी, भरो. मारि कोठेज नाग- 
पूर याचा ' महानुभाव तच्वज्ञान ` ग्रथ अक्षरशः वाला. आपी अलो ककि 
बुद्धिमत्तेवी, चिकाटी व दीष प्रयत्नाची हा अथ साक्ष पटविणारा आहे, कारण 
प्राचीन भाषा, व्यवहारात कधौच उपयोगी न पडणारी अशी अनभ्यस्त अप्र- 
विद्ध महानुभावौ छिपी व तीत जुन्या पद्धतीने छिद्िलेके तच्वज्ञानाचे व 
मोऽमोरलि महाभाष्य ( बंद ) प्रमेयादि ग्रथ तेहि दुर्भिढ. तश्ात आमच्या 
महानुभाव मंड्छीचा ब््रद्‌।यिकाञेरीज इतरांना आपल्या तच्वज्ञानाचे एक 
अक्षरहि न सांगण्याचा अद्हाप्त, एवल्या अडचणी असून देखील वरील 
रथाचा सक्ष्मपणे व काठजीपूरवैक अभ्यास कहन सांप्रदायिक सिद्धान्त 
मांडणीस यिचितदहि सठ न लछवता एवडा ग्रथ तयार करणे खरोखर समुद्र- 
मंथन करून रत्न कादण्यास।रखेच नन्दे काय 


मथ, महानुभावौय आणि इतर तत्त्वजिज्ञासु, तसेच तोलनिक विवेचन 
करणारे विचिकितसक विद्वान या सर्वाच्याच उपयोगाचा ्राखा आहे. 


आतापर्यत महानुभावीय वाञ्याचे काव्य, व्याकरण, छद्‌, कोश व चरि- 
त्रात्मक बरेच भ्रथ प्रकाशित श्लाल्यनि मराठी भषिचे वैभव वादन महानुभाव 
पथाविषयी रूढ असलेल्या विविध कल्पना बन्याच अंशी कमी ज्ञाल्या, पण 
या ग्रथने पंथाचे पूणं तच्वज्ञान उजेडात आल्याने खरे अंतरंग जनतेसमोर 
आले आदि. म्हणून रादिलेठे गेरसमजटहि समू दूर दोऊन समाजसंघटनेचे 
भ्रेयहि आपल्या पदरी पडणार आद. 


तत््वज्ञानाच्या पारिभाषिक शब्दांनी ओतप्रोत असूनि भाषा रसाठ व 
सुबोध अदि; प्रमेय मांडण्याची शी अजन आदे, जुन्या पद्धतीने २ वर्षात 
ज्ञेवडे तच्वज्ञान आत्मसात्‌ करता येणार नादी तेबेहे या म्रथाने ६ महिन्यातच 
करता येश्छ, तसेच महातुमाव पंथाच्या शाखोपशाखापैकी शदेकडा नव्वद 
रक्ते इष्टी प्रचलित अघ्तलेल्या उमाध्यायान्मायाच्या मन्तन्याप्रमाणे भिद्धान्त 

पणे ठीक उतरले आदत. 


काही अभिप्राय घ्‌ 





या अथात वीश्वर, पारिमांडल्य, तङेगावकर व॒वायदेशकर यांच्या 
मतांचा समवि श्राला असता तर ठीक क्ञाले असते, पण ते स्वतंत्र सूपाने 
आपण करणार आदातच. तत्ेच २४ पक्षकारांच्या पक्षाचे जे स्थ पोथीत 
संमिश्रण श्चा आहे व्याच वि्टेषण ब्हावयास पाहिजे म्हणजे तोलनिक 
विवेचनाला फार उपयोग होल. तेहि अय कधीतरी भापणासच भि अशी 
आश्चा आहि. असो मापल्या या महान कायाची भावी पिदी ऋणी राहील, 


महत आरध्य सुरखीचर शाखी महायचभाव. 


महानुभावांच्या जन्या आणि नव्या पिढीला सारसेच मान्य असलेठे) 
महानुभाव वाद्प्रयाचे विचिकित्सक संशोधकः, प्रचारक व सेवक 
श्री बाटकृष्णशास्री महाचुभाव याचा अभिप्राय. 


मह नुभाव-तच्वज्ञानाचा अभ्या करताना विद्द्रत्न भाऊपहेव प्रो. 
कोते यांना त्याचे भित्र म्हणत अप्त. "काय दो ! अपण इतके प्रतिभासंपन्न 
अघता महानुभावाच्या या किचकट व रूक्ष विषयावर इतके परिश्रम क्न 
वेठेचा अपम्यव का करता { लक्ितवाद्मय निर्माण करून भापला लोक्रिक 
जगात का वाढवित ना £ यावर भारक्षदिब ज उत्तर देत अषत ते मला 
आतादि आस्वते. ते दे की, ˆ सवैच जण जर ललितवाङ्मय निमाण कर- 
ण्यांत रते तर ग॑मीर विषयाचे विवेचन कुणी करावयाचे ! › सद्रहु उत्तर 
किती बेरे मार्मिक व समपक आहे  भाङसादेवांची बुद्धी जेवढी विशाल 
भाणि गंभीर तेवढाच तिला सजसा महानुभाव-तच््वज्ञानाचा विशा आणि 
गभीर विषयच त्यांनी निवड आहे. महाचुमाव-तच्व्ञान लिदिण्यासासी 
त्यांना किती परिभ्नम पडले याची खरी जाणीव मलाच ( यांच्या संलत्नालच ) 
आहे. आपल्या परिभ्रमाचे वणेन ! हृदूगतात त्यांनी केलेलेच अहि, पण तेहि 
अतिकश्षय नग्रपणनि. त्यांनी सागितस्यपिक्षाहि कितीतसी अधिक प्रमाणात 
त्यांनी कष्ट घेतले आहेत याची मला भ्रत्यक्ष जाणीव आदि, 


महानुभाव-तच्छज्ञान संस्कृत शार्घ्राच्या घाटणीवर हिष्िलिले असत्या- 
मुटे त्याची मूढसूत्न; लावक भाष्ये, दयांची महाभाष्ये, भरभेये केरे अनेक 


६  महाद्ुभाव तत्वज्ञान 


॥ + # 








ग्रथ अभ्यासल्याशिवाय ते स्व॑साधारण माणसाला कठतच नादी. महानु- 
भावपंथाचा संत-म्हेतवम॒ संन्यस्त असल्यामुकरे याला पुरेसा अवकारा 
मिरुतो ब तो श्नीचक्रधरस्वामींच्या तचज्ञानाचा अभ्यास चांगल्या रीतीने 
करू शकतो, पण, महानुमावपंथाचा अनुयायी वग गदस्थाश्रमी अघल्यामुके 
याला या तच्छज्ञानाची मू सूत्रे, त्यावरील भाष्ये, यांची महाभाष्ये व प्रमेये 
वाचण्या् आणि अभ्याषण्यासर वेच सापडत नाही. कदाचित्‌ वेर सापड- 
लीच तर मू तच्न्ञानाची भाषा प्राचीन असत्यामुठे तीच सुद्ी समजत 
नाही. गृस्याश्चमी वरगाला महंताच्या मार्गत ( मेन्छाव्यात ) काही वर्ध 
राहिल्यािवाय श्रीचक्रधरस्वामीच्या तत््वज्ञानाचे यथातथ्य ज्ञान होर शक्त 
नाही. गृहस्थाश्रमाचे उज्चोग-धदे सोद्धन मागत राण्यास् पुरेखा वे 
भित नदल्यामुके अनुयायी गृहस्थाश्रमी वगं जवक्छ जवल श्रीचक्रधरध्वा- 
मींच्या तच्ज्ञानापासून आंचवलाच होता, गुरुवगौने कान फुकून सांगित- 
छेल्या गुरुमेत्रारिवाय त्याला तच्वज्ञानाची काहीच माहिती नन्दती. भाउ- 
साटवांनी श्रीचक्धरस्वामींचे त्वन्ञान आधुनिक नवीन पद्धतीने इतके सुबोध 
लिये आहि कौ ते अनुयायीव्गांहा अत्यंत घुम रीतीने फारसे परिधरम 
न करता समज रगेल, प्रस्तुत रथ ॒खिद्रून भाउपघ्राहेवांनी लया अनुयायी- 
वर्गाच तखज्ञान अभ्यास करण्याची उल्कृष्ट सोय करून दिली आहे. आणि 
अनुयायीवगौला कायमचे उपकृत करून ठेवले आदे. प्रस्तुत ग्रंथ वाचून 
अनुयायौवयै भासहिववे फारच फार आभार मानीर अश्ली खत्री वाटते, 


भाञपाहेबांचा प्रस्तुत भ्रंथ अभिनव अहे आणि तो महानुभाव-- 
तवज्ञानाच्या दृष्टीने अधिकरणवाणीने लिषिटेला आदह. काही तात्विक बाब- 
तीती मतमर्तातिराची जारी बाजूला सारून महानमावयंथाला मान्य असलेले 
सिद्धति नेमके वेचून ते माडण्यात र्व्यानी मोठे कौशल्य आणि योजकल्व 
दाखवले आहे यात इका नाद्य. आपल्या सवै विवेचनाला ° स्थः पोथी- 
तीक ८ पक्ष ° भणि त्याचे वंदातील माष्य यातील उतारे देन त्यौनी अधि- 
कृतता भाणलेली असल्याधरे त्याला अन्यथाज्ञानाचा स्पेखुद्धा सेका 
नाही. आणि याच कारणामुके या मर॑थाची मौलिकता अधिक वादी अष्टि, 
सुबोध लेखनपद्धति आणि सहृजपुंदर भाषा यांची जोड भिढाल्यामु्े भ्र॑थाचे 
वादमयीन वेभवहि वाढले भि. छ्धि्ट विषय स्रोपा करन समजावून 
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देण्याची भाउरसषिची रोली या अंथातौल पानापानात्‌न प्रलययाला येते 
म्हणूनच ठहानमो््यांना, विह्न अविह्ानांना, पंथीयांना आणि पंथीयेत्तराना, 
महाचुभावपंथाच्या तततवश्चांना आणि सामान्य लोकाना दा ग्रथ सारखाच 
त्रिय होईल यांत मला शेका वारत नाही 
पोथी ' करणान्या महंतांनौ जर प्रथमतः या ˆ महानुभाव-तत्वज्ञान ° 
गर॑थावरून संतर्मड्टीना श्रीचक्रधरस्वामीचे तचज्ञान समजाघ्रून दिले तर 
पोथी  समजवितांना फारस प्रयास पडणार नाहीत, व ^ पोथी ° रेकणारानी 
जर्‌ प्रस्तुत ग्रथावषटन तच्न्ञान समजून वेते तर ˆ पोथी “ एेकतांना ती 
कठिण वाटणार नादी, असे माद्या अल्पवुद्धिस वारते. 
श्रीचक्रधरस्वामींची ब्रह्मविद्या प्रकाशित क्षारी म्हणून अयांच्या भावना 
दुःखित होत अदहेत. व्यान लक्षात ठेववे की-- 
श्रीचक्रधरस्वामीच्या मते भगवान श्रीफरष्ण देखीर परमेश्वराचे उभय- 
टष्य--अवतार होते, तेब्हां त्यांची गीता व श्रीचक्रधरस्वामींची ब्रह्मविद्यादही 
दोन्ही समान योग्यतेचीी आहेत. भगवान श्रीकृष्णान -- 
इद्‌ ते नातपस्काय नाभक्ताय कदाचन । 
नचाद्युश्रषवे वाच्य न च मां योऽभ्यसूयति ॥ 
हे नचान तू तपश्वयां न करणारारा सागू नयेस, तेच जो माक्ञा भक्त 
नसेल व्याला केन्दहि सांगू नयेस, आणि जो गुरं आणि इश्वर यांची शुश्रूषा 
करणारा नसेख दयाला सांगू नये. ” ( गी. १८, ६७ ) -या वचनात जसा 
छुपात्रास गीौताज्ञानाचा उपदेश करण्याचा निषेध केला आहे तद्वत्‌ श्रीचक्र- 
धरस्वामींनी देखील कुपात्रास " ब्रह्मविदे * चा उपदे करण्याचा निषेध केला 
अदि. सदरहू निषेध भसुनघुद्धा भगव्ट्रीता हयी भगवान श्रीङृष्णानी सकितिक्‌ 
लिपीत शिद्रून ठेवली नाही किंवा त्यांच्या अनुयार्यानीदेखील सकितिक कपी 
तयार करून तिचे कडी-कुद्धप भगवह्रीतेखा काबून ठेवले नादी. उलट ती 
सर्वप्रसिद्ध असून अनेक छापखान्यातून अनेकद्‌ा छापली गेली आहे. भग- 
दीतेच्या समान येोग्यतेची असलेटी भरीचक्रधरंस्वामींची ब्रम्हविया दही 
स्वामीनी स्वतः खकितिक लिपी तयार कहन ल्या लिपीत लटन ठेवली नाही, 
विवा (सकितिक-लिपी निमौाण करन लया दिपीमध्येच " ब्रह्मविद्या ` चिदा 
असे देखील स्वामीनौ कुठे संगितके नाही, स्वामींच्या नियाणार्नतर भ्य 


< महानुभाव वच्वज्ञान 
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आचार्याच्या जागी प्रतिष्टित असलेले श्रीनागदेवाचाय, त्यांचे प्टशिष्य कवीश्वर 
व्यास व उपाध्य व्यास, श्रीचक्रधरस्वामीचे शवरि लिहिणारे श्रीमाहिमम 
बहुना ज्या श्रीकेशवराजन्यासानी स्वामीचा सिद्धान्तसूत्रपाठ संकलित केख 
यानीहि सकितिक लिपी निर्माण केली नादी, तर स्वामीव्या निणयानेतर 
सुमारे ८०-,९० वर्षानी रवटोन्याघ नांवाच्या पुरुषनि सकठलिपी निमोण 
केली व तिचे कुप स्वामीच्या ' ब्रह्मविदे ” ला लावून टाकले ! अर्थात्‌ 
सकितिक लिपी ही इश्वरङृत नसून जीवत अदि, आणि " ब्रह्मविद्या ही 
आरंभी समरे ८०-५० वर्षपर्यत बालबोध किपीमध्येच लिदिलेली होती दै 
सूर्यप्रकाशाईइतके स्पष्ट भद. 


+ श्रीदेव भ, €. 
सस्थान देवेश्वर परमागसेवक 
ता. १५.-१२-१९४५ | बाद्टकृष्णकास्मी, 
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महानुभाव वादमयाचे एकनिष्ठ ठेवक व॒ संग्राहक 
महंत श्चीगोपीराज महानुभाव यांचा अभिप्राय 
मान्यवर महोदय प्रो, वि, भि, कोरते 
आपकी लिखा “ महानुभाव तच्वन्ञान › म्र॑थ पडा. जितत अध्यात्मिक 
तत्वको पदठनेमे खोग अपना जन्म बिता देते है उसे आपने कुछ ही सालों के 
परिश्रम बहोतद्यी न्दर लेखबद्धः किया है, अतः मे आदा करता ह्रं फि 
महानुभाव समाज के रोग इसे अपनाकर्‌ आपके परिश्रम को सफल करगे, 


जयकृष्णौयांन मंदिर आपका श्युमार्चतक 
रावट्ट पिंडी (पंजाब ) महत गोपीरयज, 


काही अभिप्राय ९. 


पजाबातीर एक ज्येष्ठ व श्रेष्ठ महत श्री. संतराज शाखी 
यांचा अभिप्राय, 


“° "^ आपके महानुभाव तच्ज्ञान अन्थ पाहून मनोदय पूणे 
जहालासे वाटले, भ्न्थरचना अति उत्तम सारी. माषाशैली तर इतुकी 
सरल, संक्षिप्त भणि मार्मिक माहे की मह््याक्षारिखे मराटीचे अनभिज्ञ 
लोकी विना प्रयत्ननि समघ्ु शकतात. आपले हे मन्थ नवीन कोमढ 
बोधवन्ताच्या शिक्षणाकरिता आणि जरठ बोधवन्ता एवं पोथी करणायौ 
सानी खोगाची ज्ञान उजरठणी करण्याकरिता अति उपयोगी पडेल भवे 
खात्रीने वाटते. ” 

आपला स्नदभाजन 


सन्त शाखी, 


अखिकर-भारतीय महायुभाव परिषदेचे अध्यक्ष महत धी प्रभाकर 
राखी यक्षदेव, याचा अभिप्राय. 


<^“ ° आपके पुस्तक मी पुष्कठदा वाचके आहे. श्रीचक्रधरस्वामीच्या 
तत्त्वज्ञानाची आपण फार चांगल्या रीतीने उकल केली आदि, मंथाची 
मांडणी अतिशय सबोध क्ञालेली आहे. म्हणून सवं प्रकारच्या लोकाना 
तो सहज समजू शके. आपल्या या पुस्तकामुके स्वार्मीचिं ज्ञान धरोधरी 
पोहचू शकेल, आताच आपले हे पुस्तक आमच्या अनुयायी वर्गात फार 
लोकप्रिय क्षा अहि. याच्याहि पुटे त्याचा लौकिक वदि असे माक्ष 
मत्त आहे. महायुभाव वाद्मयाच्या प्रकाशनापरारी बापण चाविकले 
भगीरथ प्रयत्न पाष्रून मनाला फार छंतोष होतो, मानने आपणाला 
आशीर्वाद आदित ˆ” 


प्रभाकर रासरी माभाव. 


प्रा. कोरते याचे इतर काही ग्रंथ 


१. उद्धवगीता : रिश्चुपालवधकत्य भास्करभष्रवोरीकरांचा, काव्य व 
तचज्ञान याचा सदर मेढ घालणारा उक्छष्ट कान्ययरथ, प्राचीन 
मराद भाकेच्या अम्याघ्षकांना अदयंत उपयुक्त. किमत २ स. 


२. भास्करभट्‌ बोरीकर : (चरित्र साणि कान्यविवेचन ) महाुभाव 
वाडमयाच्या संशोधनक्षेत्रात अपूर्वं खठचर उडवून देणारा हा 
चरिात्मक प्रब॑घ प्राचीन कान्यांचा टीक्रात्मक प्रथ. किं. २२. 


क क 


३. रुकिमिणी स्वयवर : ज्ञनेश्वरकाटीन नर्द्कवीने लिदिलेले हे स्वांग- 
सदर काव्य विस्तृत प्रस्तावना, अर्थ निणौयक टीपा, शब्दकोश, 
सुची इ्यादीनौ खजवून संपादलेले अषि. किमत छम. 


८. श्रीगोर्विदप्रसुचरितर ¦ ज्ञानेश्वरकालीन प्राचीन मराटी गद्याचा सदर 
आदं यात पदहावयास सापडेल, किमत स. 


५. मष्टायुभाव तच्वज्ञान : महानुभाव तचज्ञानाची अधिङत ओव 
करून देणारा विस्तृत प्रबंध, प्रष्टस्या ६००. किंमत ८ ङ 


६. महाचुमार्वांचा आचारघमं : सूत्रपाठातीरु अतिपर, भचार व 
आचारमालिका या प्रकरणावरील स्थर, ` बंद. प्रमेये इद्यादि 
मेथांच्या आधारे लिदिलेला प्रबध. किमत्र 


७, स्थानपोथी ; श्रीचक्रधरस्वामीच्या स्थानाची माहिती देणारा मह- 
साचा ग्रंथ. विस्तृत स्थलसुचीसह. किंमत १॥ स. 


८. श्रीचक्रघर चरित : सुबोध मरादीत श्रीचक्रधरस्वामीचे चरित्र देणारा 
अधिकृत थ, पंथीय व पंथीयेतर याना सारश्वाच मान्य प्नलेखा . 





आदि, ५ किंमत दर 
९. बलछाहरण : दामोदरपंडि ङ्च वी अथिकरेत अश्च 
सवाय चंदर आखु (१७५ ए किंमत ख. 
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